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Ἀπαγορεύεται ἡ ἀναδημοσίευση καὶ γενικὰ ἡ ἀναπαραγωγὴ καὶ μετάδοση, ἐν ὅλῳ ἢ ἔν μέρει, 
ἔστω καὶ μιᾶς σελίδας, ἢ καὶ περιληπτυιά, νατὰ παράφραση ἢ διαοκευή, τοῦ παρόντος βιβλίου 
μὲ ὁποιονδήποτε τρόπο (μηχανικό, ἠλεντρονοιό, τηλεοπτικό, φωτοτυπυκό, ἠχογραφήσεως ἢ 
ἄλλως πως) χωρὶς προηγούµενη γραπτὴ ἄδεια τοῦ ἐκδότη (Ν. 2121/93, ἄρθ. 51). Ἡ ἀπαγόρευση 
αὐτὴ ἰσχύει καὶ γιὰ Δημόσιες Ὑπηρεοίες, Βιβλιοθῆκες, Πανεπιστήμια, Ὀργανισμοὺς κτλ. (ἄρθ. 
18). Οἱ παραβάτες ὁμώκονται (ἄρθ. 13) καὶ ἐπιβάλλονται κατὰ τὸ νόµο κατάσχεση, ἀστιχὲς 
καὶ ποινικὲς κυρώσεις (ἄρθ. 64-66). 


Τῇ ἁγιωτάτῃ 
Ἐκκλησίᾳ τῆς Ἑλλάδος 


ΠΡΟΛΟΓΟΣ 


Ὁ παρὼν τόμος ἁἀποτελεῖ τὴν ἔναρξη ἐππληρώσεως ἑνὸς χρέους. 
Πρόκειται περὶ τοῦ χρέους ἔναντι, πρωτίστως, τοῦ ἐν Τριάδι Θεοῦ, 
ὁ Ὁποῖος εὐλόγησε καὶ καθοδήγησε την πορεία τῆς µυήσεως καὶ 
ἐρευνητικῆς µας ἀφοσιώσεως στην ἐπιστήμη τῆς Λειτουργικῆς ἤδη 
ἀπὸ τὰ τέλη τῆς δεκαετίας τοῦ 1970, Πρόκειται, ὅμως, καὶ περὶ ἑνὸς 
χρέους πρὸς την Ὀρθόδοξη Ἐκλλησία (πρὸς τοὺς πατέρες καὶ τοὺς 
ἀδελφούς µας), πρὸς τοὺς διδασκάλους καὶ φοιτητές µας, ἀλλὰ καὶ 
πρὸς τῇ διεθνή ἐπιστημονιχὴ κοινότητα ἐπὶ τῶν ἱστορικολειτουργι- 
πῶν θεμάτων. 

Ὁμιλοῦντες περὶ «ἐνάρξεως» δηλώνουμε τὸ αὐτονόητο: ὅτι ἡ 
ὑπερδισχιλιετῆς ἱστορία καὶ θεολογία τῆς Λατρείας µας δὲν ἦταν 
δυνατὸ νὰ ἐκτεθεῖ στὰ πλαίσια ἑνὸς καὶ μόνου τόμου. Δὲν εἴχαμε 
πρόθεση νὰ συγγράψουµε κάποιο ἐγχειρίδιο Λειτουργικῆς, ἀλλὰ νὰ 
μελετήσουμε σὲ βάθος τὰ συγκεκριµένα θέµατα καὶ νὰ θέσουµε τὶς 
βάσεις ἑνὸς πολύτοµμου ἔργου, στὸ ὁποῖο θὰ πραγματοποιηθεῖ ἢ 
σταδιακἩ µελέτη ὅλων τῶν ἐπιμέρους θεμάτων τῆς Δατρείας. Ὁ 
παρὼν τόμος, ἑπομένως, ὁριοθετεῖ την ἔναρξη μιᾶς μελλοντικῆς συγ- 
γραφικῆς πορείας. 

Οἱ κανόνες συγγραφῆς ἀπολούθησαν τὴ σύγχρονη ἐπιστημονικὴ 
δεοντολογία: ἡ βιβλιογραφία ἐχτίθεται στην ἀρχὴ κάθε ἐρευνητικῆς 
ἑνότητας, οἱ πηγὲς ἐρευνῶνται σὲ βάθος καὶ σὲ συνάφεια μεταξύ 
τους καὶ οἱ σημαντικότερες βιβλιογραφικὲς ἀναφορὲς ἐπὶ τῶν ὑπὸ 
ἔρευνα θεμάτων προβάλλονται ὥς κρινόµενες θέσεις. Ἡ θεµατολο- 
γία μελέτης τοῦ παρόντος τόμου συνιστᾶ τὰ θεμέλια τῆς περαιτέρω 
ἔρευνας, ἐφόσον ἐρευνῶνται οἱ ρίζες τῆς χριστιανικῆς Λατρείας στὰ 
πλαίσια τῆς συνάφειας καὶ τῆς διαφοροποιήσεώς της ἀπὸ την 
ἑβραϊκή, οἱ περὶ προσευχῆς μαρτυρίες τόσο τοῦ ἀρχέγονου ὅσο καὶ 
τοῦ ὕστερου (ἕως τοῦ 4ου αἰ.) Χριστιανισμοῦ, καθὼς καὶ τὰ σχετικὰ 
μὲ τὶς λειτουργικὲς πτυχὲς τῆς μµυήσεως στην Ἐπκλησία (Βάπτισμα- 
Χρῖσμα- Θ.Εὐχαριστία). Θεωρήσαμε ὅτι ἡ συγκεκριμένη θεματολο- 
γία θὰ ἐπιτρέψει τὴ μελλοντικἡ -σὺν Θεῷ- ἐρευνητική πορεία ἐπὶ 
τῶν ὑπολοίπων θεµάτωγ. 
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Ὁ τόμος αὐτὸς ἀφιερώνεται στὴν ἁγιωτάτη Ἐκκλησία τῆς Ἑλλά- 
δος, τὴν πνευματική µας Μητέρα, στὴ λειτουργικὴ ζωὴ τῆς ὁποίας 
δεχθήλαµε καὶ δεχόμαστε καθημερινὰ τὴ ζωογόνο παρουσία τοῦ 
Παρακλήτου Πνεύματος, Γιὰ την Ἐπκλησία αὐτὴ δὲν παύουµε νὰ 
«παυχώμεθα ἐν Κυρίῳῷ» ὅταν ἀναδύει τὸ ἄρωμα τῆς ἁγιότητας καὶ 
τῆς καλῆς μαρτυρίας στὺ σύγχρονο κόσμο, ὅπως δὲν παύουµε νὰ 
συνθλιβόμαστε ψυχικὰ ὅταν ἡ ὅποια ἀνθρώπινη ἀδυναμία ἀφήνει 
στὸ ἐκκλησιαστικὸ Σῶμα τὰ ζοφερὰ ἴχνη τῆς ἀλλοτριώσεως. Ἔχου- 
με, ὅμως, τὴ βαθύτατη βεβαιότητα καὶ ἐλπίδα ὅτι, µέσα στῃ λειτουρ- 
γικη ζωὴ αὐτῆς τῆς Ἐπχλησίας- Μητέρας τὰ βήματά µας κατὰ τὴ µε- 
ταβαπτισματικὴ σταυροαναστάσιµη πορεία µας γίνονται ἀσφαλέσ- 
τερα καὶ ἡ εὐχή, μὲ τήν ὁποία ὁλοκληρώνεται τὺ βιβλίο τῆς Ἄποκα- 
λύψεως, γλυκαίνει τήν ὕπαρξή µας: Ἁμήν. Ἔρχου Κύριε Ἰησοῦ, 


Γ.Ν. ΦΙΛΙΑΣ 


ΣΥΝΤΟΜΟΓΡΑΦΙΕΣ 


ΑΒ: Απαιοσία Βο]απάϊαπα 

ΑΒΚ: ΑωςσαΠαπ Β]ο]σαἱ Εονίον) 

ΑΟ: Απίῖκε παπά ΟἨγϊείεπίπι 

ΑΟ Αἰουίη ο ΟοΠεσίίοις 

ΑΟ ΤΙ Αποιομι ΟσίδασΏ Μγιίοις 

ΑΟ: Απαϊοσία Οτορογίαηα 

Ας Απαϊεσία Γά{ατρῖσα 

ΑΙ. Ατοπῖν Γὰτ Γμτρίον ἱδεεπδομα{ϊ 

ΑνΒΛ: Ἀνάλεμτα Βλατάδων 

ΑΟΦΝ ΙΓ. Ασία θεπαἰπαγ1ἰ Νεοίςσίαπιεπ{ἰοὶ Ὁρςα Πεης]5 

ΑΟΦΤΙ Αππυα οἳ Ίπε Ὀν/εάἰδᾗ Τπεο]ορίςαἱ Ιαςεϊσῖα 

ΑΤ. Αππέε ΤΠόο]ορίαιιε 

ΑΤΑΝΤ. Αὐυμαπάσηρει Ζιτ Τηεο]ορίο ες Αἰίεπ απά Νειεῃ Τεδία- 
ΠΠΕΠΙ5 

ΑΤΕ: Απρῄίσαη ΤΠεοΙορῖςαἱ ΕενΙενν 

Αοο Απάσιονς Ὀπινετεί{(γ θεπιίπατγ οαά]ες 

Β: Βἰδ]ισα 

ΒΕΠΕΣ: Βιβλιοθήκη Ἑλλήνων Πατέρων καὶ Ἐκκλησιαστικῶν Συγ- 
γραφέων. 

Β.ΙΚΕΙ: ΒυΠείϊη οἳ {πε 1ομη Εγίαπάς ΙΙ Ότατγ 

ΕΚΕ: Βεητᾶρε Ζυτ Καδςίδοπεπ Ρμ!]οἱορῖς 

ΒΙ.: ΒΙυ]ε υπ Ταυτρ]ε 

ΡΙ.Ε: Βυ]οιῖη ας Ηι(έγαίυτε οσς]ές]αςέῖαιε 

ΕΚ: ΒΙυμοα] Κεςεατο] 

Βο. ΒἱοΠοίμεσα Ό8ςτα 

ΒΥΕ Β]δ]ε εἰ Ψἱε ΟΠτέιῖεππε 

Β2: ΒΙ0]ἱΐδομο Ζεἰ{οἈτί ει 

ΒΖΝ Ἠἡ Βεϊπείιο ζυτ Ζεϊδομτ ἰδί Ες ἀῑς πειεδαπιοα(]ἱοίε Ἀδεετ- 
5οπα{! 

Ο (πο ππῃ 

Ο6ΒΟ:. Τπε ΟαιΠο]ίς Β]δ]ίσα] Οιατ{οτ]γ 

σος Όοτρας οηρίογάπῃ Εδίποταπα 

6Η: Οτο Ηἰδίοτγ 
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(ωΤ. Οµηλάἱαη ]ουτπα οἳ ΤΠΟΟΙΟΡΥ 

ΟΝ: Οοπ]εσίαποα Νεοίδςίαππεηεἶσα 

ΟΟΚ: Οπστοῃ Ουατίει]γ Κενίεν 

ΟΚ: ΤΙε (Ἠετρυ Κενίον’ 

οσο Ότρις δορίοταπι ΟΠΠΙς5Είαποταπι ΟτἱεπίαΗαπι 

ΟΥ: Οοπιπιεπίαίίοπες Ψπάοῦδοπεπςες 

ΓΠ. Γρηγόριος Παλαμᾶς 

ΡΑΟΙς Ὀϊομοππαῖτε ᾳ᾽ατοπέο]ορίῖε ομγέέίεηπε εί ἆε 1 ατρὶε 
ΗΒ: Α ὨἱοιίοπατΥ οἳ (Πε ΒΡΙε 

ΔΒΜ: Δελτίον Βιβλικῶν Μελετῶν 

ΡΡΒΣ: Ὀἱοιϊοππαίτε ἆε { Βἱδίε δαρρἰέπιεπί 

ΡΟ Βιοοηπαίτε απ Ὠτοϊί Οαποπίαιε 

ΡΤΕΟ: ὨϊοΠοππα]το ἆς ΤΠέο]ορίε (Απο[ΐαιιο 

Ρ5. Ὀἱοοππαίτε 4ε ορ Ιπεαα1{6 

ΡΥ: Ὀἶοι Ν]νατί 
Ρ2ΚΕ: Βοιίδςης Ζεἰίδο ασ Εάσ ΚΙτοβοπτοςί 
Ε. Ἐφημέριος 
ΕΒ. Επογο]οραεάία Β{διίσα 
ΕΕΘΣΑ: Ἐπιστημονικὴ Ἐπετηρὶς τῆς Θεολογικῆς Σχολῆς τοῦ Πανε- 

πιστηµίου Ἀθηνῶν 
ΕΕΘΣΘ. Ἐπιστημονικὴ Ἐπετηρὶς τῆς Θεολογικῆς Σχολῆς τοῦ Πανε- 
πιστηµίου Θεσσαλονίκης 

ΕΙ. Επογε]ορεᾶῖα Πμάαίσα 

ΕΚ: Εναπρε!ίςοιες Κἰτο]επ]οχίκοι 

Εκ. Ἐπμλησία 

Εφ: Ἐφημέριος 

ΕΙς Ερμοππετϊάος 1 ΙΜατρίσας 

ΕΤ: Εναπρε!ίσομε Τμοοἱορίε 

ΕΟ. Ἑσπος ἀ Ὀτίοπί 

ΕΤΙ; Εριεπιεγὶάες Τπεοἱορίοᾶε ῶονβπίθηςες 

ΕΚΕ. Επογς]οραςθί8 οἳ Κεἰϊρίοπ απά ΕίΠίςς 

ΕΤ. Εκροξ!ίοίγ ΤΊπιες 

Εχ: Εχκροςίΐτος 

ΕΤΙ: Εταίδατρ ΤΗοδοἱοβίδοῖιο δια άΊεπ 

 ΟτεροτίαΏαπι 

(ΟΡ. Οταοοίίας (ἨγἱδεΙαποτπῃ Ῥτίπιλενα 

σος Ώ]ε Οτὶοςμίδεμοη Ομγὶδή σεν ο μτ151εΗοτ ἁςτ οτείοη ἀτοῖ ᾖ81τ- 

Πωπάετίε 
(ΟΤΕ. Της Οτοείς Οτιιοάοςχ ΤΠπεο]ορίσαἱ Βονίεν) 
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ΗΝ. Παπάρις] ἆοι Ὀορπιθπρεςολ]ολδίο 

ΗΤΕ: ΤΗε Ηατνατά Τηεοσορίσαἰ ΚονΙενν 
ΗΟΑ: Πεύτεν Ὀπίοπ ΟοΠθρε Αππιαί 

ΘΗΕ. Θρησκευτική καὶ Ἠθικὴ Ἐγκυκλοπαιδεία 
ᾷ: ἀπάαίοα 

ΑΟ: Ἰαπτοαςὴ {ὔτ Απίίκο υπά Οτ]δεεπίέυπα 
ΤΕΙ. : ἑουτπα] οἱ Β1δ]αςσαἱ ΤΗ{{ιοταίέάτε 

Ε: Σεν!δα Ἐπογς]οροάἶα 

ΦΕΗ. Ἱουτηαί οἱ Εος[εςιας(ἶσα! ΗΙδίοςγ 

15: Τµε ουτπα! οἳ {εν 15Η θέιιά]ες 

31Η. Ἰαπτοιο Γάτ Τ Πατρῖκ απά Ἡγπιπο]ορίε 
11.) Ἱαατουςσ]ι Εήτ 1 ΗΜατρίθν δες ]αΓί 

ΟΚ : 1ενΙξδα ΟυασίετΙγ Εεν]ενν 

2: Τπο Ἰουσηαί αἱ Εεβρίοπ 

1: Ιπίατρτεία{ῖοπ 

1ΡΒ: Τπε Ιπιετρτεϊίεις ὨΏἱοΙοπατγ ος {1ε Β15]9 
1Π{: ΙΠΙεΓΡΤΑΙΟΓ 

1ή Ιτεπίκοη 

15: Ιδίῖπα 

1ΤΟ. Ιτ]δη ΤΗηθοἱορίσαἱ Οµατίοθ]Υ 

Κ: Κντίος 

Καδι Καινη Διδαχη 

ΚΥ/ Ὀιοε ΚΙτςῃε ἵπ ἆετ ΊΝε]ί 

1ς Τεατρία (Παπάρασμ ες οναπρε!ἴσοβεη (ο({εςάἰεηςίες) 
ΛΒΘ. Λεξικὸ Βιβλικῆς Θεολογίας 

1Ο Τειίτος ΟἨτέιεππος 

ΤΡ: Τβοι]ο Ὠινίπα 

1. ΠΠεατρίδοηος ]αμτουςὮ 

ΓΟΜΗΟ : ΤΑ Μαΐδοπ-Ὀίοι 

1Ο :16εχ ΟΩταπάϊ 

1 Ο5: Τοπάον Οτἱεπίαὶ βοτἱος 

ΤΟΕ: ΠΕ ατρίεν ἱδεηδεπα βΒ]1οἷε ΟμεἴΙεη υπά ΕΟΓΦΟΠιπροΠ 
Τ.ΤΚ: Ιβχίσον ΓΗτ ΤΠδο]ορίε υπά ΚΙτσπε 

1Υ: πι]ὸτε οἱ Υ]ε 

ΜΕΕ. Μεγάλη Ἑλληνωλ Ἐγηνκλοπαιδεία 
ΜΟ. Ι6 Μο»ιαρεν ΟπΔοᾶοχθ 

Μ5ΚΕ: Μειαηρες ἆὲ 5οίεποος Κο]ϊρίοιςε 

ΜΤ2: ΜΑποπεπει Τπεοἱορίδομε Ζειϊδολτίτι 
ΝΚ2Ζ: Νειε ΚΙτολ]]σς Ζεἰδεμτι 
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ΝΕΤ: Νοινε]ῃε Κέναε ΤΠέο]ορίαπε 

ΝΤ: Νοναπι Τεςίβιηεπίέπη 

ΝΤΟ: ΝενΝ Τεδίαπιοπ!{ θεά{ες 

Ο: Οτἰρῖης 

ος Οτίοης ΟἨτ]δίαπιις 

ΟΡ ΟτἱεπίδΗα (Ἠγίξίίαηα Ρογίοάΐσα 

Ογ.6α: Οτυὶς ΟΛ Ινοβσιις 

Ομ: ΟτΙεΠς ΟἨτὶδίαπις 

ος. Τ Ὀτ]εηί ΟΥ{1εΠ 
Ρ. ΡπΙοΙοριις 
ΡΟ: Ραΐτοἱορ]α Οταςοα 
ΡΙ; Ραϊτο]ορία Ι αἲίπα 
Ρα 11: Ρατοίςςε οἱ Τ τιτρῖε 
ΡΟ. Ραϊτο]ορία Οτἱεπία]ῖ5 
ΡΟΟ: Ῥτοςῃε Οτίεπί (Ἠτότίεῃ 
ΟΙ.: Ουεείίοπες [Γ Πεαγρίατες 
ΟΙ.Ρ: Οιεσίοπες ΠΗατρίαιιες οἱ Ρατοϊςείαιες 
ΚΑΩ Εἰνϊδία 4 Ατοπεοϊορία Οτἱδ(ίαπα 
ΚΕΑΟ: Κεαἰεχίσον Εἴτ Απιϊκε υπά (Ἠγ]δίεπίατα 
ΚΒ: Κέναο Β]σ]αυο 
Κ.ΒΕΝ. Κενιε Βέπὸά]σί]πα 
ΚΟΟ: Κοα]ρίοι ἵπ (εβοΠ]ομίο υαπά (ερεπν/ατί 
ΚΗΕ: Κενυε ἆ Ηϊείοίτε Ἑςσο]έςϊαςιίαυε 
ΚΗΕΚ Κενιο ἀ Πϊριοῖτε εί ἆἘ ρ]Ι]οδορΗῖε ΕεΙἰρίθυςες 
ΚΗΚ. Κενυε ἆἨϊρίοίτο ες ΠεΠρίοπς 
ΕΙ; Εἰνίὶσία Γατρίσα 
ΕΡΤΚ. ΚεαΙεπογΚΙορᾶάϊε {ήτ Ρτοϊεςίαπιεῖδοπο ΤΠεοἱορίε απά Κίτολε 
ΚΟ: Κένιε ἆο ΟµΠΙταΠ 

ΚΟΡΤ.: Κενυε ἆες Ξεΐεποες ΡΕή]οξορΠίαιες οἱ Τπέοἱορίαιιες 
ΚΟΚ: Κένιο αες οεῖεποςς ΚεΙρίειδες - 

ΕΤΑΜ: Εεσμετο]ες ας {Πόοἰορῖο αποϊεηπε οί πιέάἰενα]ε 
ΚΤΡ. Κενυε 4ε ΤΠέο]ορῖο εί ἆε ΡΠΙ]οξορ]ῖο 

3Α: οιμάϊα Απεειπιίαπα 

9Αί; οιμάϊ 4ϊ Απομιια ΟΙδί]απα 

9Β. διμρατίετ ΒΙεἱςδειάίέεπ 

ΦΒΤΙ: θιαά]ες ἵη Βϊσῆσαί ΤΗΘοΙΟΡΥ 

ος ῥουγςσθς ΟἨτόείεππες 

οο,-α.: ΤΑ θοιο]α Οαι{οἷῖσα 

56:Α: διµά]ες ἵπ ΟΠεἱδίαπ Απιισιίγ 
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5ΏΒ: ρμρρἰόπεπί αι Ὀοίιοππαίτο ἄε τα Β1Οἱθ 

5Ε: ραστῖς Ετυάἰτ] 

οσΚ Α: διμάἶεη Ζωτ ΟεδοΠὶοΠμίό μπά Κατ ες ΑΙογίηπις 

ος δίπάία Τ Πεμτρῖσα 

σΜΙς Ιπιπιεη ας Ματία-]ΑαςἩ 

ΜΥ ίπά]ος ἵπ ΜΙΠδίτγ απά Ἠ/ογςΠ1ρ 

ΝΤ. δίμάτεπ ζήπ1 Νευεω Τεςίαπιεπί 

ΔΡ: οίυία Ραϊγἰδί]σα 

ὁΤ. οιάία ΤΠεοἰοβίσα 

δίΤο: θίαά1 ε Τεςἱ 

ΤΙ δοαν/εἰσετῖδοπε ΤΠεοΙορίδςμε [πιδςμαιι 

ΦΟΝΤΙ διμάίεη ζας Ὀπινειί ἄες Νευεα Τεείαπιεπίς 

ΤΟ. Τπεοϊορῖε απᾶ (ἱαῦε 

ΤΗ. Τπεο]ορίε Η ἰδίοσίαιε 

ΤΙ.Ζ: Τπεοϊοβίδοιε 1 τεταυτσεϊταπρ 

ΤΟ. Τπευἱορίδςηο Ωιιατίαἰδοντ]{ε 

ΤΚ: Τπεο]ορίδοπε Κεα]επΖγΚκ]ορᾶ8άΐε 

Τγε: Τποο]ορίδεπς Εενις 

Τ5: Τπεο]ορίοα! θιυά]ές 

ΤΚ: Τπεο]ορίδομε ῬιαάἰεΠ υπ Κτίείκεπ 

ΤΤΟ: Ττίετ Τπεοἱορίδομε ο1άΐεπ 

ΤΤΙΖ: Ττίετοτ Τπεοἱορίδοπε Ζεἰ{δοΙτ ΙΕ 

τῦ : Τεχίιο απά Ὀπίετεπομάπρεη Ζᾳτ Οεδομομίε ἄειτ αἰεομγίς(]ςῖεη 
Γμτεταἴιιτ 

ΤΗΝΤΙ: Τπεοἱορίδομε ἹΝοτίετραςἩ Ζύπα ΠΘΙεΠ Τεδίαπιεπί 

Τ2: ΤΠεοΙοβίδςπε Ζοἱ{δομτί{ϊ 

Ὀ.Ε: Τπε Ὀπίνετεα! 1εν]ςῃα Επογο]ορεάῖα 

ΥΟ γείοτα ΟτΙδεαποτυπι 

γίο; Ὑιρ]ίὴαο ΟΠγδίαη8ε 

γ:5. Ψἱιε δρ]γίέιο]]ε 

Ἡ/. ὙΝοτςμῖρ 

ΗΕ. Νβδεηςοπα{ί απά Βάσηρ 

Ἡ 20): ἩΠεεεπςομαΒἱοῖε Ζεἰίδο]τίξ ἀετ Κατ]-Ματχ-[πίνετςίίαί 

ΖΑΝ): Ζοἱ{δομτ]ξί Εὰτ αῑε αΠεςίαιποπ( {1ος Ἠ/δδεπςς μα {ί 

ΖΕΕ: Ζαἱδεπτί Εὰτ Εναπρε[ίδεῃο ΕΠΙ Κ 

ΖΚ: Ζεἰιεοπτήϊ ΕΙ Κἰτοποπραςολ]ολίθ 

ΖΚΤΙ: Ζεϊιδομτίξι Εὶτ ΚΙΠοΗδςΠε ΤΗεοΙορίο 

ΖΚΥΑ Ζεἰιδοιτ αι εὐτ ΚἰΓοβςσΙε ἸλδεεπςςἶιαΓί 
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ΖΝΥ: Ζεϊϊιοιτίξί Γάτ ἀἱε Νειέοςίαπιεπ]ἰοίε ἸλΙδςεπςεμα[ί απά αῑε 
Κυπάε ἀεγ ἂῑίεσίεη Κἰτοῖᾖε 


ΖΤΚ: Ζεϊιο]ιγῖει εὰτ ΤΠοοἰορίε υπά ΚίτοΠε 
ΖΑςΑ: Ζεϊιςεγῖει εἲτ Ἀριρίίδοιε αρτᾶς]ιο απ ΑεγίμπισΚκαπάε 


ΖΥΥΤ: Ζεἰιςομτίξι Εάτ ΝΙ6οπδομα {ΗΊομο ΤΠεοἱορ]ε 


ΜΕΡΟΣ Α΄ 


ΕΒΡΑΙΚΗ ΚΑΙ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗ ΛΑΤΡΕΙΑ 
ΣΧΕΣΗ ΚΑΙ ΛΙΑΦΟΡΟΠΟΙΗΣΗ 


1. Πηγὲς γιὰ τὴ µελέτη τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας κατὰ τ]]ν ἐἔποχὴη τῆς 
Καινῆς Διαθήνης 


5, ΟΑΝΑΙΙΕΤΙ, ΠΠ Τνηααίο ἀε]]ε θεηεαϊζὶοηί (Βετακοίἡ) ἀεὶ Ταπιμά 
ΒαΡίίοηεδε, Τοτίπο, ὉΤΕΤ, 1968. 

Ἡ. ΡΑΝΒΥ, Το ΜίςπαΙι (Τγαηδίαιεά [νοπι ἴπε Ηερτεν νν. 
ἰπ{γοςάιιοῆίοη απά Ῥγεεί εχρἰαΠαίοΥγ Ποίε»), {εγιδαίεπι 1933. 

5. ΕΡΞΤΕΙΝ, Τ46 Βαδγίομίαη Ταμπιά, Γοπάοπ 1935. 

Α. ΗΑΝΟΩΓΙ. ΡΑΗΙ. Ρηεχ Εμελαπσίσα (Τεχίις ε ναγἰς Πιτρίές 
απαἰᾳιμονίδις κε]εςί), Ἐτίδουτρ δαἱ5ε, Εάῑέίοις Ὀπίνότςἰίαίτας, 
1968 (ορἱεΙερίει ΕΥίβιµβεηςε 12). 

Ι. ΙΙ0ΙΕΕ, Τεχί σε]εοί ἆε πιαρῃα οτα(ίοπε εµολατδίεα, ααάαἰία 
Ἡαρραάαἡ βῬασεῄας εί Ποημιἰ «Ιμάαεογαπι δΡεπεαϊς(ἰοηίδιικ. 
Εοπιας, Ὀπίνετς, ἄτεροτίαπα, 19657. 

Ε.5, ΑΒΑΣΟΝ, ΡΤαγετΣ ἵπ (πε Ταἰπιιά. Εογηι απἀ ῥαενης, Βετ]ίη-: 
Νεν Υοικ 1977. 

ΝΝ, δΙΜΡΞΟΝ, «Οεννίκή ῬναγονΥ απ ΊΤΜογΗβρ. Αη ἱπίγοάμοίίοη ΓοΥ' 
Ολα», ΓΙ οπάος, ΟΜ Ρτεςς, 1965. 

Μ. 5ΟΗΝΙΑΒ, ΤγαΙέ ες ῬΡεγαΚοί]ᾗ (5οεοηᾶε ραηΐε: Τα]πιμά -ἆθ' 
ΒαΡΥΙΟΠΕ), Ρατῖς 1871. ' 

Γ.Ν), 5ΤΑΕΕΚ, Αιαάέοᾗε [ἐμγρίσομε (εδείε, Βοππ 1910 (ΚΙείπε Τεχίε 
Εΐν ἐΠεοίἰορίσε]α ιά ρΗ]ο[ορίσελε Ύοεσιήρεη 58). 

ΗΙ,. 5ΤΑΕΚ-Ρ. ΒΠΙΕΕΒΕΟΚ, ΟΟοππ/πΘΗίας 2 Νεµεη Τεδίαιπθοηί αἱ 
Ταἰπιιιά ιιπᾶ Μίάταση, νο. 1, Μᾶποιιεπ 1974, 


ΠΠ. Βασικοὶ ὅροι τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, οἱ ὁποῖοι ἐνδιαφέρουν τὴν 
ἔρευνα τῶν σχέσεών της μὲ τὴ χριστιανικῇ λατρεία 

(Α) Λειτουργικὰ βιβλία: 

ο «ΜΙΣΝΑ» : Συμπίληµα ἑβραϊκῶν κανόνων (χρονολογεῖται περὶ. 
τὸν 2’ μ.Χ. αἰώνα, τὸ ὑλικὸ ὅμως εἶναι ἀρχαιότερο),. Περιέχει: 
πληροφορίες περὶ τοῦ τυπικοῦ τῶν θυσιῶν, περὶ τῶν διαφόρων᾽ 
ἑβραϊκῶν ἑορτῶν καὶ περὶ τῶν εὐλογιῶν. 

9 «ΤΑΛΜΟΥΔ» : Πρόκειται γιὰ συλλογη ἑρμηνειῶν τῆς «ΜΙΣΝΑ».᾽ 

:Ἀποτελεῖται ἀπὸ δύο τμήματα: τὸ πρῶτο ἀναπαράγει τὸ κείµενο. 
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τῆς «ΜΙΣΝΑ» καὶ τὺ δεύτερο (τὸ ὁποῖο τιτλοφορεῖται «ΓΚΕ- 
ΜΑΡΑ», ποὺ σηµαίνει- στὰ ἀραμαϊκὰ- «ἑρμηνεία», «τελείώση») 
εἶναι τὸ ἑρμηνευτικό. Δύο ὑπῆρξαν τὰ μεγάλα κέντρα ἑρμηνειῶν: 
ἡ Ἱερουσαλὴμ («ἱεροσολυμιτικὸ Ταλμοὺδ», 4-50" αἱ. π.Χ.) καὶ ἡ 
Βαβυλώνα («βαβυλωνιακὸ Ταλμοὺδ», 5 αἱ. π.Χ.). Τὸ ἵεροσολυ- 
μιτικὸ Ταλμοῦδὸ χρησιμοποιεῖ ἀρχαιότερο κείµενο τῆς ΜΙΣΝΑ. 

9 «ΣΙΝΤΟΥΡ» ἤ «ΣΕΝΤΕΡ»: τυπικὸ (ἤ βιβλίο) εὐχῶν. Συντάχθηκε 
τὸ 100 αἰ. μ.Χ., τὸ ὑλικό του, ὅμως, εἶναι ἀρχαιότατο. 


Β υχὲ 

9 «ΤΕΦΙΛΑ»: ἡ γνωστότερη µορφὴ προσευχῆς στὶς ἀκολουθίες τῆς 
Συναγωγῆς. Ἀποτελεῖται ἀπὸ δεχαοκτὼ «εὐλογίεο (γναὐτὸ 
ὀνομάζεται, ἐπίσης, «ΣΕΜΟΝΕΧ ΕΖΡΕ»). Ὀνομάζεται, ἐπίσης, 
καὶ «ΑΜΙΝΤΑ», ποὺ σηµαίνει «σὲ ὄρθια στάση». Οἱ ἀρχαιότερες 
μαρτυρίες περὶ τῶν προσευχῶν αὐτῶν ἀνάγονται στὸ 2 π.Χ. αἰ, 
καὶ πρέπει νὰ ἦσαν σὲ λειτουργική χρήση σὲς Συναγωγὲς κατὰ 
την ἐποχὴ τῆς Καινῆς Διαθήκης / Στην ΤΕΦΙΛΑ περιλαμβάνο- 
νται δύο βασικὰ στοιχεα: ἡ ΚΑΝΤΙΣ (εὐλογία τοῦ θείου 
ὀνόματος- ἐχρησιμοποιεῖτο γιὰ νὰ χωρίδει τὰ τµήµατα τῆς 
προσευχῆς) καὶ ἡ ΚΕΝΤΟΥΣΑ (ὁ τρισάγιος ὕμνος/ Ἠσ. 6,3). 

ϱ «ΜΠΙΡΚΑ ΧΑ-ΜΑΖΟΝ» : µία ἀπὸ τὶς σπουδαιότερες προσευχὲς' 
κατὰ τὸ δεῖπνο σὲ ἡμέρες ἑορτῶν. Παρουσιάζει µεγάλο: 
ἐνδιαφέρον γιὰ τὴ µελέτη τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου. 

ϱ «ΜΠΕΡΑΚΑ» : σηµαίγει «εὐλογία» ἤ «εὐχαριστία». Ὑπῆρξε ἡ 
βασικὴ μορφὴ προσευχῆς τῶν Ἑβραίων (σηµαντικὴ καὶ αὐτὴ γιὰ. 
η] µελέτη τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου). 

ϱ «ΣΕΜΑ ΓΙΣΡΑΕΛ»: ἡ γνωστότερη ὁμολογία πίστεως τῶν' 
Ἑβραίων. Ἀποτελεῖται ἀπὸ τρεῖς εὐλογίες καὶ ἀπὸ τοὺς 
βιβλικοὺς στίχους Δευτ. 6, 4-9, 11, 13-21/ Ἀριθ. 15, 37-41. 

ΓΡ) Βασικὲς Ἄκο ίες τῇ 

(α) «ΣΑΡΙΤ»: πρωϊνή ἀκολουθία («ΣΑ ΡΙΤ ΛΕ ΣΑΜΠΑ»; ἡ' 

πρωϊνη ἀκολουθία τοῦ Σαββάτου). 

() «ΜΙΝΧΑ»: ἀπογευματινὴ ἀκολουθία («ΜΙΝΧΑ ΑΕ ΣΑ- 

ΜΠΛΑ»: ἡ ἀπογευματινὴ ἀκολουθία τοῦ Σαββάτου). 
(Υ) «ΜΑ΄ΑΡΙΗΕ» : βραδυνὴ ἀκολουθία («ΜΑ᾽ΑΡΙΒ ΛΕ ΣΑΜΠΑ»:. 
ἡ βραδυνή ἀκολουθία τοῦ Σαββάτου). | 
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Ὅπως τὰ μεγάλα δένδρα ἔχουν βαθύτατες ρίζες, ἔτσι καὶ τὸ ὑπέ- 
ϱοχο καὶ ποικιλόμορφο «δένδρο» τῆς χριστιανικῆς Λατρείας ἁπλώ- 
γει τὶς ρίζες του στη λατρεία τοῦ ἐθνικοῦ του λίκνου, ἐκεῖ ὅπου γεν- 
νήθηκε, ἔδρασε, σταυρώθηκε καὶ ἀναστήθηκε ὁ Κύριος, ἐκεῖ ὅπου 
ἀνδρώθηκε ἢ πρώτη χριστιανική Ἐκκλησία, πρὶν ἐξέλθει ἀπὸ τὰ 
ὅρια τῆς Παλαιστίνης καὶ φθάσει στις ἐσχατιὲς τῆς οἰκουμένης. 
Ἐκεῖ, στην Ἱερουσαλήμ, ἀκούστηκε τὸ πρῶτο Χχριστιανικὸ κήρυγμα, 
τὸ ὁποῖο ἀπευθύνθηχε στὸ ρωμαϊκὸ κόσµο καὶ στὶς εἰδωλολατρικὲς 
κοινωνίες µέσα ἀπὸ τὶς ἑβραϊκὲς κοινότητες τῆς αὐτοκρατορίας, 
Στοὺς πατέρες καὶ προφῆτες τοῦ ἑβραϊκοῦ ἔθνους ὁ Θεὺὸς «εἶχε λα- 
λήσει πολυμερῶς καὶ πολυτρόπως», ὥστε νὰ προετοιμαστεῖ ἢ «ὁμι- 
λία τοῦ Θεοῦ πρὸς ἐμᾶς διὰ τοῦ Υἱοῦ Του». 

Στὰ πλαίσια τῆς ἱστορικολειτουργικῆς ἔρευνας, ἡ µελέτη τῆς 
ἑβραϊκῆς λατρείας καθίσταται ἀναγκαία στὸ βαθµό, κατὰ τὸν 
ὁποῖο μπορεῖ νὰ φωτίσει τὸ λατρευτιπὸ περιβάλλον τῆς γενέσεως 
τῆς χριστιανικῆς Λατρείας, Τὸ ἐνδιαφέρον τῆς λειτουργικῆς ἐπιστή- 
µης περὶ τῆς ἑβραϊκῆς Λατρείας δὲν ταυτίζεται μὲ τὴν ἔρευνα ἄλλων 
θεολογικῶν κλάδων, ὅπως ἡ ἑβραϊκὴ θεσµολογία, ἡ βιβλικὴ ἄρχαι- 
ολογία καὶ ἡ ἑρμηνεία τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, Καὶ τοῦτο διότι ἢ 
ἱστορικπολειτουργικὴ ἐπιστήμη δὲν ἐρευνᾶ πρωτογενῶς τὴν ἑβραϊκὴ 
λατρεία, ἀλλὰ χρησιμοποιεῖ τὰ πορίσματα τῶν παραπάνω κλάδων 
γιὰ νὰ μελετήσει τὶς λειτουργικὲς δοµές, ἐντὸς τῶν ὁποίων ἐμφανί- 
στηκε ἡ χριστιανικὴ Λατρεία. 

Ἡ γνώση τῆς ἐβραϊκῆς λατρείας μᾶς εἶναι ἀπαραίτητη γιὰ νὰ 
μελετήσουμε τὴ γένεση τῆς ἀντίστοιχης χριστιανικῆς, γιὰ νὰ ψαύ- 
σουµε τὶς ρίξες τοῦ προαναφερθέντος «δένδρου». Μᾶς εἶναι ἁπαραί- 
τητη γιὰ νὰ ἀπαντήσουμε στὸ καίριο ἑρώτημα, ἐὰν καὶ πατὰ πόσον 
ἡ χριστιανικὴ Λατρεία ἀποτελεῖ ἁπλῆ μετεξέλιξη τῆς ἑβραϊκῆς ἤ 
διαφοροποιεῖται ριζικά. Εἶναι προφαγνὲς ὅτι, τὸ ἐρώτημα αὐτὸ 
ὑπερβαίνει τὰ ὅρια τῆς λατρείας καὶ ἀγγίζει τὸ εὐρύτερο θέµα τῶν 


1Ἓβρ. 1.1. 
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σχέσεων τῆς ἑβραϊκῆς θρησκείας μὲ τὸ Χριστιανισμὸ (θέµα, τὸ 
ὁποῖο ἀποτελεί την αἰχμῃ τοῦ δόρατος στην ἐναντίον τῆς 
χριστιανικῆς Ἐπκλησίας κριτική τῶν λεγομένων ἀρχαιολατρῶν ἤ 
νεοειδωλολατρῶν). 

Ἡ σχέση, πάντως, τῆς χριστιανικῆς μὲ τὴν ἑβραϊκὴ Λατρεία εἶναι 
προφανὴς; καὶ ἄξια ἐρευνητικῆς προσεγγίσεως, ἐφόσον ἡ χριστια- 
νιπὴ Λατρεία, «ὅσο πρωτότυπη κι ἄν εἶναι, δὲν μπορεῖ νὰ ἀποτελεῖ 
δηµιουργία ἐκ τοῦ μηδενὸς»». Ἡ ἀναφορὰ στην ἐν λόγῳ σχέση δὲν 
σηµαίνει προσπάθεια ἀπογυμνώσεως τῆς Χχριστιανικῆς Λατρείας 
ἀπὺ τὴν αὐθεντικότητά της, δηλαδη προσπάθεια καταδείξεως ὅτι 
ἀποτελεῖ προῖὸν ἤ προέπταση τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, Ἀντίθετα, 
σηµαίνει προσπάθεια νὰ ἀναγνωρίσουμε τὸ φυσικὸ περιβάλλον, 
µέσα στὸ ὁποῖο γεννήθηκε καὶ ἀνέπτυξε τὴν κριτική της στάση 
ἔναντι τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. Διότι, ἡ ἀξία τῆς χριστιανικῆς Λα- 
τρείας δὲν μπορεῖ νὰ ἐξαρτηθεῖ ἀπὸ µία ἐμφάνιση «ἐκ τοῦ μηδενός», 
δηλαδη ἀπὺ µία πλασματική θεωρία, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία ἡἢ 
χριστιανικὴ Λατρεία εἶχε «παρθενογέννηση» (μὲ μεταφορική ἕἔν- 
νοια), Δὲν μποροῦμε νὰ παραθεωρήσουµε τὸ γεγονὸς ὅτι καὶ στὴ 
Λατρεία θὰ ἴσχυσε -ἀπὸ πλευρᾶς τῆς πρώτης Ἐκκλησίας- ἢ χριστο- 
λογικη προσέγγιση τοῦ ἑβραϊσμοῦ. 

Τὸ 19ο αἰ. πολλοὶ θρησκειολόγοι θέλησαν νὰ ἐρευνήσουν καὶ νὰ 
ἑρμηνεύσουν τὸ δόγμα καὶ τη Λατρεία τῆς Ἐκλκλησίας μὲ µία 
Ἐγελειανὴ ἀντίληψη: θέση- ἀντίθεση- σύνθεση’. Σύμφωνα μὲ τὶς 
ἀντιλήψεις τῶν ἐν λόγῳ ἐρευνητῶν, ὁ ἐθνικὸς κόσμος, στὸν ὁποῖο 
ἐξαπλώθηκε ὁ Χριστιανισμός, ἀπετέλεσε τὴν ἰσχυρὴ ἀντίθεση πρὸς 
τὶς βασικὲς ἰουδαιο-χριστιανικὲς θέσεις τῆς πρώτης Ἐκκλησίας, μὲ 
ἀποτέλεσμα νὰ ἐπέλθει μιὰ νέα σύνθεση, ἕνας νέος τύπος λατρείας, 
στὴν ὁποία ἐπέδρασαν κυρίως οἱ μυστηριακὲς θρησκεῖες. Οἱ ἄντι- 
λήψεις αὐτὲς ὁδήγησαν τοὺς ἐκφραστὲς τῶν συγκεκριμένων τάσεων 
ἀφενὸς μὲν στην ἐπίμονη ἀναζήτηση ὁμοιοτήτων καὶ παραλληλι- 
σμῶν μεταξὺ τῆς Λατρείας τῆς Ἐκκλησίας καὶ τῶν εἰδωλολατρικῶν 
θρησκειῶν, ἀφετέρου δὲ στην ἀπόρριψη τῶν πραγματικῶν πηγῶν 


2Εΐναι ὀρθότατη ἢ ἐπισήμανση τοῦ Ρ. Ειῶίδ5εε ὅτι, «Ἱμάαῖσπιο εί οἡσἱδιὶαπίσπιθ 5οπί 
οοπιραταῦ]ες ἃ ἀειικ έ]ένες, αὐϊ ῥτονίσπποπί νι πιἔπιε πα]]]ει εἰ οὗ τες ἷα «Ἡατρε 4ε 
τοπιρ]ίτ ἷ πηθπιε (ᾶσμε» (στην εἰσαγωγὴ τοῦ βιβλίου τοῦ ο ΤΗΟΜΑ, Τεο]ορία ον σεί- 
αὖα αεἰ]εργαίἰμο, (ῃ5α]ε Μοπιδεστοῖο, Ματίοιεἰ, 1983, σ. ΧΧΙΝ). 

3ΤΠΡβλ. 1.ΒουγξΕΕ, Εμολανίσι, Νοίτε Όαπις (1πά.), 19668, σ.15. 

4 Βλ. ὃς θέσεις τους στὰ ἔργα τῶν 1. ΠΙΝΟΜΑΝΝ (Τε Εατὶν Ιά8ιπρν, Νοίτε Ὁαππο, 
1909, σσ.152-163) καὶ 1. ΒΟΟΥΕΚ (ΕΗ6 απά Μαη, Νοΐτε Ώαππε, σσ. 123-150). 
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τῆς χριστιανικῆς Λατρείας, δηλαδη τῶν ἑβραϊκῶν λειτουργικῶν 
τύπων καὶ παραδόσεων, 

ῬΤὶς ἀλήθειες αὐτὲς ἀνακεφαλαιώνει μὲ σαφήνεια ὁ καθ. Ἰ.Φου- 
ντούλης, ὅταν γράφει ὅτι, «πολλὰ στοιχεῖα τῆς Θείας Λατρείας 
ἔχουν τὶς ρίζες τους στήν ἰουδαϊκὴ παράδοση, στη λατρεία τοῦ 
ἰσραηλιτικοῦ ναοῦ καὶ στην προσενυχἠ τῆς συναγωγῆς, Ὁ Κύριος, οἱ 
ἀπόστολοι καὶ οἱ πρῶτοι μαθητὲς ἦσαν Ἑβραῖοι καὶ οἱ συναγωγὲς 
τῶν Ἑβραίων ἦσαν τὰ πρῶτα κέντρα πρὸς Όν ἐκπόρθηση τῶν 
ὁποίων ἐστράφη ἡ χριστιανική ἱεραποστολή. Λόγοι, λοιπόν, ἵστο- 
ρικοὶ συνέδεαν τη Χριστιανική Λατρεία πρὸς την ἰουδαϊκή. Ἀλλὰ 
καὶ λόγοι θεωρητικοί. Οἱ Χριστιανοὶ εἶχαν τὴ συνείδηση ὅτι αὐτοὶ 
ἀποτελοῦν τὸ λαὸ τοῦ Θεοῦ τὸν περιούσιο, τὰ ἐν τῶν λίθων ἐγερ- 
θέντα τέκνα τοῦ Ἀβραάμ, τὰ ὁποῖα δικαιωματικῶς κληρονομοῦν τὶς 
ἐπαγγελίες, τὴ διαθήκη, ἀλλὰ καὶ τὴ λατρεία τοῦ ἀληθινοῦ Θεοῦ»». 

Ὡς ἐπίλογο τοῦ προλογικοῦ αὐτοῦ σηµειώματος, σταχυολογοῦμε 
κάποιες ἐπισημάνσεις ἀπὸ ἕνα σχετικὸ μὲ τὸ θέµα κείµενο τοῦ 
ἀείμνηστου καθηγητῃ Π.Τρεμπέλα, θεωρώντας ὅτι ἀποδίδουμε καὶ 
τὸν ὀφειλόμενο φόρο τιμῆς πρὸς ἐκεῖνον, ὁ ὁποῖος ὑπῆρξε ἐκ τῶν 
πρώτων καὶ σηµαντικότατων (ἀκόμη καὶ γιὰ τὴ σύγχρονη ἵστο- 
ρικολειτουργικὴ ἔρευνα) μελετητῶν καὶ διδασκάλων: 

«Ἐν τῇ ἐξετάσει καὶ τῷ καθορισμῷ τῶν πρώτων μορφῶν τῆς χρι- 
στιανικῆς λατρείας προβάλλεται εἰς ἄμεσον ἔρευναν τὸ ζήτημα τοῦ 
ποῖοι ὑπῆρξαν οἱ πρωταρχικοὶ παράγοντες, οἵτινες θὰ ἠδύναντο νὰ 
θεωρηθῶσιν ὡς εὐὖθὺς ἐξ ἀρχῆς ἐπιδράσαντες εἷς τὴν γένεσιν καὶ 
διαμόρφωσιν τῆς λατρείας ταύτης. Ἀναμφιβόλως δὲ μεταξὺ αὐτῶν 
κύριος καὶ θεμελιώδης ὑπῆρξεν ἡ λατρεία τοῦ Ἱσραήλ, ἓν µέσῳ τοῦ 
ὁποίου ὡς ἐν λίπνῳ τινὶ ἐγεννήθη, ἐθεμελιώθη καὶ ἀνεπτύχθη ἢ 
χοιστιανικὴ Ἐκκλησία ..Παρουσιάζεται δὲ ὅλως φυσικὸν τοῦτον, 
ἀφοῦ καὶ αὐτὸς ὁ Κύριος τὸν ναὺν τῶν Ἱεροσολύμων ἀνεγνώριζε 
καὶ ἐθεώρει εὐλαβείας ἄξιον ὡς οἶκον τοῦ πατρὸς αὐτοῦ.. Ἐπὶ 
πλέον ὁ Κύριος ἀγαπῶν τὸν ναὸν ὡς κέντρον τῆς θρησκευτικῆς 
ζωῆς τοῦ λαοῦ του μετεῖχε τῆς ἓν αὐτῷ λατρείας, ἐπεσκέπτετο 
δ αὐτὸν καὶ κατὰ τὰς µεγάλας τοῦ Ἰσραὴλ. ἑορτάς, ὁπότε καὶ ἐδί- 
δὅασκεν ἐν αὐτῷ... Ἀλλὰ καὶ τῆς ἐν ταῖς συναγωγαῖς λατρείας συχνά- 
πις παρουσιάζεται συμμετέχων ὁ Κύριος, ἀναγινώσκων καὶ ἆνα- 
πτύσσων τοῦ νόµου καὶ τῶν προφητῶν τὰ διδάγματα καὶ γενικῶς 
κηρύττων καὶ θαυματουργῶν ἐν αὐταῖς... 


ΣΠΟΡΛ. Ἱ. ΦΟΥΝΤΟΥΛΗ, Ἡ ἀκολουθία τοῦ Ὄρθρου, Θεσσαλονίκη 1966, σ.5. 
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»Ἑπόμενον λοιπὸν ἦτο καὶ οἱ ἀπόστολοι μετὰ τῶν πρώτων 
μαθητῶν, τῶν ἀποτελεσάντων τὴν ἐν Ἱεροσολύμοις μητέρα τῶν ἐκ- 
κλησιῶν, γὰ ἐξακολουθήσωσιν ὡς πιστοὶ καὶ εὐλαβεῖς Ἰσραηλῖται, 
ἵνα συχνάζωσιν εἰς τὸν ναὸν καὶ τὰς συναγωγάς, καὶ τοσούτω 
μᾶλλον, ὅσῳ ἡ λατρεία τοῦ ναοῦ καὶ τῶν συναγωγῶν ἦτο τὸ μόνον 
εἶδος τῆς δημόσιας λατρείας τὸ γνωστὸν καὶ οἰκεῖον εἰς αὐτούς» 


5 Πρβλ. π. ΤΡΕΜΠΕΛΑ, Ἀρχαὶ καὶ χαρακτὴρ τῆς χοιστιανικῆς λατρείας, Ἀθήναι, 
Σωτήρ, 19937, σσ. 1-3. 
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Ὁ στόχος τῶν Εὐαγγελίων καὶ τῶν Πράξεων τῶν Ἀποστόλων 
δὲν ἦταν ἡ καταγραφὴ τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. Μαρτυρίες παρέχο- 
νται µόνο στὸ πλαίσιο ἀφορμῶν κατὰ τὴν ἀναφορὰ τῶν καινο- 
διαθηκικῶν κειμένων στις δραστηριότητες τοῦ Κυρίου καὶ τῶν 
Μαθητῶν τον. Στὶς μαρτυρίες αὐτὲς μποροῦμε νὰ διακρίνουμε την 
προσπάθεια τῶν ἱερῶν συγγραφέων νὰ ἀναφερθοῦν στὸ λατρευ- 
τικὸ περιβάλλον τοῦ ἑβραϊκοῦ λαοῦ, παρέχοντας ταυτοχρόνως τὸ 
στίγμα τῆς χριστιανικῆς ἰδιαιτερότητας ἔναντι τῆς ἑβραϊκῆς λα- 
τρείας. 

Μόνο ὑπὸ τῆν παραπάνω ἔννοια μποροῦμε νὰ ἰσχυρισθοῦμε ὅτι, 
ἡ Καινη Διαθήκη διαποτίζεται ἀπὸ λειτουργικὸ πνεῦμα”. Παρέχο- 
ντας ὅλα τὰ ἀπαραίτητα στοιχεῖα διευκρινήσεως τῶν σχέσεων 
χριστιανικῆς καὶ ἑβραϊκῆς Λατρείας, ἤ Καινή Διαθήκη καθίσταται 
µία πολύτιμη πηγη γιὰ τὴν ἱστορία τῆς χριστιανικῆς Λατρείας στὴν 
ὁλότητά της. 


(α) Ὁ Ναὸς καὶ ἡ Συναγωγή 
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Οἱ καινοδιαθηκικὲς ἀναφορὲς στὰ δύο κέντρα τῆς ἑβραϊκῆς λα- 
τρείας (τὸ Ναὺ καὶ τὴ Συναγῶγ})) εἶναι ἀρχετὲς καὶ ἀξιοσημείωτες. 
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ὃ 141 Ὁ Ναὸς τῶν Ἱεροσολύμων προβάλλεται ὡς ὁ τόπος, ὅπου ὁ 
Κύριος βρισκόταν καθημερινα” καὶ πρὸς τὸν ὁποῖο ἔτρεφε µεγάλο 
σεβασμό, ἀποκαλώντας τον «οἶκο προσευχῆς»'. Ὁ σεβασμὸς αὐτός, 
μάλιστα, ἦταν τόσο αἰσθητὸς στὸν κύκλο τῶν Μαθητῶν, ὥστε 
ἐκεῖνοι θεώρησαν ὅτι μὲ τὴ συγκεκριένη στάση τοῦ Κυρίου 
ἀπέναντι στὸ Ναὸ ἐπιβεβαιώνεται τὸ ψαλμικὸ (68, 10) «ὁ ζῆλος τοῦ 
οἴκου σου κατέφαγέ µε». Ὁ Ναὸς τῶν Ἱεροσολύμων, ἄλλωστε, 
ἦταν ἕνας ἀπὸ τοὺς τόπους διδασκαλίας τοῦ Κυρίου! καὶ ἕνας τό- 
πος ποὺ συνδέεται μὲ σημαντικὰ γεγονότα στην Κ.Δ. 

Περὶ τῆς προσευχῆς στὸ Ναὸ δὲν ἔχουμε τελετουργικὲς πληρο- 
φορίες ἀπὸ τὰ χαινοδιαθηκικὰ κείµενα. Τὸ παράδειγµα τῆς προ- 
σευχῆς τοῦ Κυρίου ἀκολούθησε ἡ πρώτη Ἐκκλησία, τὰ µέλη τῆς 
ὁποίας ἦσαν καθ ἡμέραν προσκαρτεροῦντες ὁμοθυμαδὸν ἐν τῷ 
ἱερῷ.. Ἡ ἴδια πληροφορία τῆς συνεχοῦς παρουσίας τῶν Χριστιανῶν 


ὁ Λκ. 22, 53. Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, τὸ Εὐαγγέλιο τοῦ Λουνᾶ ἀρχίζει μὲ ἀναφορὰ 
στὸ Ναὸ (1, 8-9) καὶ τελειώνει μὲ παρόμοια ἀναφορὰ (24,53). Περι τῶν Καινο- 
διαθηκικῶν μαρτυριῶν γιὰ την παρουσία τοῦ Κυρίου στὸ Ναὸ κατὰ τὴ διάρκεια 
συγκεκριμένων ἀκολουθιῶν καὶ ἑορτῶν, βλ. ἩΟ.Ε. ΟΕΡΤΕΕΙΕΥ, ΤΙε Κεἰιβίοπ απά 
Ὑ/ογδἱρ..., σσ. δ5-86/ Ε. ὈνΝΡΕΕΗΗΙ, ἸΜαγδΗΐρ, Νεν Ὑοτκ 1957, σ.193. 

4 Πρβλ. ην ἐκδίωξη τῶν ἐμπόρων ἀπὸ τὸ Ναὸ (Μτ.21, 13/ Μκ. 11, 15/ Δκ. 19, 45/ 
Ἰω, 2. 19). Ὁ ὅρος «οἶκος προσευχῆς παραπέμπει στὸ Ἡσ. 56,7. 

Μοναδική, ἴσως, διαφοροποίηση τοῦ Κυρίου ἀπέναντι στήν κρατοῦσα λατρευτικὴ 
παράδοση σχετιμὰ μὲ τὸ Ναό, ἀπετέλεσε ὃ τρόπος ὁρισμένων προσευχῶν Του ὅταν 
βρισκόταν ἑκτὺς τοῦ Ναοῦ: οἱ Ἔβραϊοι συνήθιζαν νὰ προσεύχονται στρεφόµενοι 
πρὸς τὸ Ναό, ἐνῶ ὁ Κύριος στρέφεται πρὸς τὸν οὐρανὸ (πρβλ. Μτ. 14, 19// Μκ. 
6.41/ 7.34// Ακ. 9, 16. Βλ. καὶ ΑΗΑΜΜΑΝ, μα ΡΗδγε, Τουτπα!, εδοὶὲθ, 1959, σσ. 5]- 
82). 

δΊω. 2, 17. 

ὅ]ω. 7, 14. 

Ἰ Κάποια ἀπὸ τὰ γεγονότα αὐτὰ εἶναι ἡ ἐξαγγελία τοῦ Συμεὼν περὶ τῆς σωτηρίας 
τοῦ Ἰσραὴλ, καὶ τῶν Ἐθνῶν (Λκ. 2, 31-32), καθὼς καὶ ἡ δήλωση τοῦ δωδεκαετοῦς 
Ἰησοῦ πρὸς τὴ µητέρα Του, ὅτι εὑρισκόμενος στὸ Ναὸ εὐρισκόταν κοντὰ στὸν 
Πατέρα Του (Ακ. 2, 49). Μὲ τὴν ἴδια αἰτιολογία ἐκδιώκει ἀπὸ τὸ Ναὸ τοὺς κολ- 
λυβιστές, κατηγοθώντας τους ὅτι εἶχαν μετατρέψει τὸν «οἶκο» τοῦ πατέρα Του σὲ 
«σπήλαιο ληστῶν» (Λκ. 19, 46). Στὸ Ναό, ἐπίσης, ὁ Ἰησοῦς ἐπετέλεσε πολλὰ 
θαύματα (Μτ. 21, 14), ἐνῶ µέσα ἀπὸ τὴν ἀναφορὰ στὴν κπαταστροφὴ καὶ στην ἐκ 
νέου ἐπανέγερση τοῦ Ναοῦ ἐντὸς τριῶν ἡμερῶν ὁ Ἰησοῦς ἀναγγέλλει τὴν τριήμερο 
ἐκ νεκρῶν Ἀνάστασή Του (Ἰω. 2, 19/ περὶ τῆς μαρτυρίας αὐτῆς σὲ σχέση μὲ τι 
Λατρεία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας, βλ. ο. ΟίΠΙΜΑΝΝ, /ποληίδίεπ ή µπά (Ἰαἱιεδαίεμοε, 
Ζυτίοὰ 1950, σ.73). 

δΠΡΕ, 2, 46. 
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στὸ Ναὸ καταχωρίζεται στὸ τέλος τοῦ κατὰ Λουκᾶν (24,53) καὶ 
ἐπιβεβαιώνεται στὶς Πράξεις τῶν Ἀποστόλων, ὅπου ἕως καὶ τὸ πέµ- 
πτο κεφάλαιο ὁ Ναὸς μαρτυρεῖται ὡς ἕνα ἀπὸ τὰ κέντρα ζωῆς τῆς 
πρώτης Ἐπμλησίας. Ἀλλὰ οὔτε τὰ σχετικὰ μὲ τὸ Στέφανο (κεφ.ό καὶ 
7) μποροῦν νὰ κατανοηθοῦν ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὸ θέµα τοῦ Ναοῦ 
καὶ τῆς τοποθετήσεως τῶν Χριστιανῶν ἔναντι αὐτοῦ".. 

Αὐτὴ ἡ «καθολική συγκέντρωση» (ὁμοθυμαδὸν) τῶν μελῶν τῆς 
πρώτης Ἐκκλησίας καθημερινὰ στὸ Ναὸ:! εἶχε, βεβαίως, ὡς µοναδι- 
πό της σκοπὺ τὴν προσευχή, ἡ ὁποία περιελάμβανε «αἶνο» (δηλαδὴ 
δοξολογία) καὶ «εὐλογία» τοῦ Θεοῦ (δηλαδη εὐχαριστία γιὰ τὶς 
εὐεργεσίες του)”. Εἶναι προφανὲς ὅτι τὰ µέλη τῆς πρώτης Ἐκκλη- 
σίας συνάζονταν σὲ ἰδιαίτερο τόπο τοῦ Ναοῦ, τῇ «στοὰ τοῦ Σολο- 
μῶντος» 5, ἔχοντας µία σχετικὴ αὐτονομία ἐντὸς τοῦ τεράστιου οἱ- 
ποδοµήµατος ὥστε νὰ κηρύσσουν καὶ νὰ ἀποφεύγουν τς ἄμεσες 
προστριβὶς μὲ τοὺς Ἰουδαίους'' (στὸ θρησκευτικὸ ἑβραϊκὸ περιβάλ- 
λον τοῦ 195" αἰ. ἡ χριστιανικὴ Ἐκκλησία θεωρεῖτο ὡς αἴρεση”” καὶ 
ἀπεκαλεῖτο «ὁδὸς» 19), 

Γιὰ την πρώτη χριστιανικὴ Ἐκμλησία εἶχε σημασία καὶ τὸ γε- 
γονὸς ὅτι, ἡ λατρεία στὸ Ναὸ ἀντιπροσώπευε ὁλόκληρο τὸ ἑβραϊκὸ 
ἔθνος. Ὅσα τελοῦνταν στὸ Ναό, τελοῦνταν ἐξ ὀνόματος ὅλου τοῦ 
λαοῦ. Αὐτὴ ἡ λαμπρὴ καὶ ἐπιβλητικὴ λατρεία μὲ τὶς πλούσιες καὶ 
λεπτομερεῖς διατάξεις της, ἓις προσφορὲς τοῦ θυµιάµατος, εἲς θυσίες 


3 Δὲν θὰ πρέπει νὰ θεωρηθεῖ τυχαῖο τὸ γεγονὸς ὅτι, τὸ κατὰ Λουκᾶν ἀρχίζει μὲ ἕνα 
γεγονὸς ποὺ διαδραματίζεται στὸ Ναὸ (1,8ὲξ/) καὶ ὅτι ὁ Ναὸς ἐξαίρεται τόσο µέσα 
ἀπὸ τὴ διήγηση τῆς «παραστήσεως» πρὺς τὸ Θεὺ τοῦ τεσσαρακονθήµερου Ἰησοῦ 
(2,22ὲξ.), ὅσο καὶ µέσα ἀπὸ τὴ διήγηση τῆς συξζητήσεως τοῦ δωδεκαετοῦς Ἰησαῦ μὲ 
τοὺς διδασκάλους (2, 46ὲξ,). 

Ἡὸ Ὁ Πρωτοµάρτυρας Στέφανος πατηγορεῖται ὅτι καταφέρθηκε ἐναντίον τοῦ Ναοῦ 
(6:13). Ἡ ἴδια κατηγορία ἀπευθύνεταν ἐναντίον τοῦ ἀπ. Παύλου, ὅταν ἐπέστρεψε 
στὰ Ἱεροσόλυμα μετὰ ἀπὸ την τρίτη περιοδεία του (Πρ. 21, 28). 

11 Ἠΐναι προφανὲς ὅτι, ἡ ἔννοια τοῦ «ὁμοθυμαδὸν» εἶναι παραπλήσια μὲ τὴ μαρτυρία 
(περὶ τῶν πρώτων Χριστιανῶν) ὅτι «εἶχαν µία καρδιὰ καὶ µία ψυχή» (Πρ. 4, 32). 

13 Τὰ στοιχεῖα αὐτὰ μαρτυροῦνται στην πληροφορία ὅτι, οἳ Μαθητὲς ἦσαν 
διαπαντὸς ἐν τῷ ἱερῷ αἰνοῦντες καὶ εὐλσγοῦντες τὸν Θεὸν (Ακ. 24, 53). 

Πρ. 5, 12, Πρβλ. Καὶ Πρ. 3, 11, 

14 Βλ, περισσότερα : Ρ. ΒΑΑΡΦΗΑΝ, Γαἰ[ν Ῥναγεγ ἰπ (Ηο Εαήγ 6Ἠμτο, 1 οπάοἩ, ΔΡΟΚ, 

1981, σ.24. 

15 Πρβλ. Ἱρ. 24, 14/ 28, 22. Βλ. περισσότερα: Ε.ΙΑΟΚΦΟΝ-Κ.Ι.ΑΚΕ, ΤΗΕ Βερηπίηρε οἱ 

Οκ ήαπίγ, νο].1, ἱ οπάοη 1920, σσ. 300 ἐξ, 

1πρ. 9.2/ 18, 26/ 19,23. 
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τῶν ἁμώμων ἀμνῶν, τοῦ ἄρτου καὶ ἄλλων προϊόντων, τὶς προσευχὲς 
καὶ τις ψαλμωδίες, τη φωνητική καὶ ἑνόργανη μουσική, καθὼς καὶ 
τὶς λιτανεῖες τοῦ λαοῦ κατὰ ἲς µεγάλες ἑορτές, ὅλα αὐτὰ ἀντιπρο- 
σώπευαν γιὰ τῆν πρώτη χριστιανική Ἐκκλησία τῶν Ἱεροσολύμων 
τὸ συνεχτικὸ δεσμὸ μὲ τοὺς ὁμοεθνεῖς'.. 

Ἡ μόνη, ἴσως, τελετουργιχ1 πληροφορία περὶ τῆς προσευχῆς στὸ 
Ναό, ἡ ὁποία παρέμεινε ὡς εὐχκαιρία προσευχῆς καὶ γιὰ την πρώτη 
Ἐκκλησία, μαρτυρεῖται στὸ Πραξ. 3, 1: ὁ Πέτρος καὶ ὁ Ἰωάννης 
ἀνέβαινον εἰς τὸ ἱερὸν ἐπὶ τὴν ὥραν τῆς προσευχῆς τὴν ἐνάτην. 
Πρόκειται περὶ τῆς πρώτης μαρτυρίας εἰδικῆς ἑβραϊκῆς προσευχῆς 
κατὰ τὴν ἐνάτη ὥρα, ἡ συγκεκριμένη δὲ μαρτυρία τῶν Πράξεων 
ὑποδηλώνει ὅτι οἱ πρῶτοι Χριστιανοὶ τῶν Ἱεροσολύμων εἶχαν υἱο- 
θετήσει τὶς προσευχὲς στὸ Ναὸ κατὰ τὰ ταπτὰ διαστήµατα τῆς 
ἡμέρας)», Ἀλλὰ καὶ ὁ ἀπ. Παῦλος δέχθηκε ὅραμα ἀπὸ τὸ Θεὺ κατὰ 
τὴ διάρκεια προσευχῆς του στὸ Ναό!.. 

Ἐκτός, ὅμως, ἀπὸ τὶς καινοδιαθηκικὲς ἀναφορὲς στὴ λατρεία 
τοῦ Ναοῦ καὶ τὴ συμμετοχὴ σ᾿ αὐτὴν τῶν Μαθητῶν καὶ τῶν πρώ- 
των μελῶν τῆς ἱεροσολυμιτικῆς Ἐκκλησίας, ὁ Ναὸς προβάλλεται ὡς 
τόπος μὲ συμβολικὸ περιεχόµενο: γίνεται διάκριση μεταξὺ «χειρο- 
ποίητου» καὶ «ἀχειροποίητου» Ναοῦζ, ἡ ὁποία (διάκριση) εἰσάγει 
στὴ θεώρηση τοῦ σώματος τοῦ Ἀναστημένου Κυρίου ὡς «ναοῦ», 
ἐνῶ κατἐπέπνταση ὡς «ναὸς» θεωρεῖται καὶ τὸ σῶμα τῶν πιστῶν”. 
Ὁ συμβολισμὺς αὐτὸς ἀποκαλύπτει τὸ γεγονὸς τῆς ἀποδεσμεύσεως 
τῶν πρώτων Χριστιανῶν ἀπὸ τὰ στενὰ ἑβραϊκὰ πλαίσια θεωρήσεως 
τοῦ Ναοῦ ὡς τοῦ κατἑἐξοχὴν τόπου λατρείας. 


δ 1.2 Ἡ ἐν λόγῳ ἀποδέσμευση περιγράφεται στὸ Πρ. 2, 46: τὰ 
πρῶτα µέλη τῆς Ἐκκλησίας τῶν Ἱεροσολύμων, καθ᾽ ἡμέραν τε προ- 


17 ΝΟΕ. ΟΒΣΤΕΕΙΕΥ-Ο.Η. ΒΟΧ, Τε Εε]ὶρίομ..., σσ. 85-86. 

18Συμφωνοῦμε ἀπόλυτα μὲ τὶς θέσεις τοῦ Κ. ΤΑΕΤ, ὁ ὁποῖος σημειώνει: «ἶενς ρταΥ α 
56ΐ ἔἴπιες. 9ο ἀο ΟἨγίδίίθης, ΤΗε ΕΠτδί Πεν Ιςα-ΟἨτἰδίί8ῃ οοηνετί5 ΠΙᾶΥ ενεη ηθνε τοοιεά 
ἴπε 5απιε ενεπίπᾳ ῥρταγετ. ΤΗΐ5 ψ1] Όθοοπιε ἴτίο {πε πιοςί οοπδίαπί Ἀπά ἱπιροτίαπί 
πουσς οἳ 1εψ]δῃ ῥταγετ. ΤΗί5 ψΙἠ θεοοπιε ίτιθ {ος ΟΠτδιίαης α5 νο» (Τή6 Πάγου οἱ 
{6 Ποιιγ»..., σσ. 3). 

δρ. 22, 17. 

20 Μη. 14, 58. Πρβλ. καὶ τὴν κριτικὴ τοῦ διακόνου Στεφάνου στὸ Ναό, ὅτι ὁ 
ὄψιστος οὐκ ἐν χειροποιήτοις νασῖς κατοικεῖ (Πρ. 7, 48), 

Ἀ Α΄Κορ. 3, 16. (Πρβλ. καὶ Β΄Κορ. 6, 16). Βλ. καὶ Β.Ι Μο ΚΕΙΝΕΥ, ΤΗΕ Νενν Τεπιρίε..., 
σσ.δά-ο]1. 
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σκαρτεροῦντες ὁμοθυμαδὸν ἐν τῷ ἱερῷ, κλῶντες τε κατοἶκον ἄρ- 
τον μετελάμβαγον τροφῆς ἐν ἀγαλλιάσει καὶ ἀφελότητι καρδίας Ἡ 
καθημερινὴ λατρεία στὸ Ναὸ περιελάμβανε προσευχὲς καὶ θυσίες 
Ἐφόσον οἱ πρῶτοι Χοιστιανοὶ τελοῦσαν τὴ δική τους θυσία (τὴ 
Θεία Εὐχαριστία) «κατ οἶκον», συμπεραίνουμε ὅτι δὲν συμμετεῖχαν 
στὶς θυσιαστικὲς τελετουργίες τοῦ Ναοῦ (προσφορὲς θυµιάµατος 
καὶ πρωτογεννηµάτων τῆς γῆς/ θυσίες ζώων). 

Ἡ ὑπέρτατη θυσία τοῦ Κυρίου στὸ Σταυρὸ; ὑπῆρξε γιὰ τοὺς 
πρώτους Χριστιανοὺς τὸ γεγονὸς ποὺ καθιστοῦσε ἀνωφελεῖς τὶς 
θυσίες τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. Ἡ πρώτη Ἐκκλησία διαχωρίζεται 
ἀπὺ τὴ θυσιαστικὴ τελετουργία τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας καὶ ἀποκτᾶ 
τὸ δικαίωµα νὰ ἀντιπαρατεθεῖ στὶς θυσίες του Ναοῦ: ἔχομεν θυσια- 
στήριον ἐξ οὗ φαγεῖν οὐκ ἔχουσιν ἐξουσίαν οἳ τῇ σκηνῇ λατρεύο- 
ντες”. 

Κατὰ τὴν περίοδο τῆς δημόσιας δράσης καὶ τοῦ κηρύγµατός Του, 
ὁ Κύριος δὲν ἀπαξίωσε τὴν προσφορὰ θυσίας στὸ Ναό: δὲν ἆπα- 
γορεύει τὴν «προσφορὰ τοῦ δώρου ἐπὶ τοῦ θυσιαστηρίου», ἀλλὰ 


3 Ἠλ, Ρ. ΒΙΠΙΕΒΒΕΟΚ, «Εἰπ Τεπιρεὶροϊιεδάἰεπε!...», σσ, 1-171/ Α.Β. ΜΙΙΩΚΑΜ, «εννίδη 
Ῥ/αγηἱρ... 

3 Στην πρὸς Ἑβραίους ἐπιστολὴ ἡ σταυρικη θυσία τοῦ Κυρίου θεωρεῖται ὡς ἢ 
µόνη ἁγιαστικὴ θυσία, ἡ ὁποία εἶναι ὑπέρτερη τῶν θυσιῶν στὸ Ναὸ τῶν Ἱερο- 
σολύμων (Έβρ. 9, 11- 14/ 10, 4). Περὶ τοῦ θέµατος τοῦ Πάθους ὡς θυσίας σὲ σχέση 
μὲ τὶς θυσίες τῆς Π.Δ., βλ. 9ΕΡ. ΜΟΙΠΕ, ΤΗΕ δαςη[ίοε οἱ Οἡγίσ, Ῥμ]αάο]ραία, Ροι- 
πες» Ῥτεςς, 1964, σ.11 (Βἱρίίσαί φεγίες 12)/ 5. ΙΥΟΝΝΕΊΤ- 1. ΑΒΟυΚΙΝ, ἱη, Κεάεηριίοη 
απά οασή[ίοε: Α ΒἰρΙίσαὶ απἀ Ῥαϊκο οιμάγ, Ἐοπιᾶ, Ῥοπ[ίσαί Βσ]σαί Ιηςεϊεμία, 
1970, σσ.187-296 (Απαϊεσία Βἰβίίεα 48). 

3 Τὸ ἀνώφελο τῶν ἑβραϊκῶν θυσιῶν ἐκφράζεται κυρίως στην πρὸς Ἑβραίους: ἥτις 
παραβολὴ εἲς τὸν καιρὸν τὸν ἐνεστηκότα, καθ ἤν δῶρα τε καὶ θυσίαι προσφέρο- 
νται, μὴ δυνάµεναι τελειῶσαι τὸν λατρεύοντα (9, 9). Πρβλ. καὶ Ἔρο. 10, 1, 5-θ, Ἡ 
ἀλήθεια ὅτι, μετὰ ἀπὺ τη θυσία τοῦ Κυρίου δὲν ἰσχύει η ἀνάγκη προσφορᾶς θι- 
σιῶν στὸ Ναό, ἐκφρόζεται κυρίως στὸ Ἐβρ. 10, 19-23. Εἶναι προφανὲς ὅτι, ἡ ἁλή- 
θεια αὐτῃ ἑδράζεται ἐπὶ τοῦ θέµατος τοῦ Ἰησοῦ ὡς «ἀρχιερέως», δηλαδη ὡς τοῦ 
µόνου ὁ ὁποῖος μπορεῖ νὰ προσφέρει την ἀληθινη θυσία στὸ Θεὸ (Ἑβρ. 4, 14-16/ 
Πρβλ. καὶ 6, 20/ 9, 24-26). 

Ἔμμεση ἀναφορὰ στην κατάργηση-διὰ τῆς θυσίας τοῦ Κυρίου-τῶν ἑβραϊκῶν 
θυσιῶν γίνεται καὶ στην ἰωάννεια διήγηση περὶ τῆς ἐκδιώξεως τῶν ἐμπόρων ἀπὸ τὸ 
Ναό (Ίω. 2, 13-22): ἢ μνεία ὅτι πλησίαζε τὸ Πάσχα (δηλαδη ἡ μνεία τῆς σταυρικῆς 
θυσίας τοῦ Κυρίου) συνδυάζεται μὲ τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ Ἰησοῦς διεσκόρπισε τὰ 
προοριζόµενα γιὰ θυσίες στὸ Ναὸ («βόας, πρόβατα και περιστερὰς»/ Περὶ τῆς 
συγκεκριμένης ἑρμηνείας τοῦ Ἰω. 2, 13-22, βλ. Κ.Ι ΡΑΙΥ, Τήε Οήρίηδ..., σ.76). 

15 Έβρ, 13, 10. 
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συνιστᾶ τὴ συμφιλίωση μὲ «τὸν ἀδελφὺ» πρὶν ἀπὸ την προσφορὰ 
τῆς θυσίας”. Παράλληλα, ὅμως, διδάσκει ὅτι θέλει ἔλεον καὶ οὐ θυ- 
σίαν”͵, δηλαδη ὅτι ἢ προσφορὰ τῆς καρδιᾶς εἶναι ἀνώτερη ἀπὸ τὴν 
προσφορὰ θυσίας στὸ ΝαόΆ. Ἀλλὰ καὶ μετὰ ἀπὸ τὴ θεραπεία τοῦ 
λεπροῦ, ὃ Κύριος τὸν προτρέπει νὰ «προσφέρει γιὰ τὸν καθαρισμό 
του ὅ,τι πρόσταξε ὁ Μωῦύσῆς», ὃηπλαδη την προβλεπόμενη θύσιασ- 
τικὴ προσφορά”. 

Σὲ ἄλλες καινοδιαθηκικὲς μαρτυρίες ἀποκαλύπτεται µία κριτικὴ 
ἀπὸ τὸν Κύριο στὶς θυσίες τοῦ Ναοῦ. Στὰ πλαίσια τῆς κριτικῆς 
αὐτῆς ὑποδηλώνει τῇ σχετικότητα τῶν θυσιῶν μὲ τὴν ὑπενθύμιση 
τοῦ γεγονότος «τῆς βρώσεως τῶν ἄρτων τῆς προθέσεως» ἀπὸ τὸ 
Δαβίδύ. ἡ μαρτυρία αὐτὴ θὰ πρέπει νὰ ὑπῆρξε καθοριστικὴ γιὰ τι 
στάση τῶν πρώτων Χριστιανῶν ἀπέναντι σΏὶς θυσίες τοῦ Ναοῦ τῶν 
Ἱεροσολύμων”', Στὴν Α΄Πέτρου 2, 3-5 διατυπώνεται µία ἀκόμα κρι- 
τικὴ τῶν θυσιῶν, ὅταν γράφεται ὅτι οἱ «ζῶωντανοὶ λίθοι» τῆς θυσί- 
αςὈ εἶναι πλέον τὰ µέλη τῆς Ἐκκλησίας”, Παράλληλα, ὁ ἀπ. Παῦ- 
λος τονίζει ὅτι τὰ µέλη τῆς Ἐκκλησίας ἀποτελοῦν τοὺς «λίθους», οἱ 
ὁποῖοι στηρίζονται στὸν «ἀχρογωνιαῖο λίθο», τὸ Χριστό, καὶ «συ- 
γοικοδομοῦν» τὸν «ἅγιο ναὺ τοῦ Θεοῦ». 


26 Μῄτ. 5, 23-24 

1ΤΜτ. 9, 13 καὶ 12, 7. 

38 Κάποιες ἀντίστοιχες ἀπόψεις ὑπῆρχαν στὴ οαββινικἡ γραμματεία τῆς ἐποχῆς τῆς 
Κ.Λ. (βλ, Αα. ΒΌΟΗΙΕΕ, «Ἱαίες η Οἱ απ ΑΙΟΜΕΠΙΕΗΙ ἐπ {1ε Καδββιπηὶς {ἠμεγαίιτο οἳ {1 
Εέγδι Οεπίνγ, Νονν Ὑοςξ, Γήῦτατγ οἳ Βδίίσα] θίμάίες, 1961, σσ.403-418). 

3 γήκ, 1, 44. 

30 γῃτ. 12, 4/ Μν 2, 26/ Λκ. 6, 4. 

3 ΤΙΡβλ, τὶς ἐπισημάνσεις τοῦ Ε.Ι ΡΑΙΥ, ὁ ὁποῖος σχολιάζοντας τὰ ἐν λόγῳ και- 
ναδιαθηκικὰ χωρία γράφει; «ΤΠις Ποὶρς ῥτερατε {ο α ζμπάαππεπία] Ὀτεαίς οη {16 ρατί 
οἳ πε Ομτὶδίΐαπς ν ἰέ ἑεπιρ]ε ο] (Τήε ΟΜρίµ»..., σ. 55). 

32 Ἡ ἔννοια τοῦ «λίθου» παραπέμπει στὰ ἀρχαῖα ἑβραϊκὰ θυσιαστήρια. 

33 Ἁλ, τὴν ἐπὶ τοῦ θέματος µελέτη τοῦ 1Η. Εµ1ΟτΤ:, Τ4έ Εἰεοί απ (πε Ηοὶγ: Απ 
Εκερείίσα] Εχαπιἰπαιίοη οἱ 1 Ρειετ 2, 4-10 απά {πε Ῥ]ναιε βασίλειον ἱεράτευμα, 
1ᾳίάες, Βτι]], 1966. Περὶ τῆς σχέσεως τοῦ κειµένου αὐτοῦ μὲ κείµενα ἀπὸ τὰ χειρό- 
γραφα τῆς Νεκρᾶς Θαλάσσης, βλ. Ρ. ΕΙΙΙΞΦΕΗΒ, «ΤΠε Ρεαὰ δε 5θοί απά Ῥγε-Ρα]ίηο 
Οµτἰκ(ἰαπ{ίν», στὸ ἔργο τοῦ ἰδίου Αδρέοίι οἱ πε Ὠεαά δρα ὀεογοῖ], Πετιδαίεπι, 
Μαρπες, 1958, σσ. 215-216 (5εηἱρία Ηἰεγοτο]γπίαπα, 4). 

34 Ἆρα οὖν οὐνέτι ἐστὲ ξένοι καὶ πάροικοι ἀλλὰ ἐστὸ συμπολῖται τῶν ἁγίων καὶ 
οἰκεῖοι τοῦ Θεοῦ, ἐπικοιδομηθέντες ἐπὶ τῷ θεµελίῳ τῶν ἁποστόλων καὶ 
προφητῶν, ὄντος ἀκρογωνιαίου αὐτοῦ Χριστοῦ Ἰησοῦ, ἓν ᾧ πᾶσα οἰκοδομὴ 
συναρμολογουµένη αὔξει εἰς ναὺν ἅγιον ἐν Κυρίῳ, ἐν ᾧ καὶ ὑμεῖς συνοικοδο- 
μεῖσθε εἰς Ἠατοικητήριον τοῦ Θεοῦ ἓν πνεύµατι (Ἔφεσ. 2, 19-22). Βλ. καὶ τὶς ἑρμη- 


32 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


Οἱ παραπάνω μαρτυρίες ἀποκαλύπτουν τὸ θεολογικὸ πλαίσιο, 
ἐντὸς τοῦ ὁποίου πυοφορήθηκε ἡ ἀπόρριψη ἀπὸ τοὺς πρώτους 
Χριστιανοὺς τῶν θυσιῶν στὸ Ναὸ τῶν Ἱεροσολύμων. Στὴν ἀπόρ- 
ριψη αὐτὴ θὰ πρέπει νὰ συνέβαλε καὶ ἡ παύλεια θεολογία περὶ τῆς 
«θυσίας τῶν σωμάτων τῶν πιστῶν» (δηλαδη περὶ τοῦ μαρτυρίου), 
ὡς θυσίας ποὺ δέχεται ὁ Θεὸς καὶ ποὺ ἀποτελεῖ τὴ «λογικὴ λατρεί- 
α»ξ Ἄλλωστε, ὁ ἀπ. Παῦλος θεωρεῖ τὸ κήρυγμα πρὸς τὰ ἔθνη ὡς 
«ἱερουργία» καὶ την προσέλευση τῶν ἐθνῶν στην Ἐκκλησία ὡς 
«προσφορὰν εὐπρόσδεκτον, ἡγιασμένην ἐν πνεύµατι ἁγίῳ»ὰ, ἔπιση- 
µάνσεις οἱ ὁποῖες φαίνεται ὅτι ὑποκαθιστοῦν τὶς «εὐάρεστες προσ- 
φορὲο τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας στὸ Ναό. 

Στην ἀναφορὰ στὸ Χριστὸ ὡς Ἀρχιερέα ποὺ προσφέρει θυσία, ὁ 
ἀπ. Παῦλος προσθέτει τν τελετουργικἩ συμμετοχὴ τῶν μελῶν τῆς 
Ἐκκλησίας, τὰ ὁποῖα «προσέρχονται μετὰ παρρησίας τῷ θρόνῳ τῆς 
χάριτος» τοῦ Ἀρχιερέα”]. Οἱ «προσερχόµενοι» εἶναι ἐκεῖνοι ποὺ 
προσφέρουῦν τὶς θυσίες, ὅπως μαρτυρεῖ ἡ πρὸς Ἑβραίους σχετικὰ μὲ 


γεντικὲς παρατηρήσεις τοῦ Η. 5ΟΗΗΕΕ, Ὠεγ Βγίεί απ ἀἱε Ερῄενεν, Ὀδῦςσε]άοτ[ί/ Ραῖ- 
πιος 1965, σ.144. 
35 Παρακαλῶ οὖν ὑμᾶς ἀδελφοί, διὰ τῶν οἰκτιρμῶν τοῦ Θεοῦ παραστῆσαι τὰ 
σώματα ὑμῶν θυσίαν ξζῶσαν ἁγίαν εὐάρεστον τῷ Θεῷ, τὴν λογικὴν λατρείαν ὑμῶν 
[Ῥωμ. 12, 1-2/ Σημαντιπὴ ἐπὶ τοῦ θέµατος εἶναι ἡ µελέτη τοῦ Ρ.5ΕΙΡΕΝΣΤΙΟΚΕΕ, 1- 
Ρεπαίρεν ΟΡ/ετ(Κὅππ 12, 1). Εἰπ Βεήγαρ Σι Τηεα]ορίε ες Αροσιεὶς Ραμΐης, Μησίοι, 
ΑδομεηάοτΗί, 1954]. Τὸ κείµενο αὐτὸ ἐντάσσεται στη γενικότερη θεολογία τοῦ ἀπ. 
Παύλου περὶ συγκρίσεως τῆς ζωῆς καὶ τοῦ θανάτου τῶν Χριστιανῶν μὲ τη θυσία 
τοῦ Κυρίου στὸ Σταυρὸ (Ρωμ. 8, 36/ Β΄ Κορ. 4, 10-11/ Ταλ. 2, 20/ Κολ. 1, 24). 
Ἐντάσσεται, ὅμως, καὶ στην παύλεια θεολογία περὶ τῆς «θυσίας καὶ λειτουργίας 
τῆς πίστεωο» (Φιλιπ. 2, 17) ὡς ἀνιαποκρίσεως τῶν Χριστιανῶν στὸ κήρυγμα τοῦ 
ἀποστόλου (πρβλ. καὶ Φιλιπ. 4, 18. πεπλήρωμαι δεξάµενος παρὰ Ἐπαφροδίτου τὰ 
παρ ὑμῶν, ὀσμὴν εὐωδίας, θυσίαν δεκτήν, εὐάρεστον τῷ Θεῷ). Γιὰ ὅλα τὰ παρα- 
πάνω κείµενα, βλ. Ὡς σημαντικὲς ἐπισημάνσεις στὸ ἔργο τοῦ Κ. ΟΟΕΒΙΝΕΑὺυ, ΤΗε 
111μήςΥ οἱ Π[ε: Α ιν οἱ ἵπε Ειδίεαί ΤΠοιρΗΐ οἱ οἳ. Ρα] ἰπ Ηὶς Ιείίαυς {ο (με Εατίγ 
Ολἰσήαη (οπυπμμήίες, Βτηςκε]ςΜοπίτοα!, Ὠεσε]ός, 1970. 
56 Ῥωμ. 15, 16. Βλ. ἐς παρατηρήσεις ἐπὶ τῆς ἐν λόγῳ μαρτυρίας στὴ] µελέτη τοῦ Η. 
ΦΟἨΗ1ΕΕ, «Ὁ]ε “1 ἠατρίε” ἃςς αρορίοἰἰδεποπ Εναπρείίυπας (Βδπι 15, 14-21)», στὸν τόμο 
Ματυῄα, Ιομομγεία, ΒὨἱακοπία. Εεκεβγίῃ ΠΠ ΗεΡΗΙαΠΙΙ οκ, ΜαϊΠΣ, Οτύπεψα]ά, 
1968, σᾳ. 241-250. 
57 Ἓβρ, 4, 16. Ὅπως εὔστοχα σημειώνει ὁ Ρ.1. ΡΑΙΥ, «ἴἶῑο ΚεΥ ἶ προσέρχονται, α ου]- 
ο τθςμηΐσαἱ (οτι 5ἰᾳπ]γίπρ (πε ρτ]εςί]γ αοιίοη οἱ αρρτοασΒίπρ {Πε αἰίαι Ίπ οτάες 1ο 
οὔξετ εαογ{τοε» (Πρβλ. ΤΗε Οπἱρίης..., σ.72). Παρόμοια ὁρολογία βλ. Ἔβρ. Ί, 25/ 12, 
18, 22-24, Βλ. καὶ 6, 5ΟΗΠ1Ε, «ΕτνἉρυπρει Ζιτ Ἡολερτ]εςίετίεμτε ες; ἨΗευτᾶετ- 
Ὀσίείος», ΖΝ Ἠ/ 46(1955), σσ. 96, 109, 
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τοὺς εὑρισχόμενους ὑπὸ τὸ μωσαϊκὸ νόµο (10, 1). Ἡ προσφορὰ τῆς 
θυσίας ἀπὸ ἐκείνους ποὺ εὑρίσκονται πλέον στην Ἠκκλησία ὅριο- 
θετεῖται ἀπὸ τὴν «προσέλευση» στη θυσία ὑπὸ διαφορετικὲς προῦ- 
ποθέσεις”" μιᾶς θυσίας, ἄλλωστε, ἡ ὁποία διαφέρει ριζικὰ ἀπὸ τὴν 
παλαιά”. 


δ 21 Ἡ λατρεία στὸ Ναὺ ἦταν περιορισμένη στην πόλη τῶν 
Ἱεροσολύμων καὶ τερματίζεται ὁριστικὰ τὸ 70 μ.Χ., ὅταν ὁ Ναὸς 
καταστράφηκε ἀπὸ τοὺς Ρωμαίους καὶ οὐδέποτε Ἑξανακτίστηκε, Ἡ 
ἵδρυση, ὅμως, τῶν Συναγὠγῶν ἐπέφερε τν ἐξάπλωση τῆς λατρείας 
τοῦ Ναοῦ, ὥστε οὐδεμία ἑβραϊκὴ κοινότητα νὰ παραμείνει χωρὶς 
λατρευτικὲς εὐκαιρίεςῦ, Ἔτσι, ἢ Συναγωγἠ ἔγινε «τὸ ἕτερον Ἱερὸν» 
τοῦ Ἰσραήλ, ὁ τόπος προσευχῆς, μελέτης καὶ ἀναγνώσεως τῶν Γρα- 
φῶν''. Σὲ µία Συναγωγὴ (τῶν Λιβερτίνων) ἐσύχναζε ὁ Πρωτομάρτυ- 
ρας Στέφανος”, ἐνῶ ἡ προσευχἠ στὴ Συναγωγή προβάλλεται ἀπὸ 
τὸν ἀδελφόθεο Ἰάκωβο κατὰ τὴ διάρµεια τῆς Ἀποστολικῆς Συνό- 
δου στὰ Ἱεροσόλυμα”'. 

Κατὰ τὴν ἐποχὴ τοῦ Κυρίου ἡ Συναγωγὴ εἶχε καταστεῖ θρήσχευ- 
τικό, κοινώνικὸ καὶ ἐππαιδευτικὸ πµέντρο τοῦ Ἰουδαϊσμοῦ”, ὁ δὲ 
τύπος τῆς λατρείας της εἶχε ἀρχίσει νὰ δημιουργεῖται ἤδη πρὶν ἀπὸ 
τὴν ἐμφάνιση τοῦ Χριστιανισμοῦ” Περὶ τὸ 100 μ.Χ., ὅμως, ἡ Συνα- 


35 Πρβλ: Προσερχόµεθα μετὰ ἀληθινῆς καρδίας ἐν πληροφορίᾳ πίστεως 
ρεραντισµένοι τὰς καρδίας ἀπὺ συνειδήσεως πονηρᾶς καὶ λελουσμένοι τὸ σῶμα 
ὕδατι καθασφῷ (Ἑβρ. 10, 22). 

3 πΠοβλ. Τῆς δὲ εὐποιῖας καὶ κοινωνίας μὴ ἐπιλανθάνεσθε. τοιαύταις γὰρ θυσίαις 
εὐαρεστεῖται ὃ Θεὸς (Ἔβρ. 13, 16). 

39 ΗΗ. ΚΟΝΠΕΥ, ἸΜογδίρ.., σ.228. Πρὶν ἀπό Όῃν καταστροφὴ τοῦ Ναοῦ, στὰ 
Ἱεροσόλυμα ὑπῆρχαν τρακόσιες ἐννενήντα τέασερεις Συναγωγὲς (Ε. ΝΕΒΝΕΕ, Τηε 
Φασγεά..., σ.2). 

3 α.Ζ. ΙΡΕΙΦΟΗΝ, «Ιεννίση Πάμηρ).., σ.23/ 1.Ν. ΡΕΜΒΙΤΖ, «)εννὶσή «δεγνίεε».., σᾳ. 64-65. 
Ὅπως εὐστοχότατα σημειώνει ὁ ΟΝ.ΩΌΟΜΟΚΕ, «1 1Πε Τεπιρίε ας 5118 116 ἔοοὺς ος 
1εν]δῃ τεἴρῖοπ απά πα({οπαί αδρἰταίίοη, {ῃε ΘΥΠΕΡΟΡΙΙΕ Ἰαά αἱτεαάγ Ῥοσοιπε {116 ορπίτο 
οἳ {ενα υγοιδΠἱρ, Πΐε, ἆπά (ποιυρί, ν/πετενετ {πετο Ί/ετο ᾖενς, Ὁγ ἴμε ἐἶπιε οἱ ᾗεεας» 
(Τε Ιπ[Ιμεμερ..., σσ. 1-2). 

πρ.ς6,. 

Πρ. 15,21. 

ασ ΡΙΟΜΟΕΕ, ΤΗΕ [π[Ιμεπορ.., σσ. 1-2. 

55Ελ Ε, ΨΕΕΝΕΗ, ΤΗΕ δαογεα..., σ.8. Οἱ πληρέστερες πληροφορίες περὶ τῶν πρώϊίµων 

μορφῶν τῆς λατρείας τῆς Συναγωγῆς προέρχονται πυρίως ἀπὸ τῇ ΜϊςΙηα καὶ τὴν 

Τοξορῄία, οἱ ὁποῖες ἀνάγονται μὲν στὶς ἀρχὲς τοῦ 2ου μ.Χ-αἰ., διασώξουν ὅμως την 


3 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 
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γωγὴ εἶχε διαμορφώσει ἕνα λειτουργικὸ τύπο, ὁ ὁποῖος προέβλεπε 
τρεῖς αὐτοτελεῖς ἡμερήσιες ἀκολουθίες: µία πρωϊνὴ (τὴν 5ΠαΠατ1{Π), 
µία ἀπογευματινὴ (τὴν ΜΙΠΠαΠ) καὶ µία βραδυνη (την Μαατίν ἤ 
Αττϊηι) ὁ Αὐτὴ ἡ τελικὴ διαμόρφωση στηριζόταν στὴν παράδοση 
τοῦ Ψαλμωδοῦ”, καθὼς καὶ στὸ παράδειγµα τοῦ προφήτου Δα- 
γιήλ. 

Σύμφωνα μὲ τὶς διατάξεις τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, οἱ θυσίες προ- 
σφέρονταν στὸ Ναὸ δύο φορὲς τὴν ἡμέρα: τὸ πρωῖ καὶ τὸ δειλινό 
Κάποιοι μελετητὲς ὑποστήριξαν ὅτι, ἣ λατρεία τῆς Συναγωγῆς ἀπέ- 
βλεπε, κυρίως, στην ἀντιστοίχηση τῆς λατρείας τοῦ Ναοῦ: ὡς ἐκ τού- 
του, μποροῦμε νὰ συμπεράνουμµε ὅτι ἀπὸ τὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς 
µόνο δύο ἀχολουθίες (ἡ πρωϊνὴ καὶ ἡ βραδυνὴ) ἐπηρέασαν τὴ χρισ- 
τιανικὴ Λατρεία, 

Ἀξιοσημείωτες εἶναι καὶ οἳ καινοδιαθηκικὲς μαρτυρίες περὶ τῆς 
Συναγωγῆς. 

Ἡ κυρίαρχη πληροφορία στὶς μαρτυρίες αὐτὲς εἶναι ὅτι, ὁ Κύ- 
ριος παρευρισκόταν συχνὰ στὶς Συναγωγὲς τῆς Παλαιστίνης, μὲ κύ- 
οιο ἔργο τὴ διδασκαλία κατὰ τὴ διάρκεια τῆς προσευχητικῆς συνά- 
Έεως”], γεγονὸς τὸ ὁποῖο ἐξένισε τοὺς Ἑβραίους στὴ Συναγωγὴ τῆς 
ἰδιαίτερης πατρίδας του”. Την ἴδια τακτικὴ συνέχισε ὁ ἀπ. Παῦλος, 
τόσο μόνος του στὶς Συναγωγὲς τῆς Δαμασκοῦ , τῆς Ἀθήνας”', τῆς 


προγενέστερη λειτουργικη πράξη (βλ. Ν.Ο.Ε. ΟΕΣΤΕΕΙ ΕΥ-.Η. ΒΟΧ, ΤΗ Κε[ρἰοῃ..., σσ. 
16-35, 90 καὶ Ε.Τ. ΒΕΟΚΜΙΤΗ, «ΤΤε Ὠα]]γ ἀπά ἸΜεεΚκὶγ ἸοτςΗΗρ...», σσ, 39-41). 
36 Α.7. ΙΡΕΙΦΟΗΝ, /εννἰσα ]ά{γρΥ..., σ.ΧνΠΙ. 
4 Ἑσπέρας καὶ πρωϊ καὶ µεσημβρίας διηγήσοµαι καὶ ἀπαγγελῶ καὶ εἰσακούσεται 
τῆς φωνῆς µου (Ψαλμ. 58, 18). 
48 Λανιἡλ 6, 10. 
3 Ἔξ. 29, 38-39/ Ἀριθ. 282 ἐξ. (βλ. Η. ΕΙΝΟΟΕΕΣΣ, Ισταεϊήε Κεἰἰβίο, σς. 167ὲξ./ Ν. 
ΣΕΝΙΡΩΝ, Τ46 «ενίσή Βαεκρτοιπά..., σᾳ. 133-135). 
1ὸ Βλ. ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ, Λειτουργικοὶ τύποι... σ.17/ τ.Ν. ΡΕΜΒΙΤΖ, «ΤΓενίκή Φεγνίσεδ..., σσ. 
Τ7 καὶ 300, σημ.10, 
3 Πρβλ. : Καὶ περιῆγεν ὅλην τὴν Γαλιλαίαν ὁ Ἰησοῦς διδάσκων ἐν ταῖς συναγω- 
γαῖς αὐτῶν καὶ κηρύσσων τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας (Μτ. 4, 23. Πρβλ. καὶ Μκ. 1, 
31/ ΔΝ, 4, 15/ Ἰω. 6, 59). Ἡ παρουσία τοῦ Κυρίον σιὶς Συναγωγὲς ἀποτελοῦσε µία 
συνήθειά Του (πρβλ. ΑΧ. 4, 16: Καὶ ἦλθεν εἰς τὴν Ναξαρέτ, καὶ εἰσῆλθεν κατὰ τὸ 
εἰωθὸς αὐτῷ ἐν τῇ ἡμέρᾳ τῶν σαββάτων εἰς τὴν συναγωγήν..'). 
5 Μτ. 13, 54/ Μκ. 6, 2. 
5Πρ. 9, 20, 
σπορ. 11, 17. 
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Κορίνθου» καὶ τῆς Ἐφέσου»,, ὅσο καὶ μαζι μὲ τὸ Βαρνάβα στὴ Σα- 
λαμµίνα τῆς Κύπρου” καὶ στὸ Ἰκόνιοῦ, 

Οἱ παραπάνω μαρτυρίες δὲν παρέχουν λεπτομέρειες περὶ τοῦ 
τελετουργικοῦ τῶν ἀκολουθιών, κατὰ τὶς ὁποῖες πραγματοποιεῖτο ἢ 
διδαχη τοῦ Κυρίου καὶ τῶν μαθητῶν του πρὸς τοὺς Ἰουδαίους. Μία, 
ὅμως, ἐκ τῶν κπαινοδιαθηκικῶν μαρτυριῶν ἀναφέρεται λεπτομερέ- 
στερα σὲ ὅσα ἐτελοῦντο κατὰ τὴν ἀκολουθία ἑνὸς Σαββάτου στὴ 
Συναγωγὴ τῆς Ναζαρέτ: 

Κατ᾿ἀρχὰς προβλεπόταν ἀνάγνωση ἀπὸ τὸ βιβλίο τοῦ Ἠσαΐα. Ὁ 
Κύριος σηκώθηκε γιὰ νὰ διαβάσει τὸ ἀνάγνωσμα, «ἀνέπτυξε» τὸ 
βιβλίο (ἐπρόκειτο, προφανῶς, περὶ παπύρου τυλιγμένου γύρω ἀπὸ 
ξύλο) καὶ ἐπέλεξε ὁ ᾿Ίδιος τὸ πρὸς ἀνάγνωση κείµενο (τὸ Ἠσ. 61, 1- 
2). Μετὰ ἀπὸ τὴν ἀνάγνωση, ἀφοῦ τύλιξε τὸ χειρόγραφο, τὸ ἔδω- 
σε στὸν ὑπηρέτη καὶ κάθισε, γιὰ νὰ ἀρχίσει τὸ κήρυγμα δ ἐπὶ τοῦ 
συγκεκριμένου χωρίου, τὸ ὁποῖο (κήρυγμα) κατέληξε στην ἐπεισο- 
διακὴ ἐκδίωξή του ἀπὸ τὴ Συναγωγή... 

Ἡ παραπάνω μαρτυρία παρέχει τς ἀκόλουθες πληροφορίες 
σχετικὰ μὲ µία Ἀκολουθία τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, αὐτὴν τοῦ Σαββά- 
του στὴ Συναγωγήζ” (α) Ὕπαρξη Συναγωγῆς στὴ Ναζαρέτ. (β) 
Ὕπαρξη συγκεκριμένης Ἀκολουθίας κατὰ µία συγκεκριμένη ἡμέρα. 
(Υ) Δικαίωμα τοῦ κάθε παρισταµένου νὰ ἀναγνώσει τῇ βιβλινὴ] πε- 
ρικοπή. (δ) Πληροφορία περὶ τοῦ ἀπριβοῦς κειµένου, τὸ ὁποῖο 
ἀναγνώστηκε. (ε) Ὁ τρόπος, μὲ τὸν ὁποῖο διαφυλάσσονταν τὰ βιβ- 
λικὰ κείµενα (τυλιγμένα γύρω ἀπὸ Εύλο/ τὸ χειοόγραφο ξετυλιγό- 
ταν μὲ τὴ βοήθεια ὑπηρέτη). (στ) Ἡ συνήθεια νὰ γίνεται κήρυγμα 
ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὴν ἀνάγνωσι. 


5Πρ. 18, 1. 

5πρ. 19 8, 

Πρ. 13,5. 

Σπρ. 14, 1. 

5 Ὁ α Ρικ ὑποστηρῶει ὅτι, κατὰ τὴν ἐποχὴη τοῦ Κυρίου ὑφίστατο στην κατὰ 
Σάββατο λατρεία τῆς Συναγωγῆς καθορισμένο σύστηµα περικοπῶν ὡς ἀναγνωσμά- 
των (Τήε δηαρε οἱ τε Π4ΜΜήΡΥ, 1 οπάοπ, Ώβοτε Ρτοςς, 1947, σ.360). 

60 Ἡ χρησιμοποίηση τῶν Ψαλμῶν δὲν εἶχε ἀποτελέσει ἀκόμα στοιχεῖο τῆς λατρείας 
τῆς Συναγωγῆς (π. ΤΡΕΜΠΕΛΑ, Ἀρχαὶ καὶ χαρακτήρ..., σα. 190). 

δὲ Ακ. 4, 16-18. Βλ καὶ Ἡ. ΟΙΚΟΝΟΜΟΥ, Παραδόσεις ἀρχαιολογίας.., σ.232. Περὶ τῆς 
ὁράσεως τοῦ Ἰησοῦ στὴ Συναγωγὴ τῆς Ναζαρὲτ βλ. Ματθ. 13, 54/ Μκ. 6,2. 

Βλ, τὶς σχετικὲς παρατηρήσεις. 1. ΒΑΙΑΕΟ, «[α 5ἰγιοίµτε ἆε Ι8 ρέτὶςορε ἆε Ναζ8τεί{ 
ες Ἱο. ΤΝ, 16-30», ΕΤΙ, 45 (1969), ασ.165-Ι71/ ΕΒ. νΊΟΙΕΤ, «Ζμπι τεομίεη ἩετεϊἈπαπ]ς 
ἀεςγ Ναζατείµ- Ρετίκορε», ΖΝ Υ/ 37 (1938), σσ. 251-271. 
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δ 2.2 Ἡ Συναγωγή, ἑπομένως, ἦταν ὄχι µόνο ὁ τόπος προσευχῆς, 
ἀλλὰ καὶ διδαχῆς. Αὐτὸ ποὺ ἐνδιαφέρει την ἵστορία τῆς χοιστιανι- 
κῆς λατρείας εἶναι ἡ μαρτυρία τῆς καθολικῆς ἐπιστολῆς τοῦ Ἰακώ- 
βου, ὅτι οἱ Χριστιανοί εἶχαν δημιουργήσει δικές τους Συναγωγές'". 
Ὁ ὄρος μᾶλλον δηλώνει τὴν σύναξη τῶν Χριστιανῶν γιὰ προσευχή. 
Ἡ ἑβραϊκὴ ἀντίδραση κατὰ τῆς χροιστιανικῆς Ἐκκλησίας ἐκφραζό- 
ταν χυρίως µέσα ἀπὸ τὶς προσευχὲς σεὶς Συναγωγές, ὅπως μαρτυρεῖ 
τὸ 2” αἰ. ὁ Ἰουστῖνος”' καὶ, ἀργότερα, οἱ Ἱερώνυμος” καὶ Ἐπιφά- 
νιοςδό, Αὐτή, ἴσως, ὑπῆρξε ἡ αἰτία ἀδυναμίας συνυπάρξεως Χριστια- 
νῶν καὶ Ἑβραίων στὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς. 

Φαίνεται, πάντως, ὅτι ἡ συνήθεια μιᾶς «χριστιανικῆς συναγω- 
γῆς δὲν ἑδραιώθημε, ὅπως διαπιστώνουμε ἀπὸ μαρτυρίες τοῦ κατὰ 
Ματθαῖον Εὐαγγελίου (γραμµένου σὲ μεταγενέστερη ἐποχὴ ἀπὸ τὴν 
καθολικὴ ἐπιστολὴ τοῦ Ἰακώβου)ό. Ὁ Ἐπιφάνιος, μάλιστα, κατη- 
γορεῖ τοὺς αἱρετικοὺς Ἐβιωνῖτες ὅτι συναγωγὴν καλοῦσι τὴν ἑαυ- 
τῶν ἐκκλησίαν καὶ οὐχὶ ἐκκλησίανό. Ἡ μομφὴ τοῦ Ἐπιφανίου ἆ- 
φοροῦσε, προφανῶς, στην ὑποκπατάσταση τοῦ ὅρου «Ἐκκλησία», 
διότι ὁ ὅρος «Συναγωγὴ» δὲν ἦταν ἀπόβλητος, ὅταν χρησιμοποιεῖτο 
ἐκ παραλλήλου πρὸς τὸν ὅρο «Ἐκκλησία»ς.. 


6) Ἀδελφοί µου...ἐὰν εἰσέλθῃ εἰς τὴν συναγωγὴν ὑμῶν ἀνὴρ χρυσοδάκτυλος (Ίακ. 2, 
2). 

δὲ Σύμφωνα μὲ τῇ μαρτυρία του, οἳ Ἑβραῖοι ἦσαν καταρώμενοι ἐν ταῖς συ- 
ναγωγαῖς τοὺς πιστεύοντας ἐπὶ τὸν Χριστὸν (Διάλογος πρὸς Τρύφωνα, 16, Ρᾷ 6, 
512). 
65 Τεν ρεν εἱπριε]ος ἀῑῑος ἐπ οπιπίδιες ΣΥυπαρορίς «ιδ πογιἰπο ΝαζάΥΟΠΟΠΙΗΙ απαἰλεηιας- 
επί νοεαβμ]νηα ΟΗγἱΙαπογι (1η ]καίανι ΧΙΙΧ, 7, ΡΙ, 24, 454). 

66 Οὐ µόνον γὰρ οἱ τῶν ἰουδαίων παῖδες πρὸς τούτους κέκτηνται μῖσος, ἀλλὰ καὶ 
ἀνιστάμενοι ἕωθεν καὶ µέσης ἡμέρας καὶ περὶ τὴν ἑσπέραν, τρὶς τῆς ἡμέρας, ὅτε 
εὐχὰς ἐπιτελοῦσιν ἑαυτοῖς ἐν ταῖς συναγωγαῖς, ἐπαρῶνται αὐτοῖς, καὶ ἆναθε- 
µατίξουσι τρὶς τῆς ἡμέρας φάσκοντες ὅτι Ἐπικαταράσαι ὁ Θεὸς τοὺς Ναξωραίους 
(Πανάριον 29, 9, Ρς 41, 404-405). 

ϱ πρβλ. τὴν προτροπὴ τοῦ Κυρίου γιὰ προσευχἩ στὶς οἶκίες (καὶ μάλιστα στὸ 
«τομιεῖον», δηλαδη στὸ ἀπόμερο δωμάτιο) καὶ γιὰ ἀποφυγὴ ὑποκριτικῆς προσευ- 
χῆς στὶς «συναγωγὲς» (Μτ. 6, ϐ). Στὸ ἴδιο Ἐὐαγγέλιο οἱ «συναγωγὲο ἀναφέρονται 
ὡς οἱ τόποι μαρτυρίου τῶν Χριστιανῶν ἀπὸ τοὺς διῶκτες τους (Μτ. 10, 17), φράση 
ἡ ὁποία ὑποδηλώνει ὅτι ἡ ἔννοια τῆς συναγωγῆς εἶχε καταστεῖ ἐπιλήψιμη γιὰ την 
Ἐκκλησία τοῦ δευτέρου ἡμίσεως του Ίου μ.Χ. αἱ. 

ὔδ Πανάριον 30, 18, ΡΟ 41, 436. 

ϐ Ὁ Βἰρηναῖος ἀποκαλεῖ την Ἐκκλησία «συναγωγὴ Θεοῦ» (Κατὰ αἱρέσεων, 3, 6, 
ΡΟ 7”, 861). 
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Ἡ ἀνάγνωση ἐκ τῶν προφητῶν, πάντως, παθὼς καὶ τὸ κήρυγμα 
περὶ τοῦ ἀναγνώσματος παρέμεινε στῆ Χριστιανική Λατρεία ὡς 
στοιχεῖο τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως τῶν μελῶν τῆς Ἐκκλησίας. 
Ἀπὸὺ τὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς, ἐπίσης, παρέμειναν στὴ χριστια- 
νικη Λατρεία οἱ Ψαλμοὶ καὶ οἱ ὕμνοι”. Ὅλα αὐτὰ τὰ δάνεια τῆς 
χοιστιανικῆς Λατρείας ἀπὸ τὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς ἔχουν ἐλκύ- 
σει την προσοχὴ καὶ τῶν Ἑβραίων λειτουργιολόγων””, ἔδωσαν δὲ 
ἀφορμὴ σΎΈναν ἀπὸ τοὺς σημαντικότερους μελετητὲς τῶν σχέσεων 
ἑβροαϊκῆς καὶ χριστιανικῆς Λατρείας (τὸν ΝΟ.Β.ΞΦΤΕΕΙΕΥ) νὰ δια- 
τυπώσει τὸ ἐλεγχόμενο συμπέρασμα ὅτι, οἱ δύο λατρεῖες «ἀπο- 
τελοῦν ἀναμφίβολα ἕνα καὶ τὸν ἴδιο τύπο»”-. Ὀρθότερη θὰ μποροῦ- 
σε νὰ χαρακτηριστεῖ ἡ ἄποψη τοῦ κυριότερου μελετητῆ τῆς σχέσεως 
λατρείας τῆς Συναγωγῆς καὶ χριστιανικῆς Λατρείας, τοῦ ΟΝ. Ρῦς- 
ΜΟΕΕ, ὅτι «ἡ λατρεία τῆς Συναγωγῆς ἀπετέλεσε πρότυπο τῆς χρι- 
στιανικῆς Λατρείας»;'. 


(β) Ἀπὺ τὸ ἑβραϊκὸ Σάββατο στῃη χριστιανική Κυριακὴ 
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Ο. Ζ0ΟΚΙ ΡΕ. «Ροπηίαρςίείετ», ΚΡΤΚ 18 (1906), σσ. 521-529. 


δΙ Τὸ Σάββατο ὑπῆρξε ἢ κατέἐξοχην ἑορταστική ἡμέρα τῆς 
ἑβραϊκῆς λατρείας; ὡς ἡ μετὰ τὴν ἕκτη ἡμέρα τῆς δημιουργίας, 
κατὰ τὴν ὁποία ὁ Θεὸς «κατέπαυσε» ἀπὺ τὸ δημιουργικό Του 
ἔργο], Δὲν ὑπάρχουν καινοδιαθηκικὲς μαρτυρίες περὶ τοῦ τελετουρ- 
γικοῦ τοῦ Σαββάτου. Μοναδική δυνατότητα πληροφοριῶν σχετικὰ 
μὲ τὸ θέµα αὐτὸ παρέχει ἡ μαρτυρία ὅτι, ὁ ἑορτασμὸς τοῦ Σαββάτου 
ἀποτελοῦσε µία ἀπὸ τὶς βασικὲς ἀκολουθίες τῆς Συναγωγῆς. Ἡ Κ.Δ. 
ἀναφέρεται στὸν ἑορτασμὸ τοῦ Σαββάτου περισσότερο στὰ πλαί- 
σια μιᾶς κριτικῆς͵ (ή ὁποία, μάλιστα, ὁλοκληρωνόταν μὲ τὴ διενέρ- 
γεια θεραπειῶν ἀπὸ τὸν Κύριο κατὰ τῇ διάρκεια τῆς λατρείας τοῦ 
Σαββάτου΄ὃ), παρὰ μιᾶς τάσεως τελετουργικῆς περιγραφῆς. 

Τὸ Μτ. 12, 1-15 εἶναι ἕνα παράδειγµα κριτικῆς τοῦ Κυρίου περὶ 
τῆς ἀπολυτοποιήσεως τοῦ Σαββάτου. Ἡ διαφωνία Του μὲ τοὺς Φα- 
ρισαίους συνεχίζεται ὅταν ὁ Κύριος μεταβαίνει στη Συναγωγὴ (Μτ. 
12, 9), προφανῶς γιὰ νὰ προσευχηθεῖ σύμφωνα μὲ τὴν ἑβραϊπὴ 
λειτουργικὴ παράδοση”. Εἶναι προφανὲς ὅτι, ὁ Κύριος δὲν ἀπορ- 
ρίπτει τὴ λατρεία τοῦ Σαββάτου, ἀλλὰ την τοποθετεῖ στὸ πλαίσιο 
τῆς βαρυσήµαντης δηλώσεώς Του: τὸ σάββατον διὰ τὸν ἄνθρωπον 
ἐγένετο, οὐχ ὁ ἄνθρωπος διὰ τὸ σάββατον. ὥστε χύριός ἐστιν ὁ 
Υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου καὶ τοῦ σαββάτουἜ. 

Ἡ ἵἱστορία τῆς χριστιανικῆς Λατρείας δὲν μπορεῖ νὰ ὑπεισέλθει 
σὲ πρωτογενῆ ἔρευνα τῶν βιβλικῶν δεδοµένων περὶ τῆς πριτικῆς 
κατὰ τοῦ Σαββάτου, την ὁποία ἄσκησε τόσον ὁ Κύριος, ὅσο καὶ οἱ 


75 Ἠλ. τῇ σχετικὴ βιβλιογραφία στὸ σημαντικὸ ἄρθρο τοῦ Ε. 10Η5Β, «Ὀαβθαίου».., 
σσ. 1-30, 

Ἰό γεν. 2, 2 καὶ 3. Πρβλ. Ἔξ. 20, 11. 

Ἡ Περὶ τῆς κριτικῆς αὐτῆς, βλ. Ε. ΙΟΗ5Β, «ἴεσι ἸΜοτίθ ἄδετ 540ΡΑΙ...», σσ. 79-89. 

18 λ. νι. ΚΟΕΡΟΒΕ, δαῦῥαί ει ἀἰπιαπεμε.., σ. ΧΙ. Οἱ Συναγωγὲς ἦσαν πρόσφορον 
χῶροι γιὰ τὴ δράση τοῦ Ἰησοῦ κατὰ τὰ Σάββατα. Στὸ κατὰ Λουκᾶν, ἰδιαιτέρως, ὁ 
Ἰησοῦς ἐμφανίζεται νὰ ἐπισκέπτεται πολλὲς φορὲς τὶς Συναγωγὲς κατὰ τὴν ἡμέρα 
τοῦ Σαββάτου (βλ. περισσότερα: Α. 4ΒΟΒΟΕ, «Ιγαξ] ἆαπς ᾖοραντο ἀε ἴλο», ΚΕ 15 
(1968), σα. 481-525). 

ΤΤΙΡβλ. καὶ Μ.. 3, 1-6/ Λκ. 6, 6-8. 

56 Μήµ, 2, 27-28. Ἡ διαπίστωση αὐτὴ τοῦ κατὰ Μάᾶρκον μπορεῖ νὰ συνδυαστεῖ μὲ τὸ 
Ἰω. 5, 27: ἐξουσίαν ἔδωκεν αὐτφῷ..ὅτι υἱὸς ἀνθρώπον ἑστίν, 
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ὑπόλοιποι συγγραφεῖς τῆς Κ.Δ. Αὐτὸ ποὺ ἐνδιαφέρει τήν ἵστορι- 
κολειτουργικὴ ἔρευνα εἶναι ἡ ὑποκατάσταση τοῦ Σαββάτου, ὡς τῆς 
κατἐξοχὴν ἡμέρας λατρείας, ἀπὸ τὴν Κυριακή”. 


δ2 Ἡ ἓν λόγῳ ὑποκατάσταση ὑποφώσκει ἤδη στὴν ἄποιφη τοῦ 
ἀπ. Παύλου, ἢἡ ὁποία ἐπιβεβαιώνει ὅτι θὰ ἦταν ἀδύνατη ἡ 
υἱοθέτηση ἀπὸ τοὺς Χριστιανοὺς τοῦ Σαββάτου ὡς ἡμέρας λατρεί- 
ας Μὴ οὖν τις ὑμᾶς κρινέτω ἐν βρώσει καὶ ἐν πόσει ἤ ἐν µέρει 
ἑορτῆς ἤ σαββάτων, ἅ ἐστιν σκιὰ τῶν µμελλόντων, τὸ δὲ σῶμα Χρισ- 
τοῦ». Εἶναι πιθανὸν ἡ ἀποδέσμευση ἀπὸ τὸ Σάββατο νὰ ἔχει την 
ἀρχή της στὸ ἑλληνιστικὸ περιβάλλον, στὸ ὁποῖο ἀπευθύνεται καὶ ὁ 
Παῦλος. αὐτὸ ὑποδηλώνεται στη ψευδομαρτυρία ἑναντίον τοῦ 
ἑλληνιστῆ καὶ Πρωτομάρτυρα Στέφανου --. 

Τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ πρώτη Ἐκκλησία δὲν εἶχε υἱοθετήσει τὸ Σάβ- 
βατο ὡς τὴν κατἐξοχην ἡμέρα λατρείας συνάγεται ἀπὸ τὴν ἐναν- 
τίον τῶν Χριστιανῶν κριτικὴ τῶν Ἑβραίων, ὅπως αὐτὴ ἡ κριτικὴ 
ἐκφράζεται στὰ µέσα τοῦ 2” μ.Χ. αἰ. ἀπὸ τὸν Ἰουδαῖο Τρύφωνα 
στὸν ὁμώνυμο διάλογό του μὲ τὸ φιλόσοφο καὶ μάρτυρα Ἰουστῖνο: 
Ἐκεῖνο δὲ ἀποροῦμεν µάλιστα, εἰ ὑμεῖς, εὐσεβεῖν λέγοντες χαὶ τῶν 
ἄλλων οἰόμενοι διαφέρειν, κατοὐδὲν αὐτῶν ἀπολείπεσθε, οὐδὲ 
διαλλάσσετε ἀπὸ τῶν ἑθνῶν τὸν ὑμέτερον βίον, ἐν τῷ µήτε τὰς 
ἑορτὰς µήτε τὰ σάββατα τηρεῖν....'. 

Ἡ ἀπάντηση τοῦ Ἰουστίνου στην παραπάνω κριτική εἶναι ἀπο- 
καλυπτικὴ τῆς ἀρνήσεως τῶν Χριστιανῶν νὰ δεχθοῦν τὸ Σάββατο 
ὡς ἡμέρα ἑορτῆς καὶ λατρείας τοῦ Θεοῦ: Σαββατίξδειν ὑμᾶς ὁ καινὸς 
νόμος διὰ παντὸς ἐθέλει, καὶ ὑμεῖς µίαν ἀργοῦντες ἡμέραν εὐσεβεῖν 


δι Θεωροῦμε μᾶλλον ὡς ἀνίσχυρη (καὶ γιαὐτὸ δὲν ἐπεκτεινόμαστε περισσότερο) 
την ἄποψη ὅτι ἡ πριτυὰ] κατὰ τοῦ Σαββάτου ἀπὸ τὸν Κύριο ἔχει τὶς ρίζες της στην 
Ἐσσαϊκὴ κοινότητα (βλ. Ε. ΗΠ(ΟΕΕΤ, «Πιρί]θες..», σᾳ.44έξ./ 65. ΜΟΞΝΑ, οομία αεί]ᾳ 
ἀοππεπίσα..., σσ.λἑξ., 36ὲξ.). Παρομοίως ἀνίσχυρη ἐμφανίζεται η ἄποψη τοῦ Η. 
ΕΙΕΞΕΝΕΕΙΟ, ὅτι ἡ πρώτη χριστιανικήη Ἐκκλησία δὲν ὑπεκατέστησε τὸ Σάββατο διὰ 
τῆς Κυριακῆς, ἀλλὰ διετήρησε τὴ λειτουργικὴ συμμετοχή στὴν κατὰ τὸ Σάββατο 
ἑσπερινή ἀκολουθία τής Συναγωγῆς, ἀχολούθως δὲ τελοῦσε την Εὐχαριστία κατὰ 
την Κυριακή, ἐφόσον ἢ ἔναρξη τῆς Κυριακῆς ὑπολογιζόταν ἤδη μετὰ τὸ ἑσπέρας 
τοῦ Σαββάτου («Φ80ῦΔί αἱ Ίος άμ δείρπει;»,...σα,.210ὲξ), 

ῷ Κολ. 2, 16-17. Βλ. καὶ Γ. ΓΡΑΤΣΕΑ, Τὸ σάββατον ἐν Κουμρὰν..., σσ. 151ὲξ. 

55 Πρβλ. Πρ. 6, 14: Ἀκηκόαμεν γὰρ αὐτοῦ λέγοντος ὅτι Ἰησοῦς ὁ Ναξωραῖος οὗτος 
Ματαλύσει τὸν τόπον τοῦτον καὶ ἀλλάξει τὰ ἔθη ἅ παρέδωκεν ἡμῖν Μωῦσῆς. 

δὲ Λιάλογος πρὸς Τούφωνα 10, 3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.211(22-25). 
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δοκεῖται..Οὐκ ἐν τούτοις εὐδοχεῖ Κύριος ὁ Θεὸς ἡμῶν. .Ἡμεῖς γὰρ 
μαὶ ταύτην ἄν τὴν περιτομὴν τῆν κατὰ σάρκα καὶ τὰ σάββατα καὶ 
τὰς ἑορτὰς πάσας ἁπλῶς ἐφυλάσσομεν, εἰ μὴ ἔγνωμεν δι ἤν αἰτίαν 
καὶ ὑμῖν προσετάγη, τοῦτ΄ἔστι διὰ τὰς ἀνομίας ὑμῶν καὶ τὴν σχλη- 
ροκαρδίαγ.. Ὅθεν ὁ Θεὸς... καὶ σαββατίζειν ὑμῖν προστέταχεν, ἵνα 
μνήμην λαμβάνητε τοῦ Θεοῦ». 


63 Ἡ Ἀνάσταση τοῦ Κυρίου λίαν πρωὶ τῆς μιᾶς τῶν Σαββάτων» 
ὑπῆρξε τὸ ἔναυσμα διακρίσεως τῆς Κυριακῆς ἀπὸ τὸ ἑβραϊκὸ Σάβ- 
βατοῦ’. Κατὰ τὴν ἴδια ἡμέρα, τὴ «μία τῶν Σαββάτων», ὁ Ἀναστὰς 
πορεύεται μὲ τοὺς δύο μαθητὲς πρὸς τὴν Ἐμμαούςξξ. Μία ἑβδομάδα 
ἀργότερα καὶ κατὰ την ἴδια ἡμέρα, ὁ Ἰησοῦς ἐμφανίζεται στοὺς 
Μαθητὲς καὶ τοὺς εὐλογεῖ”', ἐνῶ ἐμφανίζεται μετὰ ἀπὸ ὀκτὼ ἡμέρες 
(πάντοτε τῇ μιᾷ τῶν σαββάτων) καὶ στὸ Θωμᾶ”.. Γιὰ την πρώτη 
Ἐκκλησία «ἀνέτειλε» ἣ ἡμέρα ἐπείνη (ἡ µία μετὰ ἀπὸ τὸ Σάββατο) 
ὡς ἡ «ἡμέρα τοῦ Κυρίου», ἡ Κυριακή”. 

Εἶναι λογικὸ οἱ πρῶτοι Χριστιανοὶ νὰ υἱοθετήσουν τῆν Κυριακή 
ὡς κύρια ἡμέρα Λατρείας τοῦ Θεοῦ”. Κατὰ τὰ πρῶτα χρόνια 
ἱστορίας τῆς Ἐκκλησίας οἱ Χριστιανοὶ δὲν ἐπέλεξαν τὴν Κυριακὴ 


δδ Λιάλογος πρὸς Τρύφωνα 12,3/ 18.2/ 19,6, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σσ. 219(5-9), 224(21- 
24), 22518, 21-22). 

δόγ/κ. 16,2. Πρβλ. καὶ Μτ. 28,1/ Ακ. 24,1/ Ἰω. 20.1. 

87 Βλ. περισσότερα στὶς μελέτες τῶν Κ.Α. κβαξτ («δαὐδαίἩ Οὔδετναπος», σσ. 19-33) 
καὶ ΡΡΕΙΗΑΥΕ- 11.ΠΒΑΤ («Ὀίπιαπε]ς.», σσ. 3-14). Περὶ τοῦ συνδέσμου μεταξὺ τοῦ 
ὅρου «μία τῶν σαββάτων» καὶ τοῦ γεγονότος τῆς Ἀναστάσεως στην πρώτη Ἐκκλη- 
σία, βλ. 1Η. ΗΑΥΕΣ, «ΤΠ Εεκυττεοσίι]οπ ας Επίβμτοπεπεπί απά ἴἶιο Ἑατ]ίεςί Οτο 
ΟΠεἱδίοΙοβυ», 1 22 (1968), σσ. 333-345/ Ι.Ν. ΒΑΒΝΑΕΏ, «Τ4ε Ώ8Υ οἱ (πε Κεςυτγεοιίοα 
Άπά Ακοθπςίοπ οἱ ΟἨτσίςί {π {1ε Ερϊς!]ς οἱ Βαγπαῦας», Κ.ΒΕΝ. 78 (1968), σα. 106-107. 

88 Λο. 24, 1 καὶ 13 ἐξ. Γιὰ τὸ θέµα τῆς ἐμφανίσεως τοῦ Ἰησοῦ στοὺς δύο μαθητὲς 
κατὰ τὴν πορεία πρὸς Ἐμμασύς, βλ. Ρ. ΗΕΒΗΙΕΤΗΕΝΜΑΙΤΕ, «ΤΠοοἰορίσαἱ ΤΗοπιςς ἵπ το 
Ἰωοβη Ροςί- Εοςυγτοσ[ῖοπ ἸναττἉ{ίνος», Οκ 50 (1965), σσ. 360-369/ Η. ΦΨΑΝΣΤΟΝ, 
«ΤΠο Κοβά {ο Επππιαιις», Ο 50 (1965), σσ. 506-523. 

Ἰω. 20, 19. 

Ἅ ]ω. 20, 26, 

 Ἂπ. 1, 10. 

3 Ὅπως σημειώνει εὔστοχα ὁ π. Ἀ. Σµέμαν, «Ἡ Κυριακή ἦταν ἡ ἡμέρα τῆς ἐκ 
νεκρῶν ἀναστάσεως τοῦ Κυρίου, ἡ φανέρωση τῆς νέας ζωῆς ηι αὐτὴ ἡ ἡμέρα ἔγινε 
γιὰ τὴν Ἐκκλησία ἡ ἡμέρα τῆς Εὐχαριοτίας» (πρβλ. π.Α. ΣΜΕΜΑΝ, Ἡ Ἐκκλησία 
προσενχοµένη (Εἰσαγωγὴ στὴ Λειτουργικὴ θεολογία), µτφο. π. Δ. Τζέρπος, Ἀθήνα, 
᾽Απρίτας, σσ. 87-88). 


44 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


λόγῳ κάποιας ἀντιϊουδαϊκῆς στάσεως”. Ἂν καὶ ἡ νεοσύστατη Ἐκ- 
πλησία αἰσθανόταν τὴν ἀνάγχη νὰ ἀποδεσμευθεῖ ἀπὺ τὸν ἑβραϊκὸ 
ἑορτασμὸ τοῦ Σαββάτου, ὅμως ὅταν οἱ κήρυκες τῆς νέας πίστεως 
ἐμφανίζονται ἐνώπιον ὁμάδων ἑβραϊκῆς προελεύσεως, γιὰ νὰ ἐξαγ- 
γείλουν τὴ νέα πίστη, ὃξν ἀναφέρονται καθόλου στη «μία τῶν Σαβ- 
βάτων» ὡς τὴν κατἐξοχην ἡμέρα λατρείας”, ἀλλὰ ἐπισκέπτονται 
τις Συναγωγὲς πατὰ τὸν ἑορτασμὸ τοῦ Σαββάτου γιὰ νὰ κηρύξουν 
ἐκεῖ τῇ νέα πίστη. 

Ἡ συνήθεια, ἑπομένως, τῶν Χριστιανῶν νὰ προσεύχονται μαζι μὲ 
τοὺς πρώην θρησκευτικοὺς ἀδελφούς τους, τοὺς Ἔβραίους, θὰ πρέ- 
πει νὰ διατήρησε τὸ Σάββατο ὡς ὅρο ἀναφορᾶς στὶ συγκεκριμένη 
ἡμέρα καὶ ὡς ἡμέρα προσευχῆς καὶ λατρείας τοῦ Θεοῦ (αὐτὸ ἴσχυε 
περισσότερο γιὰ τοὺς ἐξ Ἰουδαίων Χριστιανοὺς)”. Ὅμως, ἢ Κυρια- 
κὴ ἀποκτᾶ εὐθὺς ἐξ ἀρχῆς τὴν αἴγλη τῆς κατ΄ ἐξοχὴν ἡμέρας χριστια- 
νικῆς Λατρείας, ἀλλὰ καὶ πραγµατοποιήσεως τοῦ κοινωνικοῦ ἔργου 
τῆς Ἐκκλησίας, δηλαδὴ τῆς «λογείας»’. Ἡ μαρτυρία τοῦ Α΄Κορ. 16, 
2 περὶ τῆς «λογείας» κατὰ τὴ «μία τῶν Σαββάτων» σηματοδοτεῖ τὴ 
χρονικἡ στιγμῃ ἀποσπάσεως τῆς χριστιανικῆς Ἐκκλησίας ἀπὸ τὴν 
ἑβραϊκὴ λατρευτικὴ παράδοση τῆς Συναγωγῆς κατὰ τὴν ἡμέρα τοῦ 
Σαββάτου. 

Ἡ Κυριακή ὑποχαθιστᾶ, πλέον, τὸ Σάββατο ὡς βασική ἡμέρα 
λατρείας καὶ ὡς ἡμέρα Ἀναστάσεως τοῦ Κυρίου ἀποτελεῖ ἕνα νέο 
τρόπο ζωῆς σὲ ἀντίθεση μὲ τὸ «σαββατισμὸ»’Ί, ἀποτελεῖ την «ἡμέρα 


3 Ελ. 1. ΡΗςΟἨΕΣΝΕ, Ονρίπες..., σ.47. 

ΜΠΡΡΛ. Τ. ΓΡαΤΣΕΑ, Τὸ σάββατον..., σ.170. 

5 Ὅπως σημειώνει τὸν 30 αἱ. ὁ Ὡριγένης, τὸ Σάββατο ἀποτελεῖ ἑορτὴ γιὰ τοὺς 
Χριστιανούς, ἡ ὁποία ὅμως ἔχει ἀποδεσμευτεῖ ἀπὸ τὶς ἑβραϊκὲς περὶ Σαββάτου 

διατάξεις. Κατὰ την ἕορτη αὐτὴ ὁ Χριστιανὸς πρέπει νὰ προσέρχεται στὸ Ναό, 
ὥστε νὰ ἀπούει τὰ βιβλικὰ ἀναγνώσματα καὶ τοὺς λόγους τῆς διδαχῆς (ΠΗογηέα ἐπ 
Νµήπετος, 23, 4, Ρα 12, 749). 

56 Ἕνα ἀπὸ τὰ ἀρχαιότερα καινοδιαθηκικὰ κείµενα, ἡ Α΄πρὸς Κορινθίους (περὶ τὸ 
57 μ.Χ.) ἀναφέρεται στην πραγματοποίηση τῆς λογείας στην Κόρινθο κατὰ «τὴν 
µία ἡμέρα μετὰ τὸ σάββατο» (Α΄Κορ. 16, 2). 

περὶ τῆς χρησιµοποιήσεως στὸν πρῶτο χριστιανισμὸ τοῦ ὅρον «Κυριακὴ ἡμέρα» 
πρὸς δήλωση τῆς ἡμέρας τῆς Ἀναστάσεως, βλ. «ΝΑΝ ΟΟύΠΟΕΝΕΕ, (αἱρμάατα, 
σ.160ὲξ./ ΟΝ, ὈὐΟΜΟΒΕ, «Ποτά Ὀαγ», σ.272ὲξ./ Η. 6ΑΙΣΕΜΑΕΤ, «Ὀγηαχο οιοἶιατίς- 
εαις», σσ. 34-73/ ΡΗ. ΡΕΙΗΑΥΕ- 11. ΤΒΑΊ, «Ὀϊπιαπολε», σσ.3-14. Ὅπως εὔστοχα 
σημειώνεται, «1 έγέπεπιεπί οεηίταἰα θε Πήριοῖτε αν εαἰας, ἃ εινοῖτ Ἰ Ρὰσυες, ἃ 
πιατοσὸ ροςς (ομ/οισς {ο ρεοππίογ ᾖοιις ἆθ 8 φεπιαϊπο Τουί 19 πιγθίξτο 4ο οὐέρτεγα {ε 
ἀἰπιβησ]νο εσἰ ἀέ]ὰ ρτέσεπί ο ους ἆθ Ρ8α:1ες; 1ὲ ἀἰπιρπο]ο πε δεγᾶ τῖοπ ἁαυῖτο αὐθ ἰα 
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τοῦ Κυρίου»"ξ, Ὁ ἀπ. Παῦλος χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο ὡς ἐπίθετο γιὰ 
γὰ δηλώσει τὴν εὐχαριστιακὴ σύναξη”, Οἱ ἀπόψεις αὐτὲς βρίσκο- 
νται διατυπωµένες ἤδη ἀπὺ τὸ 2’ μ.Χ. αἱ. στὸν Ἰγνάτιο Άντιο- 
χείας ν, Ἡ μαρτυρία του εἶναι σημαντικη ὄχι µόνο διότι πιστοποιεῖ 
τὴν ταύτιση τῆς Κυριακῆς μὲ τὴν ἀνάμνηση τῆς Ἀναστάσεως!: ] καὶ 
τὴν ὑποκατάσταση τοῦ ἑβραϊκοῦ Σαββάτου διὰ τῆς Κυριακῆς, ἀλλὰ 
καὶ διότι συνδυάζει ὅλες αὐτὲς τις ἀλήθειες μὲ τη δυνατότητα μιᾶς 
καινούργιας ζωῆς)». 


οδ]όρταί]οα Πευάοπιαάαῖτε ἆπ πιγρίδτο ρ8δσα!» (πρβλ. Α.4. ΜΑΕΤΙΜΟΣΤ, 1; Ερίίσε 6Π 
Ργὁγε, {.ΙΝ, Ρατῖς, Ὠεσο]έε, 1983, σσ. 24) 

3 Περὶ τὰ τέλη τοῦ Ίου μ.Χ. αἰώνα γίνεται λόγος γιὰ τὴν «ἡμέρα τοῦ Κυρίου» 
(«Κυριακή ἡμέρα») στην Ἀποκάλυψη (1,10). Ἡ μαρτυρία αὐτῃ οὐδεμία ἐπεξήγηση 
παρέχει περὶ τῆς συγκεκριμένης ἡμέρας, γεγονὸς τὸ ὁποῖο ὑποδηλώνει ὅτι ὁ ὄρος 
ἦταν γνωστὸς στοὺς ἀναγνῶστες (Βλ. Π. ΜΠΡΑΤΣΙΩΤΟΥ, Ἡ Ἀποκάλυψις τοῦ 
Ἀποστόλου Ἰωάννου. Κείµενον- ΒΕἰσαγωγὶ- Σχόλια- Εἰκόνες, Ἀθῆναι 1950, σσ. 18, 
21, Τ8/ ν. 50ΟΤΤ, «Α ποίς..», σσ. 70-75/ ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «Αποῖῄμετ ΓΦοξΚ..», σσ. 114-181/ 
Μ.Ρ. ΕΙΙΕΒΚΑΟΗΤ, «Φυπάδγ...», σσ.550-566), 

Ἕναν αἰώνα, περίπου ἀργότερα ἡ λατινικὴη μετάφραση τοῦ Τερτυλλιανοῦ 
διασώζει τὸ ἴδιο νόημα: ἀοηιπίεως αἀἱες (Ώε οογοπα 3,4, ΟΟΙ., 2, σ.1043/ 113 
σ.΄1056// Ώε ἰἀάο]οίαίπία 14, 7, 661, 2, σ.1115/ Ώε ε]ωπίο 15, 2, ΟΟ1; 2, σ.1273). 

5» Συνερχοµένων οὖν ὑμῶν ἐπὶ τὸ αὐτὸ οὐκ ἔστιν κυριακὸν δεῖπνον φαγεῖν 
(Α΄Κορ. 11, 20). Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ἀπὺ ὅλα τὰ βιβλία τῆς Κ.Δ., µόνο ἡ 
Α΄πρὺὸς Κορινθίους καὶ ἡ Ἀποκάλυψη χρησιμοποιοῦν τὸ ἐπίθετο «κυριακὸς»: 
φαίνεται δὲ ὅτι τὸ γεγονὸς αὐτὸ δὲν εἶναι ἄσχετο μὲ τὸν πλοῦτο τῶν δύο πειµένων 
σὲ εὐχαριστιακὰ καὶ σωτηριολογικὰ στοιχεῖα (Γ. ΓΡΑΤΣΕΑ, Τὸ Σάββατον.., σ.181). 
100 Εἰ οὖν ἐν παλαιοῖς πράγµασιν ἀναστραφέντες, εἰς καινότητα ἐλπίδος ᾖλθον, 
µηκέτι σαββατίξοντες, ἀλλὰ κατὰ κυριακὴν ξῶντες, ἐν ᾗ καὶ ἡ ξωὴ ἡμῶν ἀνέτειλεν 
δι αὐτοῦ καὶ τοῦ θανάτου αὐτοῦ (Πρὸς Μαγνησεῖς, 9,1, ΒΕΠΕΣ 2, 1955, σ.210, 11- 
20). 

101 Στην ἐκτενέστερη μορφὶὴ τῆς Πρὸς Μαγνησεῖς ἐπιστολῆς του, ὃ Ἰγνάτιος 
ἐπιμένει στὴ διαπίστωση ὅτι ἡ Κυριακὴ εἶναι ἡ «ἀναστάσιμη ἡμέρα» (9, ΒΕΠΕΣ 2, 
1955, σ.295, 40). 

10 σε ἀμφιβαλλόμενο κείµενο τοῦ Μ.Ἀθανασίου (προέρχεται, μᾶλλον, ἀπὸ µετα- 
γενέστερο συγγραφέα, βλ. Π. ΧΡΗΣΤΟΥ, Ἑλληνικὴ Πατρολογία, τόμ.Γ΄, Θεσσαλο- 
γίκη, Κυρομµανός, 1987, σ. 518) ἐπισημαίνεται ὅτι, ἀνακαινούμεθα τῇ Κυριακῇ, ὅτε 
ὁ παλαιός, ἀπεκδυθείς, ἀνεγεννήθη τῇ ἀναστάσει (Περὶ Σαββάτων καὶ Περιτομῆς, 
ἐκ τῆς Ἐξόδου, 5, ΒΕΠΕΣ 35, 1964, σ.159, 11-12). Σύµφωνα μὲ τ μαρτυρία αὐτή, 
ἑπομένως, ἡ Κυριακῃ ὡς ἡμέρα Ἀναστάσεως ἀποτελεῖ μιὰ καινούθγια γέννηση καὶ 
μιὰ «ἀνακαίνιση» τοῦ «παλαιοῦ ἀνθρώπου». Ἡ ὁρολογία αὐτή, βεβαίως, θὰ πρέπει 
νὰ συνδυαστεῖ μὲ τὸ γεγονὸς τοῦ Βαπτίσματος κατὰ τὴν πασχάλια Λειτουργία. Ἡ 
δυνατότητα μιᾶς καινούργιας ζωῆς, την ὁποία προσφέρει τὸ ἀναστάσιμο γεγονὺς 
κατὰ την Κυριακή, νοηματοδοτεῖται ἀπὺ τὴ «δωρεὰ» τῆς βαπτιαματικῆς ἐμπειρίας 
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Ὁ «σαββατισμὸς» παρέρχεται καὶ ἡ Κυριακη ἀνατέλλει'''. Ἡ ᾱ- 
νάµνηση τῆς Ἀναστάσεως διαδέχεται τὸ «λόγο τῆς δημιουργίας» 
ποὺ χαρακτήριζε τὸ Σάββατο, ὅπως τονίζουν οἱ Ἀποστολικὲς Δια- 
ταγὲς στὰ τέλη τοῦ 40" αἰ. ο. Ὁ Ἰουστῖνος, µάλιστα, ἐπισημαίνει ὅτι 
τὸ γεγονὸς τῆς Ἀναστάσεως συνέβη κατὰ τῆῃν «ημέρα τοῦ ἡλίου», 
δηλαδη τὴν κατἐξοχην ἑόρτιο ἡμέρα τοῦ εἰδωλολατρικοῦ κόσ- 
µου Ἔτσι, ὅπως σημειώνει ὁ Τερτυλλιανός, «γιὰ τοὺς ἐθνικοὺς ἣ 
ἑόρτιος ἡμέρα ἐπανέρχεται µία φορὰ τὸ χρόνο» (ἐννοώντας, προ- 
φανῶς, τὸν περιορισμὸ τῶν εἰδωλολατρικῶν ἑορτῶν ὑπὸ τὴν πίεση 
τῆς χριστιανικῆς Κυριακῆς), «ἐνῶ γιὰ τοὺς χριστιανοὺς κάθε ὀκτὼ 
ἡμέρεο)''. 

Θεωροῦμε ὅτι, ἡ ἄποψη τοῦ Θεοφίλου Ἀντιοχείας (4 αἰ.) ἆπο- 
τελεῖ τὴν καλίτερη ἀνακεφαλαίωση τῶν παραπάνω ἀπόψεων καὶ 
διαδηλώνει την ὁριστικὴ ὑποκατάσταση τοῦ ἑβραϊκοῦ Σαββάτου 
ἀπὸ τὴν Κυριακή: Τὸ ἔθος καὶ τὸ πρέπον ἡμᾶς ἀπαιτεῖ πᾶσαν 
Κυριακὴν τιμᾶν, καὶ ἐν ταύτῃ πανηγυρίζειν, ἐπειδήπερ ἐν ταύτῃ ὁ 
Κύριος Ἰησοῦς Χριστὸς τὴν ἐκ νεκρῶν ἀνάστασιν ἡμῖν ἐπρυτά- 
γευσε ', 


()ὶ Τὸ Πάσχα καὶ ἢ Πεντηκοστή 
Βιβλιογραφία 


Ν. ΑΡΙΕΕ, [ας εσίε εγὶδΗίεᾗε ΡΗΠρςί/οδ:, Μιπςιοτ 1938. 


κατὰ την ἡμέρα ἐκείνη. Τοιουτοτρόπως, ἡ Κυριακή, ἡ Ἀνάσταση καὶ τὸ Βάπτισμα 
συναποτελοῦν την πηγη τῆς ἀναγεννήσεως τοῦ μειαπτωτικοῦ ἀνθρώπου. 

19 Βλ. περισσότερα: /. ΡΑΝΙΕΙΟῦ, ΒἰΡ]ε 6ἱ Πμηρὶο..., σ.348. Κατὰ παρόμοιο, σχεδόν, 
τρόπο διατυπώνει την ἀλήθεια αὐτῃ Ἐφραὶμ ὁ Σὔρος (ὁ συγκεκριμένος λόγος του 
γράφτηκε περὶ τὸ 363 μ.Χ. καὶ διασώζεται σὲ λατινικη μετάφραση): [π ποοίο αρ 
ἵπ ργύπανι 5αβδα Π]μορδδέε, δι. ΥτεχΗ νἰνις εί γεδδισοανΗ 5ο (58Υή1ο ΥΠ], αἆ ποοίιγ- 
πιει Ὠογιίπίσαε γεσεμΙτεοἰοΠίς, 4, ἔπδ. ΤΕ... ΤΑπ1Υ, 5, Ερήγαεῃι ογγὶ Πγηιπέ εί 5ΕΥΊΤΟ- 
πε», ἴοτα. [, Μοομἰπίας 1882, στ.540). 

104 ΥΠ, 33, 1, ΡΟ 1, 11338. 

105 Τὴν δὲ τοῦ ἡλίου ἡμέραν..]ησοῦς Χριστὸς ὁ ἡμέτερος Σωτὴρ τῇ αὐτῇ ἡμέρᾳ ἐκ 
φεχρῶν ἀνέστη (Α΄ Ἀπολογία, 67, Ἱ, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.108, 27, 29-30). 

196 Λίανι οὐπὶοῖς κ«επιεὶ αππιιµς ἀῑθς αμίσηµε Γεσίμς οκ, εβὶ οσίανο αμιοφµο ἄῑε (Ώε 
Ιἀάοἱοἰαινία, 14, ΡΙ. 1, 759Α). Περὶ τῆς µαρτυρίας αὐτῆς βλ. περισσότερα: Η. Ρὺ- 
ΜΑΙΝΕ, «Ὠἰπιαπς]ε», στ.ϐ109. 

107 Προσφώνησις τῶν ἁγίων Θεοφανείων ἐπιστάντων ἐν Κυριακῇ, ΡΟ 65. 33, 
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Οἱ ἑορτὲς ἀποτελοῦν τμῆμα τῆς κοινῆς πληρονομιᾶς τῆς ἑβραϊκῆς 
καὶ τῆς χριστιανικῆς Δατρείας, Ἀπὸ ὅλα τὰ ἐπιμέρους στοιχεῖα τῆς 
λατρείας, οἱ ἑορτὲς ἀποτελοῦν τὸ ὀλιγότερο μεταβλητὸ τμῆμα. Ἐν- 
νοοῦμε, δηλαδή, ὅτι ἡ πρώτη χριστιανικἩ Ἐκχκλησία βρέθηκε µέσα 
σὲ µία ἑβραϊκὴ ἑορτολογικὴ παράδοση, ἡ ὁποία εἶχε βαθύτατες ρί- 
ζες στη συνείδηση ἐκείνων ποὺ προσέρχονταν στῃ χριστιανική πί- 
στη. Ἡ πρώτη Ἐκκλησία, ἑπομένως, ἀντιμετώπισε την ἀνάγκη ἑνὺὸς 
χριστιανικοῦ ἐπαναπροσδιορισμοῦ τοῦ ἑορτολογνκοῦ περνεχοµέ- 
νου, σὲ ὅ,τι ἀφορᾶ -τουλάχιστον- στὶς δύο µεγάλες ἑορτὲς: τοῦ Πά- 
σχα καὶ τῆς Πεντηκοστῆς. 

Εἶναι βέβαιο ὅτι, τὸ θέµα σχέσεως τῶν μεγάλων αὐτῶν ἑβραϊκῶν 
ἑορτῶν μὲ τὶς χριστιανικὲς ἀπησχόλησε ἀποχλειστικὰ τὴν Ἐκκλη- 
σία τῆς Παλαιστίνης (κυρίως τὴν ἱεροσολυμιτικὴ), καθὼς καὶ τὶς 
Ἐνκλησίες ὅπου ἔτυχε νὰ ὑπάρχει ἰσχυρὴ ἑβραϊκὴ διασπορά. Γιὰ τὶς 
ἐξ ἐθνῶν Ἐγκλησίες δὲν τέθηκε παρόμοιο πρόβλημα, ἐφόσον -ὡς 
γνωστὸν- οἱ ἐξ ἐθνῶν Χριστιανοὶ ἔμειναν ξένοι πρὸς τὶς ἑόρτιες πα- 


ραδόσεις τῶν Ἑβραίων 'ὃ, 


81,1 Ἡ γνώση τοῦ ἑορτασμοῦ τοῦ Πάσχα στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία 
τῆς ἐποχῆς τοῦ Χριστοῦ προέρχεται ἀπὸ τὶς μεταγενέστερες (σὲ 
σχέση μὲ τὰ ὑπόλοιπα βιβλία τῆς Π.Δ.) πηγὲς τοῦ Ἔσδραί ο καὶ τοῦ 
Β΄ Χρονικῶν (Β΄ Παραλειπομένων)!;'. Ἰδιαιτέρως τὸ Β΄ Παραλειπο- 
µένων περιγράφει δύο πασχάλιους ἑορτασμούς, οἱ ὁποῖοι θὰ µπο- 
ροῦσαν νὰ συνθέσουν τὴν εἰκόνα τῶν ἀντίστοιχων ἑορτασμῶν 
νατὰ τοὺς χρόνους τοῦ Χριστοῦ: ὁ πρῶτος ἐπὶ βασιλείας Ἐξεκία ἳ 


μαὶ ὁ δεύτερος ἐπὶ βασιλείας Ἰωσία 12, 


108 Πρὸς τοὺς ἐξ ἐθνῶν Χριστανούς, ἄλλωστε, ἀπευθύνεται ἡ ἀκόλουθη προτροπὴ 
τοῦ ἀπ. Παύλου, στην ὁποία διακηρύσσεται ἡ ἀνεξαρτησία τῆς νεοσύστατης 
χοιστιανικῆς Ἐκκλησίας ἕναντι τῶν ἑαρτολογικῶν παραδόσεων τῶν Ἑβραίων: Μὴ 
οὖν τις ὑμᾶς κρινέτω ἐν βρώσει, ἤ ἓν πόσει ἤ ἐν ἡμέρᾳ ἑορτῆς ἤ νουµηνίας, ἤ 
σαββάτων, ἅ ἐστι σκιὰ τῶν μελλόντων (Κολ. 2, 16-17). 

19 Α΄ Ἔσδρα, 7, 10-15. 

10 Βλ. Α, ΔΟΙΚΟΥ, Τὸ βιβλικὸν..., σσ.53ὲξ. 

14 Β΄ Παραλ. 30, 1ὲξ. Τόσο ὁ ἐπὶ Ἐζεκίου ἑορτασμός, ὅσο καὶ ὃ ἐπὶ Ἰωσίου, προέ- 
βλεπαν τὴν πραγματοποίηση τοῦ πασχάλιου δείπνου στὸ προαύλιο τοῦ Ναοῦ τῶν 
Ἱεροσολύμων, μὲ τῃ συμμετοχή ὅλων τῶν προσκυνητῶν (βλ. Β.ΑΝΤΩΝΙΑΔΟΥ, «Ὁ 
χαρακτρ τοῦ τελευταίου δείπνου τοῦ Κυρίου καὶ ὁ ἄρτος τῆς Θείας Εὐχαριστίας», 
ΕΕΘΣΑ 14, 1965, σσ. 323). 

12 Β΄Παραλ. 35, 1ὲξ. 
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Ἡ ἑορτὴ ἄρχιζε τὴ 147 τοῦ μηνὸς Νισὰν καὶ διαρκοῦσε ὀκτὼ 
ἡμέρες. Φαίνεται ὅτι ὑπῆρχε συνδυασμὸς (σὲ ἕνα ἑνιαῖο ἑορτασμὸ) 
δύο διαφορετικῶν ἑορτασμῶν: τοῦ Πάσχα (Πεσὰχ) καὶ τῶν Ἀξύμων 
(Χὰγκ χα-μαζὸτ) 5. Τὸ ὅλο τελετουργικὸ ἐπικεντρωνόταν γύρω 
ἀπὸ τὸ κεντρικὺ θυσιαστήριο τοῦ Ναοῦ τῶν Ἱεροσολύμων, ὁ ὁποῖος 
ἀποτελοῦσε τὸν βασικὸ τόπο ἑορτασμοῦ. Τὸ καινούργιο στοιχεῖο 
(σὲ σχέση μὲ τὶς προγενέστερες βιβλικὲς πηγὲς) εἶναι ἣ χρίση τοῦ θυ- 
σιαστηρίου μὲ τὸ αἷμα τῶν θυσιαζοµένων προβάτων, τελετουργικὸ 
τὸ ὁποῖο ἀντικατέστησε τὸ παλαιότερο τῆς χρίσεως τῶν θυρῶν τῆς 
κάθε οἰκίας (Ἔξ. 12.7). 

Ὁ χρονικογράφος τοῦ Β΄ Παραλειπομένων ἀναφέρεται στὶς 
τελετουργικὲς δραστηριότητες τοῦ προσωπικοῦ τοῦ Ναοῦ (Τερεῖς, 
Λευΐται, ψαλτῳδοί, προφῆται καὶ πυλωροὶ), ἰδιαίτερο δὲ ἐνδια- 
φέρον ἔχει ἡ πληροφορία ὅτι κατὰ τὴ διάρκεια τῶν θυσιῶν στὴν 
αὐλὴ τοῦ Ναοῦ, οἵ ψαλτῳδοὶ ἔψαλλαν κατάλληλους γιὰ την περί- 
σταση ὕμνους (Β΄ Παρ. 35, 15)1"”. 

Μαρτυρίες περὶ τοῦ τελετουργικοῦ ἑορτασμοῦ τοῦ Πάσχα παρέ- 
χονται καὶ ἀπὸ τὰ Ἰωβηλαῖα (κυρίως στὸ κεφ.49/3Σ. Ὅπως καὶ στὸ 
Β΄ Παραλειπομένων, τὰ Ἰωβηλαῖα ἐπιμένουν στὰ δύο βασικὰ τελε- 
τουργικὰ στοιχεῖα τοῦ πασχάλιου ἑβραϊκοῦ ἑορτασμοῦ: τή θυσία 
τοῦ ἀμνοῦ καὶ τῇ βρώση του κατὰ τὴ διάρκεια τοῦ πασχάλιου δεί- 
πνου. Τὰ Ἰωβηλαῖα προβάλλουν τὸ Πάσχα ὡς ἀνάμνηση τοῦ πρώ- 
του Πάσχα τῆς Ἐξόδου 16, 

Οἱ χρονικὰ ἐγγύτερες, ὅμως, στὰ καινοδιαθηκικὰ κείµενα µαρ- 
τυρίες τῆς ἑβραϊκῆς γραμματείας περὶ τοῦ Πάσχα εἶναι οἱ τοῦ Φίλω- 
νος τοῦ Ἀλεξανδρέως (20Π.Χ.-40μ.Χ.) 1; καὶ τοῦ Ἰουδαίου ἰστορι- 
ποῦ Φλάβιου Ἰώσηπου (37μ.Χ.-100μ.Χ.) 115 Ὅπως συνάγεται ἀπὸ 


15 Βλ. κ. ΠΕΒΥ, «14 Ῥλαιε ἠμ1νς...», σ.82. 

14 Φαίνεται ὅτι ἡ συγκεχριµένη τελετουργικἩ συνήθεια ἐπεβίωσε ἕως τῶν χρόνων 
τοῦ Χριστοῦ, παθότι μαρτυρεῖται παὶ στη Σοφία Σολομῶντος 18, 8-9, πείµενο 
χρονολογούµενο περὶ τὸ 20-1ο π.Χ. αἱ. (Βλ. Α. ΧΑΣΤΟΥΠΗ, Ἡ Παλαιὰ Διαθήκη, τόμ. 
Β΄, Ἀθῆναι 1955, σ.302). 

115 Έκδ. Σ. ΑΓΟΥΡΙΔΟΥ, Τὰ Ἀπόκρυφα τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, τόμ.Α΄, Ἀθῆναι 1974, 
σσ.155ὲξ. 

16 Α. ΔΟΙΚΟΥ, Τὸ βιβλικὸν..., σ.70. 

17 Βλ, πληροφορίες στη µελέτη τοῦ Σ. ΑΓΟΥΡΙΔΟΥ, Φίλων ὅ Ἰονδαῖος, Θεσσαλονίκη 
1967. 

16 Βλ, Ἰουδαϊκὴ ἀρχαιολογία Π], 311-317/ ΤΠ, 248-251/ 15, 263, 264, 271, 272/ Χ, Τ0/ 
χι, 109, 110/ ΧΙν, 21/ αχνὰ, 213/ Χν 1, 29, 90/ αχ, 106// Ἱουδαϊκὸς πόλεμος ΠΠ. 280/ 


Καινῆ Διαθήχη καὶ ἑβραϊκ] λατρεία 51 


μαρτυρίες ἔργων τοῦ Φίλωνος!'', τὸ Πάσχα καὶ τὰ Ἄζυμα συνεορ- 
τάξονταν κατὰ τὴν ἑαρινὴή ἰσημερία, ἐνῶ προσδίδει ἀλληγορικὴ ση- 
µασία σὲ ὅλα τὸ τελετουργικὰ στοιχεῖα τοῦ ἑβραϊκοῦ πασχάλιου 
ἑορτασμοῦ, Ὁ Ἰώσηπος παρέχει λεπτομέρειες περὶ τοῦ πασχάλιου 
ἑορτασμοῦ, δίδοντας ἔμφαση καὶ στην ἑορτὴ τῶν Ἀζύμων, παθὼς 
καὶ στην προσφορὰ «δράγµατος κριθῆς (ἀπαρχὲς κριθῆς) ὡς 
εὐχαριστήριας προσφορᾶς'τ, 


ὃ 1,2 Οἱ περὶ Πάσχα μαρτυρίες τῆς Κ.Δ. εἶναι ἀρπετές, πλὴν ὅμως 
συνιστοῦν ἁπλὲς ἀναφορὲς στὸν ἑορτασμό, χωρὶς στοιχεῖα περὶ τοῦ 
τελετουργικοῦ τοῦ ἑορτασμοῦ αὐτοῦ 2 Ἐλάχιστες πληροφορίες συ- 
νάγονται ἀπὺ τὶς συγκεκριμένες μαρτυρίες: ἡ ἔννοια τοῦ Πάσχα ὡς 
θυσίας” καὶ ὡς ἑορτῆς! 3, τὸ διπλὸ ὄνομα τῆς ἑορτῆς (Πάσχα/ 
Ἄζυμα) 7, ὃ χρόνος καν ἡ ὁρολογία τῆς προετοιμασίας, τὸ ἔθιμο 
γιὰ κάθε Ἰουδαῖο νὰ προσέρχεται στὰ Ἱεροσόλυμα κατὰ τὸν ἔορ- 
τασμὸ τοῦ Πάσχα μετὰ ἀπὸ τὴ συμπλήρωση τοῦ δωδέκατου ἔτους 


τῆς ἡλικίας του:2ό, τὸ δικαίωµα τοῦ ἡγεμόνος νὰ χορηγεῖ χάρη σὲ 


Τν, 402/ ν, 99, 100, ΨΙ, 290/ ΝΤ, 421, 423-427 (ἔκδ. Β. ΝΙΒΞΕ, Εἰανίῖ ]οεερμὶ Όρθγα, 
Βετοίἰπίί 1955). 

19 Κυρίως ἀπὺ τὰ ἔργα του Περὶ τῶν ἐν µέρει διαταγμάτων Π, 145-175/ Περὶ τῶν 
δέκα λόγων 155δ-161/ Περὶ τοῦ βίου Μωῦὐσέως, Π, 224 (ἔκδ. Ε.Η. ΟΟΙ5ΟΝ, ΡΗΜ]ο, 1 οἩ- 
4οτ 1958). 

10 Ἰονδαϊκὴ Ἀρχαιολογία ΠΠ, 249, 250/ ΧνΝΙ, 213, 249// Ἰουδαϊκὸς Πόλεμος ΥΠ 424 
(ΝΙΕΚΕ, σσ. 28-42, 125). 

1341 Μτ. 26, 24-5.15.17-90.30// Μ. 14, 1-2.12:14:16-22-23-26/ 15,6// Λκ. 2, 41-41/ 22, 1:7- 
8-111315/ 23, 17// Ἰω. 2, 13-14 23/ 5,1/ 11, 55-56/ 12, 1412:20/ 13, 1:29/ 18, 28:39 (ἡ 
µαρτνρία τοῦ κατὰ Ἰωάννην 6, 4 περὶ τοῦ Πάσχα ὡς «ἑορτῆς τῶν Ἰουδαίων» προ- 
σεγγίζει τὰ παλαιοδιαθηκικὰ κείµενα περὶ τοῦ ἰουδαῖκοῦ Πάσχα. Βλ. καὶ Β. 
αλΕΊΝΕΕ, οοήπ 6.., σσ.14ξξ). Περὶ τοῦ συνόλου τῶν καινοδιαθηκικῶν μαρτυριῶν 
πεοὶ τοῦ ἑβραϊκοῦ Πάσχα, βλ. «Πάσχα», ΛΒΘ, σσ.782-783/ Δ. ΔΟϊΚοΥ, Τὸ βιβλι- 
κὸγ.., 6.183. 

122 Μπ. 26, 11/ Μκ. 14, 13/ Λη. 22.8. Τὸ Μπ. 14, 14 καὶ ΛΜ, 22, 11 ἀναφέρεται στὸ 
πασχάλιο δεῖπνο, γεγονὸς τὸ ὁποῖο ἁἀποκαλύπτει ὅτι ἡ μὲν θυσία τοῦ ἀμνοῦ 
ἐτελεῖτο στὸ Ναό, ἡ δὲ βρώση του στὶς οἰχίες. 

123 Μτ. 26, 15/ Λκ. 2, 41/ Ἰω. 2, 23: 6,4: 12, 20. 

134 Πρ. 12, 3/ 20, 6. 

125 «Ἑτοιμάζω τὸ Πάσχα», «ποιῶ τὸ Πάσχα» (Μτ. 26, 17/ Μκ. 14, 12/ Λκ. 22, ὃ). 

126 Απ. 2, 41-42. Τὸ ἔθιμο αὐτὸ εἶχε ὡς ἀποτέλεσμα τὴν κοσμοσυρροή στὰ 
Ἱεροσόλυμα (Ἰω. 11, 55). Τὸ πλῆθος τῶν προσκυνητῶν ἀποχωροῦσε μετὰ ἀπὸ 
ὁρισμένο χρονικὺ διάστηµα ἑορτασμοῦ (Λκ. 2, 43). 


52 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


ἕνα θανατοποινίτη!2], ἡ συνήθεια τῆς ἐλεημοσύνης στοὺς πτωχοὺς 
ὥστε νὰ προμηθευτοῦν τὰ ἀπαραίτητα γιὰ τὴν ἑορτή 5, ὁ Ναὸς τῶν 
Ἱεροσολύμων ὡς κέντρο τοῦ ἑορτασμοῦ!', ὁ «ἁγνισμὸς» ὅσων προ- 
σέρχονταν στὰ Ἱεροσόλυμα γιὰ τὴν ἑορτή:ἳ, καθὼς καὶ κάποιες 
τελετουργικὲς κινήσεις κατὰ τὴ διάρκεια τοῦ πασχάλιου δείπνου1.. 
Παρὰ τὴν πτωχεία τῶν μαρτυριῶν, ὅμως, ἡ πασχάλια ἑορτὴ προ- 
βάλλεται ὡς ἢ σημαντικότερη μεταξὺ τῶν ἑορτῶν τοῦ ἑβραϊκοῦ 
λειτουργικοῦ ἔτους ο 

Ὁ βασικὸς στόχος τῆς Κ.Δ. δὲν εἶναι ἡ ἐνασχόληση μὲ τὴν 
ἑβραϊκὴ θεσµολογία περὶ τῆς ἑορτῆς τοῦ Πάσχα. Τὰ καινοδιαθηκι- 
κὰ κείµενα ἀσχολοῦνται περισσότερο μὲ τὴ μεταφορικὴ ἔννοια τοῦ 
ἑβραϊκοῦ Πάσχα γιὰ τὴ χριστιανική Ἐκκλησία. Ὁ Χριστὸς εἶναι ὁ 
πασχάλιος ἀμγός, ἐνῶ οἳ Χριστιανοὶ ἀποτελοῦν τὰ ἀληθινὰ «ἄξζυ- 
μα» καὶ καλοῦνται νὰ ἑορτάσουν ἕνα καινούργιο Πάσχα μὲ µία 
καινούργια ζύμη”, Στοὺς λόγους τοῦ ἁπ.Παύλου καὶ γὰρ τὸ πάσχα 
ἡμῶν ἐτύθη Χριστὸς τὸ χριστιανικὸ Πάσχα διακρίνεται ἀπὸ τὸ 
ἑβραϊκὸ διὰ τοῦ χαρακτηρισμοῦ τοῦ Κυρίου ὡς πασχάλιου θύματος. 


1 ν 2], 15//Μκ. 15, 6// Ἰω. 18, 39. Ἐπρόκειτο, προφανῶς, περὶ ρωμαϊκοῦ ἐθίμου, 
ὅπως ἀποκαλύπτουν οἱ ἐκφράσεις «εἰώθειυ (Μτ.27,15), «ἀεὶ» (Μκ.15.8) καὶ «συ- 
νήθεια» (Ἰω. 18, 39). Γιὰ τὴν ἵστορία τοῦ ἐθίμου τῆς ἀπονομῆς χάριτος κατὰ τὴν 
ἡμέρα τοῦ Πάσχα, βλ. /. ΜΕΕΚΕΙ. «Ὀἰε Βερηθάίριπρ...», σσ.203ὲξ. 

1528 Ἴω. 13, 29. Ἐμμέσως ἀναφέρονται στην ἐλεημοσύνη πρὸς τοὺς πτωχοὺς ἐνόψει 
τοῦ Πάσχα καὶ οἱ μαρτυρίες περὶ τῆς γυναίκας, ἡ ὁποία ἄλειψε τοὺς πόδας τοῦ 
Ἰησοῦ μὲ «ἀλάβαστρον μύρον». Οἱ μαθητὲς παραπονέθηκαν ὅτι, τὸ μύρο αὐτὸ θὰ 
μποροῦσε νὰ πουληθεῖ μαὶ τὰ χοήµατα νὰ δοθοῦν στοὺς πτωχοὺς (Μτ. 26, 8-09/ Μκ. 
14, 4-5). Ἡ ἀγανάκτηση αὐτὴ τῶν μαθητῶν συνδυάζεται μὲ τὸ γεγονὸς ὅτι ἀμέσως 
μετὰ ἐπακολουθοῦσε ἢ ἑορτὴ τοῦ Πάσχα (Μτ. 26, 11/ Μκ. 14, 12). 

139 Λα. 2, 41/ Ἰω. 2, 13:51. 

150 Ἴω. 11, 55, Ὅπως συνάγεται ἀπὸ τῇ συγκεκριμένη μαρτυρία, ὁ ἁγνισμὸς αὐτὸς 
γινόταν στὰ Ἱεροσόλυμα πρὶν ἀπό τὴν πασχάλια ἑορτή. 

14 Οἱ μαρτυρίες περὶ τῆς προετοιµασίας καὶ τῶν τελετουργικῶν κινήσεων συνά- 
γονται ἀπὸ τὶς εὐαγγελικὲς διηγήσεις περὶ τοῦ τελευταίου Πάσχα ποὺ ἑόρτασε ὃ 
Κύριος μὲ τοὺς µαθητές Του. Στὸ Ἰω. 18, 28 ὃ τρόπος ἑορτασμοῦ τοῦ Πάσχα 
συνοψίζεται σώην ἔκφραση «τρώγω τὸ Πάσχα», ἡ ὁποία παραπέμπει στὸ πασχάλιο 
ἑορταστικὸ δεῖπνο. Ἀναλντικότερα θὰ ἀναφερθοῦμε στὺ δεῖπνο αὐτὺ στην ἑνό- 

τα περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου. 
10 Πρβλ. κ. ΗκυΒΥ«1 4 Ρᾶαυς ᾖμΐνε...», σ.δΊ. 
139 Ἐχκαθάρατε τὴν παλαιὰν ζύμην, ἵνα ἦτε νέον φύραμα, καθὼς ἐστε ἄξυμου καὶ 
γὰρ τὸ πάσχα ἡμῶν ἐτύθη Χριστός. Ὥστε ἑορτάζξομεν μὴ ἐν ζύμῃ παλαιᾷ, μηδὲ ἐν 

ζύμη κακίας καὶ πονηρίας, ἀλλ ἐν ἀξύμοις εἰλικρινίας καὶ ἀληθείας (Α΄Κορ. 5, Τ- 


8). 


Καινη Διαθήκη καὶ ἑβραϊκὴῃ λατρεία 53 


Ἔτσι, τὸ παλαιοδιαθηκικὸ Πάσχα ἀποβαίνει προτύπωση τοῦ πά- 
θους τοῦ Κυρίου!” καθὼς καὶ τοῦ χριστιανικοῦ πασχάλιου δείπνου, 
τῆς Θείας Εὐχαριστίας. 


81.3 Ἡ διαφοροποίηση τοῦ χριστιανικοῦ ἀπὸ τὸ ἑβραϊκὸ Πάσχα 
ἀναλύεται εὐσύνοπτα τὸ 2’ μ.Χ. αἱ. στὸ ἔργο τοῦ Ἰουστίνου, φιλο- 
σόφου καὶ μάρτυρος, Διάλογος πρὸς Τρύφωνα. Ἐκεῖ, ὁ Ἰουστῖνος 
ἀπευθύνεται πρὸς τοὺς Ἑβραίους μὲ τὰ ἀκόλουθα λόγια: 

"Τὸ µυστήριον οὖν τοῦ προβάτου, ὅ τὸ πάσχα θύειν ἐντέταλται 
ὁ Θεός, τύπος ἦν τοῦ Χριστοῦ, οὗ τῷ αἵματι κατὰ τὸν λόγον τῆς εἰς 
αὐτὸν πίστεως χρίονται τοὺς οἴκους ἑαυτῶν, τοῦτἔστιν ἑαυτούς, οἱ 
πιστεύοντες εἰς αὐτόν. ... καὶ τὸ κελευσθὲν πρόβατον ἐκεῖνο ὁπτὸν 
ὅλον γίνεσθαι τοῦ πάθους τοῦ σταυροῦ, διοὗ σχημµατιζόμενον 
ὁμοίως τῷ σχήµατι τοῦ σταυροῦ ὁπτᾶται ... καὶ οἱ ἐν τῇ νηστείᾳ δὲ 
τράγοι δύο ὅμοιοι κελευσθέντες γίνεσθαι, ὧν ὁ εἷς ἀποπομπαῖος 
ἐγίνετο, ὁ δὲ ἕτερος εἷς προσφοράν, τῶν δύο παρουσιῶν τοῦ 
Χριστοῦ καταγγελία ἦσαν. τῆς μὲν μιᾶς, ἐν ᾗ ὡς ἀποπομπαῖον 
αὐτὸν παρεπέµψαντο οἳ πρεσβύτεροι τοῦ λαοῦ ὑμῶν καὶ οἱ ὑερεῖς, 
ἐπιβαλόντες αὐτῷ τὰς χεῖρας καὶ θανατώσαντες αὐτόν, καὶ τῆς 
δευτέρας αὐτοῦ παρουσίας, ὅτι ἐν τῷ αὐτῷ τόπῳ τῶν Ἱεροσολύμων 
ἐπιγνώσεσθε αὐτόν... '". 

Ὅπως διαπιστώνουμε ἀπὸ τὸ παραπάνω κείµενο, ὁ Ἰουστῖνος 
ἐπικεντρώνει τὴ σκέψη του στὴ θυσία τοῦ προβάτου κατὰ τὸν 
ἑβραϊκὸ πασχάλιο ἑορτασμό. Παρατηροῦμε ὅτι γνωρίζει καλὰ τὰ 
τελετουργικὰ στοιχεῖα τοῦ ἐν λόγῳ ἑορτασμοῦ, τὰ ὁποῖα ἑρμηνεύει 
μὲ ἄξονα τὸ Χριστό. Στις ἀπόψεις τοῦ Ἰουστίνου ὑποδηλώνεται ἡ 
ριζικῆ διαφοροποίηση τοῦ χριστιανικοῦ ἀπὸ τὸ ἑβραϊκὸ Πάσχα, 
γεγονὸς τὸ ὁποῖο θὰ πρέπει νὰ διαμορφώνεται σὲ χρόνους προγενέ- 
στερους τοῦ Ἰουστίνου, ἐφόσον οἱ Ἀπολογητὲς συνοψίζουν τὴν 
προηγούµενη χριστιανικὴἡ διδασκαλία. 

Μεταξὺ τοῦ 160 καὶ 170 μ.Χ. εἶναι γραμμένο τὸ ἔργο τοῦ Μελί- 
τωνος Σάρδεων Περὶ Πάσχα. Στὸ ἔργο αὐτὸ ἀναλύεται ἢ ἔννοια 
τοῦ χριστιανικοῦ σὲ σχέση μὲ τὸ ἑβραϊκὸ Πάσχα ΄όό, Οἱ σκέψεις τοῦ 


14 Βλ, σχετικὰ, τ. θανιέιοῦ, δαςγαμιοπαισα Γεμγὶ, Ῥασῖς 1950, σσ.97-128. 

135 Ιουστίνου, Διάλογος πρὸς Τρύφωνα, 40, 1-4, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σᾳο. 243(34)- 
244(26). 

196 Ἠλ. εἰσαγωγικὲς πληροφορίες: Σ. ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ, Πατρολογία, τόµ.Α΄, Ἀθήνα, 
Παρουσία, 19913, σσ.261-262. 
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Μελίτωνος Σάρδεων ἀποπαλύπτουν ὅτι, ἐπτὸς ἀπὸ την τυπολογικὴ 
ἑρμηνεία τῆς ἑβραϊκῆς πασχάλιας τελετουργίας, διατυπώνεται µία 
χριστιανικὴ θεολογία περὶ τοῦ Πάσχα, ἡ ὁποία ἐχφράζει τὴ νέα 
παινοδιαθηκικἡ πραγματικότητα. Θεωροῦμε τὶς ἀπόψεις αὐτὲς (οἱ 
ὁποῖες καταγράφονται σὲ ποιητική μορφὴ) ὡς τὸν καταλληλότερο 
ἐπίλογο γιὰ την ἀναφορὰ στη συνάντηση ἑβραϊκοῦ καὶ χριστιανι- 
κοῦ Πάσχα: 

1Η μὲν γραφἡ τῆς ἑβραϊκῆς ἐξόδου ἀνέγνωσται,/ καὶ τὰ ῥήματα 
τοῦ μυστηρίου διασεσάφηται/ πῶς τὸ πρόβατον θύεται/ καὶ πῶς ὁ 
λαὸς σῴξεται./ Τοίνυν φύνετε, ὦ ἀγαπητοί. οὕτως ἐστὶν/ καινὸν 
καὶ παλαιόν,/ ἀῑδιον καὶ πρόσκαιρογ,/ φθαρτὸν καὶ ἄφθαρτον,/ 
θνητὸν καὶ ἀθάνατογ/ τὸ τοῦ πάσχα μυστήριον./ παλαιὸν μὲν κατὰ 
τὸν γόµον,/ καινὸν δὲ κατὰ τὸν λόγον,/ πρόσκαιρον διὰ τὸν τύπον,/ 
ἀῑδιον διὰ τὴν χάριν,/ φθαρτὸν διὰ τὴν τοῦ προβάτου σφαγήν,/ 
ἄφθαρτον διὰ τὴν τοῦ Κυρίου ζωήν,/ θνητὸν διὰ τὴν ἐν τῇ γῇ τα- 
φήν,/ ἀθάνατον διὰ τὴν ἐκ νεκρῶν ἀνάστασιν,/ “παλαιὸς μὲν ὁ νό- 
µος, χαινὸς δὲ ὁ λόγος, πρόσκαιρος ὁ τύπος,/ ἁῖδιος ἡ χάρις,/ 
φθαρτὸν τὸ πρόβατον,/ ἄφθαρτος ὁ Κύριος,/ σφαγεὶς ὥς ἀμνός,/ 
ἀναστὰς ὡς Θεός/ Καὶ γὰρ «ὡς πρόβατον ἐπὶ σφαγὴν ἤχθη»,/ 
ἀλλ οὐδὲ πρόβατον ἦν'/ καὶ ὥς ἁμνὸς ἄφωγος,/ ἀλλ οὐδὲ ἀἁμνὸς ἦν./ 
ὁ μὲν γὰρ τύπος ἐγένετο/ ἡ δὲ ἀλήθεια ηὑρίσκετο./ "Ἀντὶ γὰρ τοῦ 
ἀμνοῦ Θεὸς ἐγένετο/ καὶ ἀγντὶ τοῦ προβάτου ἄνθρωπος,/ἐν δὲ τῷ 
ἀνθρώπῳ Χριστός,/ ὅς κεχώρηκεν τὰ πάντα./ «Ἡ γοῦν τοῦ προβά- 
του σφαγἢ/ καὶ ἡ τοῦ πάσχα πομπὴ/ καὶ ἡ τοῦ νόµου γραφὴ/ εἰς 
Χριστὸν Ἰησοῦν κεχώρηκεν,/ δι ὅν τὰ πάντα ἐν τῷ πρεσβυτέρῳφ 
νόμῳ ἐγένετο,/ μᾶλλον δὲ ἐν τῷ νέῳ λόγφ./ ᾿Καὶ γὰρ ὁ νόμος λόγος 
ἐγένετο/ καὶ ὁ παλαιὸς καιγός͵/-συνεξελθὼν ἐκ Σιὼν καὶ Ἱερου- 
σαλήμ-/ καὶ ἡ ἐντολὴ χάρις,/ καὶ ὁ τύπος ἀλήθεια,/ καὶ ὁ ἁμνὸς 
υἱός,/ καὶ τὸ πρόβατον ἄνθρωπος,/ καὶ ὁ ἄνθρωπος Θεός./ Ὡς γὰρ 
υἱὸς τεχθείς,/ καὶ ὡς ἁμνὸς ἀχθείς,/ καὶ ὡς πρόβατον σφαγείς,/ καὶ 
ὡς ἄνθρωπος ταφείς,/ ἀνέστη ἐκ νεκρῶν ὣς Θεός,/ φύσει Θεὸς ὤν 
χαὶ ἄνθρωπος./.../ 

υ Ὢ μυστηρίου καινοῦ καὶ ἀνεκδιηγήτου/ ἡ τοῦ προβάτου 
σφαγὴ ηὐρίσκετο τοῦ Ἰσραὴλ σωτηρία,/ καὶ ὁ τοῦ προβάτου θάνα- 
τος ζωὴ τοῦ λαοῦ ἐγένετο,/ καὶ τὸ αἷμα ἑδυσώπησεν τὸν ἄγγε- 
λον/.../ 

»Τὸ μὲν οὖν διήγημα τοῦ τύπου καὶ τῆς ἀνταποδόσεως ἄκη- 
κόατε. ἀκούσατε καὶ τὴν κατασκευὴν τοῦ μυστηρίου. Τὶ ἔστιν τὸ 
πάσχα; Ἀπὸ γὰρ τοῦ συµβεβηκότος τὸ ὄνομα κέκληταιν ἀπὸ τοῦ 
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παθεῖν τὸ πάσχειν. Μάθετε οὖν τὶς ὁ πάσχων καὶ τὶς ὁ τῷ πάσχο- 

ντι συμπαθῶν, καὶ διὰ τὶ πάρεστιν ὁ Κύριος ἐπὶ τῆς γῆς, ἵνα τὸν 
ν ὃ - . ν ως « Ξ 131 

πάσχοντα ἀμφιασάμενος ἀρπάσῃ εἰς τα ὑψηλὰ τῶν οὐρανῶν '. 


ξ 21 Ἡ πρώτη μαρτυρία τῆς ἑορτῆς τῆς Πεντηποστῆς προέρχεται 
ἀπὸ τὸ Ἐξ. 23,16, ὅπου μνημονεύεται ὡς «ἑορτὴ θερισμοῦ πρωτο- 
γεννηµάτων» αὃ. Ἡ ὀνομασία της, ἀκολούθως, ποικίλλει: «ἑορτὴ τῶν 
ἑβδομάδων στὴν ἀρχὴ τοῦ θερισμοῦ»’”, «ἑορτὴ τῶν νέων (γεννηµά- 
των)»! Ὡς «ἑορτὴ τῶν ἑβδομάδων»!'' ἀναφέρεται μεταξὺ τῶν 
τριῶν ἑορτῶν, κατὰ τὶς ὁποῖες ὁ Ἑβραῖϊος ὀφείλει νὰ ἐπισκεφθεῖ 
«τὸν τόπον τοῦ Κυρίου», δηλαδη τὸ Ναὸ τῶν Ἱεροσολύμων Ἡ 
τελευταία, αὐτή, ὀνομασία συνδέει τῇ συγκεκριμένη ἑορτὴ μὲ Ώιν 
ἑορτὴ τῶν Ἀζύμων καὶ τοῦ Πάσχα: ἑπτὰ ἑβδομάδες ἀριθμοῦνται 
μετὰ ἀπὸ τὴν πασχάλια ἑορτή, ἐνῶ γίνεται μνεία τῆς περιόδου τῶν 
«πεντήκοντα ἡμερῶν», οἱ ὁποῖες μεσολαβοῦν μεταξὺ τῶν δύο 
ἑορτῶν{". 

Ἐπρόκειτο περὶ ἑορτῆς, ἡ ὁποία εἶχε «εὐφρόσυνο» χαρακτήρα 
γιὰ τοὺς µετέχοντες!'' καὶ κατὰ τὶγν ὁποία ἡ προσφορὰ ἐναπέχειτο 
στις δυνατότητες τοῦ κάθε προσκυνητῆ (Δευτ. 16.10), καθορίζεται 
ὅμως ἡ ἐλάχιστη ἀπαιτούμενη προσφορὰ (Λευ. 23, 11-18)1935 

Τὸ διάστηµα τῶν πενήντα ἡμερῶν μεταξὺ τοῦ Πάσχα καὶ τῆς 
«ἑορτῆς τῶν ἑβδομάδων» ὑπῆρξε ἡ αἰτία συνδυασμοῦ τῆς συγκελρι- 
µένης ἑορτῆς μὲ την παράδοση τοῦ νόµου ἀπὸ τὸ Θεὺ στὸ Μωύσῆη 
(Ἐξ. 19,1)146, Ἄν καὶ ὁ τρόπος μετρήσεως τῶν πενήντα ἡμερῶν ἐμ- 
φάνιξε ποικιλίες στὶς διαφορετικὲς ἑβραϊκὲς παραδόσεις, φαίνεται 


137 Μελίτωνος Σάρδεων, Περὶ Πάσχα, 1-8, 31, 46-47, ἔκδ. Ο. ΡΕΕΙΕΕ, 5Ὁ, 123, σσ. 
60(1)-64(58), 76(210-215), 84(324-331). 

13 Καὶ ἑορτὴν θερισμοῦ πρωτογεννηµάτων ποιήσεις τῶν ἔργων σου, ὧν ἐὰν 
σπείρῃς ἐν τῷ ἀγρῷ σου, καὶ ἑορτὴν συντελείας ἐπ ἐξόδου τοῦ ἐνιαυτοῦ ἐν τῇ 
σνναγωγῇ τῶν ἕἔργων σου τῶν ἐκ τοῦ ἀγροῦ σου (Ἔξ.23,16). 

139 Εξ, 34, 22. 

140 Άριθμ. 28, 26. 

Μ4 Λευτ. 1610/ Ἔξ. 34, 22/ Ἀριθμ.28,26/ ΒΤίαραλ. 8, 13. 

142 Λευτ. 16, 16. 

143 Λευ. 23, 15-16. 

14 Λευτ. 16,11. 

145 Βλ, περισσότερα: Β. ΡΕ ΝΑΣ. [η5ίμ{ίοπς ἄε Ι᾿ Αποίοηι Τεδίαπιεῃί, Π, Ρατῖς 1960, 
σσ.305-396. 

146 Βλ. τις παρατηρήσεις τῆς Α. ΙΑυΒΕΕΤ, Ία Ποίίοη αἱ ΑἱΙήαηοε ἆαπ.ς ἶο ἡμάα νηιε αἲιχ 
αὐογας ο 1 ένε οβγέίεµπε, Ρµτῖς 1963, σσ. 100 ἐξ. 
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ὅμως ὅτι ὑπῆρξε ἐνιαῖος τρόπος ὑπολογισμοῦ τοῦ συγχεκριένου 
χρονικοῦ διαστήματος ἤδη ἀπὸ τὸν 4” π.Χ. αἰ.'... Φαίνεται, ὅμως, 
ὅτι µέχρι τῆς ἐποχῆς τοῦ Χριστοῦ ὑπῆρχαν δύο διάφοδετωςς ἑρμη- 
νεῖες τῆς ἐν λόγῳ ἑορτῆς. ἡ παράδοση τῶν Ἐσσαίων καὶ τῶν Ἰωβτ- 
λαίων, ἢ ὁποία τόνιζε την ἀνάμνηση τῆς παραδόσεως τοῦ νόµου 
στὸ Σινᾶ:δ . καὶ ἡ οαββινικη παράδοση, ἢ ὁποία τόνιζε τὸν ἀγροτι- 
πὸ χαρακτήρα τῆς ἑορτῆς, θεωρώντας την ὡς ἀνανέωση τῆς διαθή- 
κῆς τοῦ Θεοῦ μὲ τὸν Ἀβραάμ '-'. 


δ2,2 Ὅπως προαναφέρθηκε, ὁ ἑορτασμὸς τῆς Πεντηκοστῆς εἶχε 
χαρακτήρα προσκυνηµατικό, δηλαδη προέβλεπε τὴν προσέλευση 
στὰ Ἱεροσόλυμα. Ἄν καὶ συνδεδεμένη, ἑπομένως, μὲ τὸ Ναὸὺ τῶν 
Ἱεροσολύμων, ἡ Πεντηκοστὴ σχετιζόταν τελετουργικὰ καὶ μὲ τὴ 
Συναγωγή, ἐπειδὴ φαίνεται ὅτι προβλεπόταν µία προετοιμασία τοῦ 
ἑορτασμοῦ στὴ Συναγωγή κατὰ τὸ Σάββατο ποὺ προηγεῖτο ο. Ἀπὸ 
τὸ γεγονός, ὅμως, ὅτι δὲν ὑπάρχει χεφάλαιο τοῦ Ταλμοὺυὸ ἀἄφιε- 
ρωμένο στην Πεντηκοστή, συμπεραίνουμε ὅτι τὸ περιβάλλον τῶν 
Φαρισαίων δὲν ἀπέδιδε στην ἑορτῇ τὴν ἴδια σημασία ποὺ τῆς ἀπέ- 
διδαν οἱ Ἐσσαῖοι,ἳ 

Ἡ ἀπολουθία τῆς Συναγωγῆς, ἡ ὁποία απ οδέτοίμαδε τὸν ἔορτασ- 
μὺ τῆς Πεντηκοστῆς, προέβλεπε τὴν ἀνάγνωση συναφῶν βιβλικῶν 
πειµένων Ἡ2 Ἡ φαρισαϊκή παράδοση, ἢ ὁποία τόνιζε περισσότερο 
τὸν ἀγροτωὸ χαρακτήρα τῆς ἑορτῆς, προέβλεπε ὡς ἀνάγνωσμα τὸ 
Δευτ. 16,9ὲξ., τὸ ὁποῖο φαίνεται ὅτι ἀπετέλεσε τὸ παραδοσιακὸ 
ἀνάγνωσμα στὶς Συναγωγὲς τῆς Παλαιστίνης, Μία διαφορετική, 


17 Βλ. 1}. νΑν ΟΟυΡΕΝΕΕ, Εδίος εἰ εαἰεπαάτίεγ»..., σ.4. 

149 Ἰωβηλαῖα 6, 19-21, ἔκδ, Σ. ΑΓΟΥΡΙΔΟΥ, Τὰ Ἀπόκρυφα τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, 

τόµ.Α΄, Ἀθῆναι 1974, σ. 7ο. Στὰ Ἰωβηλαῖα (Ίος αἰ. π.Χ.) μαρτυρεῖται µία συστη- 

µατοποίηση τοῦ λειτουργικοῦ ἔτους γύρω ἀπὸ ην ἑορτὴ τῆς Πεντηκοστῆς, γεγονὸς 
ποὺ προέρχεται ἀπὸ τὸ σύνδεσμο Πεντηκοστῆς καὶ παραδόσεως τοῦ νάµου στὸ 
Σινᾶ. 

19 1 ΡΟΤΙΝ, 1 Γέιε Πίνει.., σ.135. 

159 Ώλ, κ. ΗΒΟΡΥ, «δμανι/οἵ...», σ.410. 

151} ΡΟΤΙΝ, Τα 61ο ᾖμίνε..., σ.141. 

152 Τὸ πηγαῖο ὑλικὸ περὶ τῶν βφλικῶν ἀναγνωσμάτων κατὰ τὴν ἓν λόγῳ 
ἀκολουθία ὀφείλουμε σης ἀνὰ χεῖρας µας ἀνέλδοτες σημειώσεις τοῦ καθ. κ. ΗΕΒΥ, 
ὑπὸ τὸν τίτλο ἵμα ρίαος ες [οσίμγος Εἱβ[ίᾳµες οἳ ἄε ἷα ρηρᾶἰσαίίοη ἅαης ἰα ἰπεγρίε 
ΦΥπαρορα[ε αΠείεµπε, Ρατῖς 1976. Κάποια στοιχεῖα τῆς μελέτης του, ὁ Κ. ΗΚΗΝΥ εἶχε 
καταχωρίσει στὸ ἄρθρο του «Ια ΦΥΠΔΡΟΡΙΕ ἆλπς ἷ ΤΙΗέταίυτε ταὈὈἰπίαιο», Ο5 
9(4), 1964, σσ.{73-515. 
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ὅμως, παράδοση (προφανῶς ἑσσαϊκῆς προελεύσεως) προέβαλε ᾱ- 
ναγνώσµατα ἐκ τῆς Ἐξόδου, κεφ. 19, 20 καὶ 24, στὰ ὁποῖα τονίζεται 
ὁ χαρακτήρας τῆς ἑορτῆς ὡς ἀναμνήσεως τῆς παραδόσεως τοῦ νό- 
µου στὸ Σινᾶ. Στην τελευταία, αὐτή, παράδοση θὰ πρέπει νὰ προσ- 
θέσουµε καὶ ἀναγνώσματα ἀπὸ Ψαλμοὺς ποὺ ἀναφέρονται στὴ θε- 
οφάνεια τοῦ Σινᾶ 15, 


δ 2.2 Ἡ θεοφάνεια στὸ Σινᾶ ἀπετέλεσε γιὰ τοὺς Ἑβραίους τὴν 
ἔναρξη τῆς θρησκευτικῆς τους ἱστορίας. Ἡ παράδοση τοῦ νόµου 
συνέστησε, ἔχτοτε, τὸν κανόνα ζωῆς τοῦ Ἰσραήλ. Ἡ θεοφάνεια, 
ὅμως, αὐτὴ ἀπετέλεσε καὶ τὴν ἔκφραση τῆς ἐπεμβάσεως τοῦ Θεοῦ 
στην ἱστορία τοῦ ἐχλεκτοῦ λαοῦ Του καὶ σηματοδότησε τὴν ἔχφ- 
ραση ὅλων τῶν μεταγενέστερων παρόμοιων ἐπεμβάσεων. κυρίως, 
μάλιστα, ὑπῆρξε προτύπωση τῆς ἐπεμβάσεως τοῦ Θεοῦ «στὸ τέλος 
τῶν χρόνων», ὅταν θὰ ἕλθει νὰ κρίνει καὶ νὰ ἀποκαταστήσει τὴ δη- 
μιουργία Του. Ὁ νόμος ποὺ παραδόθηµε στὸ Σινᾶ ὃξν ἀποτελεῖ µό- 
νο τὸν ὁδοδείπτη στὴ ξωὴ τοῦ ἐκλεκτοῦ λαοῦ, ἀλλὰ προαναγγέλλει 
τὴν τελικὴ ἔλευση τοῦ Θεοῦ καὶ προτρέπει την ἀνθρώπινη καρδιὰ 
νὰ προετοιμαστεῖ µέσα ἀπὸ τὸν ἐξαγνισμό της γιὰ τὴν ἔλευση αὐτή. 

Ἡ χριστιανικὴ Ἐκκλησία ἀποτελεῖ ἐκεῖνο τὸ λαὸ τοῦ Θεοῦ, ὁ 
ὁποῖος ἀναμένει τὴν ἐπέμβαση τοῦ Θεοῦ «στὸ τέλος τῶν χρόνων», 
γεγονὸς ποὺ προαναγγέλθηπε ἀπὸ τὸ Χριστὸ ὡς ἐγγὺς εὑρισκόμενο. 
Αὐτό, ὅμως, τὸ γεγονὸς συνδυάστηκε ἀπὸ τὸν Κύριο μὲ τὴν ἔλευση 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, δηλαδὴ μὲ τὴ χριστιανική Πεντηκοστή: 

6Οἵ μὲν οὖν συνελθόντες ἠρώτων αὐτὸν λέγοντες: κύριε, εἰ ἐν τῷ 
χοόνῳ τούτῳ ἀποκαθιστάγεις τὴν βασιλείαν τῷ Ἰσραήλ, ᾿Εἶπεν δὲ 
πρὺς αὐτούς. οὐ» ὑμῶν ἐστιν γνῶναι χρόνους ἤ χαιροὺς οὕς ὁ 
πατὴρ ἔθετο ἐν τῇ ἰδίᾳ ἐξουσίᾳ. ᾿Ἀλλὰ λήμψεσθε δύναμιν ἐπελ- 
θόντος τοῦ ἁγίου πνεύματος ἐφ ὑμᾶς καὶ ἔσεσθέ μου μάρτυρες ἔν τε 
Ἱερουσαλὴμ καὶ ἐν πάσῃ τῇ Ἰουδαίᾳ καὶ Σαμαρείᾳ καὶ ἕως ἐσχάτου 
τῆς γῆς (Πρ. 1, 6-8). 

Ζώντας µέσα στὸ ἑβραϊκό της λώινο, Ἡ χριστιανικὴἡ Ἐκκλησία 
ἐκφράζει την ἀναμονὴ τῆς ἔσχατης θεοφάνειας χρησιμοποιώντας τὸ 
λεξιλόγιο τοῦ ἑβραϊκοῦ ἀποκαλυπτισμοῦ. Ἡ ἔννοια, ἄραγε, τῆς 
γεννήσεως τοῦ νέου λαοῦ τοῦ Θεοῦ (ἡ χριστιανικὴ Πεντηκοστὴ 
εἶναι ἡ γενέθλιος ἡμέρα τῆς Ἐκκλησίας) ὀφείλει κάποιες «πνευμα- 
τικὲς ρίζες» στη γέννηση τοῦ παλαιοῦ λαοῦ στὸ Σινᾶ; Αὐτὸ θὰ 


9 γμαλμ. 17, 8-16/ 28/ 67, 8-20/ 76, 11-19. 
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ἀποτελοῦσε πραγματικότητα ἐὰν ἀπεδειχνύετο ὅτι, ὁ συγγραφέας 
τῶν Πράξεων ποὺ καταγράφει τὸ γεγονὸς τῆς Ἐπιφοιτήσεως τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος κατὰ την ἡμέρα τῆς ἑβραϊκῆς Πεντηκοστῆς στὰ 
Ἱεροσόλυμα, χρησιμοποίησε θρησκευτικὲς παραδόσεις τῆς ἐποχῆς 
του περὶ τῆς θεοφάνειας στὸ Σινᾶ τ". 

Ἡ ὑπόθεση αὐτή, ὅμως, ἐμφανίζει δύο ἀδύναμα σημεῖα: (α) Ἡ 
ἑορτολογικὴ παράδοση περὶ τῆς Πεντηκοστῆς ὡς ἀναμνήσεως τῆς 
συνάψεως Διαθήπης τοῦ Θεοῦ μὲ τὸ λαό Του δὲν μαρτυρεῖται 
ἰδιαιτέρως στὸ ραββινικὸ περιβάλλον, ἀλλὰ στὸ περιβάλλον τῶν 
Ἐσσαίων. Ἑπομένως, δὲν ἀποτελοῦσε στοιχεῖο ἐκμεταλεύσιμο ἀπὸ 
τὸ Λουκᾶ, ἐφόσον δὲν ὑπῆρχε στὸ ἐπίσημο (καὶ, ἑπομένῶς, διαδε- 
δοµένο) θρησκευτικὸ περιβάλλον. (β) Κάποιες οαββινικὲς παρα- 
δόσεις, οἱ ὁποῖες σχολιάζουν τὴν ἑορτὴ τῆς Πεντηκοστῆς ὡς ἄνα- 
µνηση τῆς θεοφάνειας στὸ Σινᾶ, εἶναι μεταγενέστερες τῆς συγγρα- 
φῆς τῶν Πράξεων. 


ὃ 24 Ἄς προσεγγίσουμε τὸ κείµενο τῶν Πράξεων (2 κεφ.) περὶ 
τῆς χριστιανικῆς Πεντηκοστῆς µέσα ἁπὸ τὰ δεδοµένα τῆς ἑβραϊκῆς 
βιβλικῆς παραδόσεως τῆς «Πεντηκοστῆς» τοῦ Σινᾶ. 

Ἡ «συμπλήρωση τῆς ἡμέρας τῆς Πεντηκοστῆς» (2.1) παραπέμπει 
στήν ἑβραϊνὴι θεώρηση τῆς ἑορτῆς, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία ὡς Πεντη- 
κοστὴ θεωρεῖται ἡ συγκεκριμένη ἡμέρα καὶ ὄχι ἡ περίοδος τῶν πε- 
ντήκοντα ἡμερῶν, ὅπως ἐπεχράτησε στὴ χριστιανική παράδοση 
περὶ τῆς ἑορτῆς!ν, Φαίνεται, ἑπομένως, ὅτι μὲ τὴ συγκεκριμένη µαρ- 
τυρία τῶν Πράξεων μνημονεύεται ἡ ἑβραϊκὴ ἔννοια τῆς Πεντηκοσ- 
τῆς, ἡ ὁποία ἐνισχύεται καὶ ἀπὺ τὴ μνεία περὶ «τρίτης ὥρας» τῆς 
ἡμέρας (2.15), καθ ὅτι σύµφωνα μὲ τὴην παλαιοδιαθηκικη παράδοση 
ἠθεοφάνεια τοῦ Σινᾶ ἔλαβε χώρα στὴν ἀρχὴ τῆς ἡμέρας!''. 

Ἁλλὰ καὶ ἡ ἐπιφοίτηση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ὡς ἤχου ὥσπερ 
φεροµένης πνοῆς βιαίας, ἣ ὁποία ἐπλήρωσεν ὅλον τὸν οἶκον οὗ 
ἦσαν καθήµενοι οἱ Μαθητὲς (Πρ.2,2), παραπέμπει στὰ ἀντίστοιχα 


1548 ΡΟΡΟΝΤ, «ἴα Ῥτουιίότα Ῥεη{θςθίς..», σσ.30-62. 

155 Βλ, κάποιες σχετικὲς ἐπισημάνσεις: 1. ΙΕΚΕΜΙΑΣ, «Γέπισα[επι αἱ (ε/ηρς ἂἲρ «έσς, 
Ῥατἰς 1968, σσ.353 ἐξ. 

156 “Ἡδη ἡ λατινικὴ μετάφραση τοῦ Πρ.2,.1 ἀναφέρεται σὲ «ἡμέρες τῆς Πεντηκοσ- 
τῆς», ὃ δὲ 20ος Κανόνας τῆς Α΄Οἰκουμενικῆς Συνόδου μαρτυρεῖ περὶ «ἡμερῶν τῆς 
ἁγίας Πεντηκοστῆς» (Α.ΡΑΛΛΗ-Μ,ΠΟΤΛΗ, Σύνταγμα τῶν θείων καὶ ἱερῶν κανόνων, 
τόμ. Β΄, Ἀθῆναι 1852, σ. 162). 

157 Πρβλ. Ἔξ. 19, 16 (γεννηθέντος πρὸς ὄρθρον). 
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συμπτώματα τῆς θεοφάνειας τοῦ Σινᾶ (Ἐξ. 19,18). Ἄλλωστε, ἡ προ- 
τροπή τὴν ὁποία ἀπευθύνει ὁ ἀπ. Πέτρος πρὸς τοὺς ἑνδιαφερόμε- 
γους ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὴν ὁμιλία του (σώθητε ἁπὸ τῆς γενεᾶς τῆς 
σκολιᾶς ταύτης ὃ) παραπέμπει στΏῃ «σωτηρία τῶν Ἑβραίων ἀπὸ τὴγν 
Αἴγυπιο» ὡς γεγονότος συνυφασµένου μὲ τὴ θεοφάνεια τοῦ Σινᾶ, 

Ἄς ἐπισημανθεῖ, ἐπίσης, ὅτι ὅπως οἱ Ἔβραῖϊοι ἀναμένουν στοὺς 
πρόποδες τοῦ Σινᾶ τὴ θεοφάνεια «ὁμοθυμαδὺν» (Ἔξ. 19, 8), παρο- 
µοίως καὶ οἱ Μαθητὲς ἀναμένουν τὴν ἔλευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος 
«ὁμοθυμαδὸν» (Πρ. 1.14). Εἶναι, μάλιστα, χαρακτηριστικὸ ἕνα ἁκό- 
μα κοινὸ σημεῖο στην ἑβραϊκὴ και χριστιανική Πεντηκοστή: μετὰ 
την ἐπιφοίτηση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος οἱ πρῶτοι Χριστιανοὶ εὑρίσ- 
χονται σὲ μία «κοινωνία» µεταξύ τους γύρω ἀπὸ τὴν εὐχαριστιακὴ 
Τράπεζα ο "παρομοίως ναὶ οἵἳ Ἑβραῖοι, μετὰ ἀπὸ τὴν ἀποδοχη τοῦ 
νόµου ὤφθησαν ἐν τῷ τόπῳ τοῦ Θεοῦ καὶ ἔφαγον καὶ ἔπιον ον 

Ὡς πρὸς τὰ φαινόμενα ποὺ συνοδεύουν την ἐπιφοίτηση τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, ὁ «ἦχος», ἢ «βιαία πνοὴ» καὶ ς «φωνὴ» (Πρ. 2, 2 
καὶ 6) ἀποτελοῦν φαινόμενα ποὺ συνοδεύουν τὶς θεοφάνειες στὴν 
Παλαιὰ Διαθήκη, τόσο στὸ Σινᾶ1ό! ὅσο καὶ σὺ ἄλλες περιπτώσεις! 62, 
Στην ἐπιφοίτηση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ὡς θεοφάνειας, ἄλλωστε, 
ἀναφέρεται ὁ ἀπ. Πέτρος κατὰ τν ὁμιλία του τν ἡμέρα τῆς Πεντη- 
κοστῆς (Πρ. 2, 17-21), χρησιμοποιώντας τὸ Ἰωὴλ 3, 1-5. 

Ἡ ἔνγοια τῆς συνάξεως ὅλων τῶν λαῶν κατὰ τὶς δύο θεοφάνειες 
(τῆς ἑβραϊκῆς καὶ τῆς Χριστιανικῆς Πεντηκοστῆς) ἀποτελεῖ ἕνα 
ἀκόμη κοινὸ σημεῖο. Τὸ ἴδιο ἰσχύει γιὰ την ἕννοια τῶν «πυρίνων 
γλὠσσῶν», οἱ ὁποῖες ἐκάθησαν «ἐφ"ἕνα ἕκαστον» τῶν μαθητῶν (Πρ. 
2.3). Στην ἑβραϊκὴ ἀπόκρυφη παράδοση συναντοῦμε τὴν ἴδια ἕν- 
γοια ὡς ἐνδεικτικὴ τῆς κατοικίας τῆς θεότητας! ο. Στὸ κείµενο, βέ- 
βαια, τῶν Πράξεων οἱ «πύρινες γλῶσσες δηλώνουν την ἐπικείμενη 


156 Πρ. 2, 40. 

130 σαν δὲ προσκαρτεροῦντες..τῇ κοινωνίᾳ καὶ τῇ κλάσει τοῦ ἄρτου... (Πρ. 2, 42). 
160 ΕΕ, 24, 11. 

16: καὶ ἐγίνοντο φωναὶ καὶ ἀστραπαὶ..φωνὴ τῆς σάλπιγγος ἤχει µέγα (Ἔξ. 19, 
16). Στὰ φαινόμενα αὐτὰ τῆς θεοφάνειας ἐπανέρχεται ὁ ἀπ. Παῦλος στὸ Ἓβρ. 12, 
19, ἐνῶ καὶ στὸ κατὰ Λουκᾶν γίνεται λόγος περὶ «ἤχου θαλάσσης» ὡς φαινομένου 
ποὺ θὰ συνοδεύει τὴν τελική θεοφάνεια κατὰ τῇ Δευτέρα Παρουσία τοῦ Κυρίου 
(Ακ. 21. 25). 

163 Βλ, Α΄ Βασ. 4,5 (ἤχησεν ἡ γἢ)/ Ψαλμ. 45,3 (ἐν τῷ ταράσσεσθαι τὴν γῆν). 

165 Ενὼχ 14, 9-10, ἔκδ. Σ. ΑΓΟΥΡΙΔΟΥ, Τὰ Ἀπόκρυφα.., σ.293. 
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γλωσσολαλία τῶν μαθητῶν, γεγονὸς ἄγνωστο στὴν ἀπόχρυφη ἑβ- 
ραϊκνὴ γραμματεία. 

Ἡ πληροφορία ὅτι, κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς χριστιανικῆς Πεντη- 
κοστῆς εὑρίσκονταν στὰ Ἱεροσόλυμα ἄνδρες εὐλαβεῖς ἀπὸ παντὸς 
ἔθνους τῶν ὑπὸ τὸν οὐρανόνίό 4 ἀποτελεῖ τὸ πρῶτο βῆμα γιὰ νὰ 
συντελεστεῖ τὸ ἔργο τοῦ Ἁγίου Πνεύματος: ἡ «ἔχχυση» σὲ ὅλους 
ἀνεξαιρέτως τοὺς ἀνθρώπους, ὅπως τονίζει ὃ ἀπ. Πέτρος στὴν ὁμι- 
λία του κατὰ τὸν εὔαγγελισμὸ τοῦ ἑκατόνταρχου Κορνήλιου ό5 τὸ 
Πνεῦμα τοῦ Θεοῦ ἑνώνει ἐκεῖνα, τὰ ὁποῖα εἶχαν διαιρεθεῖ κατὰ την 
παλαιοδιαθηκικἢ παράδοση τῆς «συγχύσεὼς τῶν γλωσσῶν» τῶν 
ἀνθρώπων΄ό, Κατὰ τὴν ἡμέρα ἐκείνη τῆς ἑβραϊκῆς Πεντηκοστῆς στὰ 
Ἱεροσόλυμα ἴσχυε ἀκόμα ἡ «σύγχυση τῶν γλωσσῶν», ἡ ὁποία µετα- 
βλήθηκε σὲ ἑνότητα μετὰ ἀπὸ Ώ]ν κάθοδο τοῦ ἁγίου Πνεύματος! ο, 

Ἄς σημεωθεῖ, τέλος, ὅτι ἡ ἐπιφοίτηση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος συν- 
δέεται μὲ τὸ Πάθος, τὴν Ἀνάσταση καὶ τὴν Ἀνάληψη τοῦ Κυρίου, 
δηλαδὴ μὲ τὸ χριστιανικὸ Πάσχα ὃ . Ἡ μαρτυρία αὐτὴ τοῦ 23" κε- 
φαλαίου τῶν Πράξεων ὅτι τὸ Πάσχα τοῦ Κυρίου ἀπετέλεσε τὴν 
προὐπόθεση τῆς χριστιανικῆς Πεντηκοστῆς προσεγγίζει τὴν ἀντί- 
στοιχη τῆς Ἐξόδου ὅτι, τὸ ἑβραϊκὸ πάσχα (ὡς ἀπελευθέρωση ἀπὸ 
τὴν Αἴγυπτο καὶ διάβαση τῆς Ἐρυθρᾶς θάλασσας) ἀποτελεῖ τὴν 
προὔπόθεση τῆς παραδόσεως τοῦ νόµου ἀπὸ τὸ Θεὸ στὸ Μωῦὺση 
(ἑβραϊνῃ πεντηκοστ]). 


2,5 Ἡ σύναξη τοῦ λαοῦ καὶ ἡ θεοφάνεια τοῦ Σινᾶ ἀπετέλεσαν 
τὴν ποινη θεματική βάση γιὰ τὴν ἑβραϊκήη καὶ τὴ χριστιανικῃ Πε- 
ντηκοστή. Ἡ Πεντηκοστὴ ἐξακολουθεῖ νὰ ἀποτελεῖ σημαντικὴ ἔορ- 
τολογικἩ συγκυρία καὶ γιὰ τοὺς πρώτους Χριστιανούς, τόσο ὑπὺ 


14 Πρ. 2,5. 

165 4Έτι λαλοῦντος τοῦ Πέτρον τὰ ρήματα ταῦτα ἐπέπεσεν τὸ πνεῦμα τὸ ἅγιον ἐπὶ 
πάντας τοὺς ἀκούοντας τὸν λόγον. 3 Καὶ ἐξέστησαν οἱ ἐκ περιτομῆς πιστοὶ ὅσοι 
συνῆλθαν τῷ Πέτρῳ, ὅτι καὶ ἐπὶ τὰ ἔθνη ἡ δωρεὰ τοῦ ἁγίου πνεύματος ἐκκέχνται 
(Πρ. 10), 

166 Ρέψ, 11. Ἰ-9, 

67 ἀκούομεν ἕκαστος τῇ ἰδίᾳ διαλέκτῳ ἐν ᾗ ἐγεννήθημεν (Πρ. 2, 8). 

169 22Τοῦτον τῇ ὁρισμένῃ βουλῇ καὶ προγνώσει τοῦ Θεοῦ ἔκδοτον διὰ χειρὸς 
ἀνόμων προσπήξαντες ἀνείλατε, {όν ὁ Θεὸς ἀνέστησεν λύσας τὰς ὠδῖνας τοῦ 
θανάτου, καθότι οὐκ ἦν δυνατὸν κρατεῖσθαι αὐτὸν ὑπ αὐτοῦ..Στῇ δεξιᾷ οὖν τοῦ 
Θεοῦ ὀψωθείς, τὴν τε ἐπαγγελίαν τοῦ πνεύματος τοῦ ἁγίου λαβὼν παρὰ τοῦ 
πατρός, ἐξέχεεν τοῦτο ὅ ὑμεῖς βλέπετε καὶ ἀχούετε (Πρ. 2). 
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τὴν ἑβραϊκή, ὅσο καὶ ὑπὸ τῇ χριστιανικὴ διάσταση!ό, Πάνω σ'αὐτὴ 
την κοινη θεματική βάση, ὅμως, μποροῦμε ταυτόχρονα νὰ ἐπισημά- 
νουµε τὴ διαφοροποίηση. Εἶναι, πάντως, σίγουρο ὅτι ἡ ἑβραϊκὴ πεν- 
τηκοστήη ἀπετέλεσε τὴ μήτρα, ἐντὸς τῆς ὁποίας κυοφορήθηκε- γιὰ 
τοὺς ἐξ Ἰουδαίων Χριστιανοὺς- ἡ ἔννοια τῆς χριστιανικῆς Πεντηκοσ- 
τῆς. 

ΤΗ συνάφεια τῆς ἑβραϊυκῆς μὲ τὴ χριστιανικὴ Πεντηκοστή, καθὼς 
καὶ τὴν ὑπέρβαση τῆς πρώτης ἀπὸ τῇ δεύτερη ἀποτυπώνει μὲ σαφή- 
γεια ὁ ἁπ. Παῦλος στην πρὸς Ἑβραίους ἐπιστολή του. Τὸ κείµενο 
αὐτὸ ἀποτελεῖ τὸν καλίτερο ἐπίλογο στὴν παρούσα ἑνότητα, ἐπειδὴ 
καταγράψει τὸ κριτήριο τῆς πρώτης Ἐκκλησίας γιὰ µία χριστιανική 
ἑρμηνεία τῆς ἑβραϊκῆς πεντηκοστῆς 

15ΩΟὐ γὰρ προσεληλύθατε ψηλαφωμένῳ καὶ κεκαυµένῳ πυρὶ καὶ 
γνόφῳ καὶ ζόφῳ καὶ θυέλλῃ '"καὶ σάλπιγγος ἤχῳ καὶ φωνῇ ρηµά- 
τῶν, ἧς οἱ ἀκούσαντες παρηῃτήσαντο μὴ προστεθῆναι αὐτοῖς λόγον, 
3 οὐκ ἔφερον γὰρ τὸ διαστελλόμενον: κἄν θηρίον θίγῃ τοῦ ὅρους, 
λιθοβοληθήσεται ἆ:καὶ, οὕτω φοβερὸν ἦν τὸ φανταξόµενον, Μωὺ- 
σῆς εἶπεν. ἔχφοβός εἰμι καὶ ἔντρομος. { Ἀλλὰ προσεληλύθατε Σιὼν 
ὄρει καὶ πόλει Θεοῦ ζῶντος, Ἱερουσαλὴμ ἐπουρανίῳ, καὶ µυριάσιν 
ἀγγέλων, πανηγύρει Ζκαὶ ἐκκλησίᾳ πρωτοτόκων ἁπογεγραμμένων 
ἐν οὐρανοῖς καὶ κριτῇ Θεῷ πάντων Ἠαὶ πνεύµασι διµαίων τετε- 
λειωμένων ἆ καὶ διαθήκης νέας µεσίτῃ Ἰησοῦ καὶ αἵματι ραντισμοῦ 
πρεῖττον λαλοῦντι παρὰ τὸν Ἄρελ (Ἐβρ. 12). 


169 Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι ὃ ἀπ. Παῦλος ἐπείγεται νὰ ἐπιστρέψει στὰ Ἱεροσόλυμα 
γιὰ τὸν ἑορτασμὸ τῆς Πεντηκοστῆς (Πρ. 20.16), ἀλλὰ καὶ προγραμματίζει νὰ 
παραμείνει στην Ἔφεσο ἕῶς τοῦ ἑορτασμοῦ τῆς Πεντηκοστῆς (Α΄Κορ. 16,8), προ- 
φανῶς γιὰ νὰ μὴν εὑρεθεῖ σὲ μετακίνηση κατὰ τῇ συγκεκριμένη ἑορτή. 
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Τ.ΝΑΗΙ, «ῬΡταγίηπρ Ιδταείς Ρεα]πις Ἑεςροπς!οίψ ἃς ΟΠήςξίαης Απ 
Εχετοῖςο ἵπ Ἡεγπιεπειυίο», Ὦ/ 54 (1980), σσ. 386-306. 


δ1 Ἡ ἑβραϊκὴ λατρεία. 

Εΐναι γνωστὸ ὅτι, στην ἑβραϊκὴ λατρεία εἶχε ἐνταχθεῖ ἡ σπου- 
δαία θρησκευτική ποίηση τοῦ Ἱσραήλ, σημαντικότερο τμῆμα τῆς 
ὁποίας εἶναι οἱ Ψαλμοί]. Δὲν ἀποτελεῖ ὑπερβολὴ ὁ ἰσχυρισμὸς ὅτι οἱ 
Ψαλμοὶ συνιστοῦν τὴν οὐσία ὁλόκληρης τῆς Π.Δ. ἀνακεφαλαι- 


1 Τη φήµη τῆς θοησκευτικῆς ποιήσεως τῶν Ἑβραίων μαρτυρεῖ ὁ Ψαλμὸς 136,3, ὅταν 
οἱ Βαβυλώνιοι κπατακτητὲς ζήτησαν ἀπὸ τοὺς ἐκπατριζόμενους Ἰουδαίους (ποὺ 
ἔφθασαν τὸ 586 π.Χ. ἐξόριστοι στοὺς ποταμοὺς Τίγρη καὶ Εὐφράτη) νὰ «φάλλουν 
κάτι ἀπὸ τὶς ᾠδὲς τῆς Σιὼν» (βλ. Ἱ. ΦΟΥΝΤΑ, «Ἡ λειτουργική χρήση...», σ.348). Περὶ 
τῆς ἐντάξεως τῆς θρησκευτικῆς ποιήσεως τῶν Ἔβραίων στὴ λατρεία, βλ. ΞΜΟΨΗΝΚΕΙ, 
ΤΗΕ Ρεαἰητ)ς ἱπ Ἱσνοε]ς ἸγογςΠέρ (µτφρ. Ρ.Β.Α. ΤΗΟΜΑΣ), Οχίοτά 1962. 

21. ΓΙΑΝΝΑΚΟΠΟΥΛΟΥ, Ἡ Παλαιὰ Διαθήκη κατὰ τοὺς Ο’, τόμ. 24, Οἱ Ψαλμοί 
Θεσσαλονίκη, Ρηγόπουλος, 1973”, σ.11. Ὅπως σημειώνει εὐστοχώτατα ὁ 1.ΙΕΙςΞΕΝ, 
«ἴτοπα αποἰεπῖ ἔἴπιες ἴἩε Ῥεβίπις Ηανε Όδεῃ {πε πιοσί δεαυτἰζυ] ῥΓαγετς αίνεπ {ο Ἡς ἴο 
εχρτοςς ους τοἰαἱοηςΠΏίρ {ο Οοά {π {Πε πιοξί ἄἶνοιοε οἰτουπιδίᾶποες οἑ οτ [ῖνες» 
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ώνουν τὴν περὶ Θεοῦ καὶ Μεσσία διδασκαλία», ἐπεξηγοῦν τὴν 
πνευματική ἀξία τοῦ νόµου τοῦ Θεοῦ, ἐμβαθύνουν στὸ μυστήριο 
τοῦ ἀνθρώπου καὶ τῆς σχέσεώς του μὲ τὸ Θεό, ἐξαίρουν τς ἀρετὲς 
καὶ ἀποτελοῦν πηγἡ διδαχῆς σὲ ποικίλα θέµατα”. Γι᾽αὐτὸ οἱ Ψαλμοὶ 
θεωροῦνται σημαντικὰ τμήματα τῆς παγκόσμιας λογοτεχνίας". 

Οἱ πληροφορίες µας γιὰ τὴ χρήση τῶν Ψαλμῶν στην ἑβραϊκὴ λα- 
τρεία κατὰ τὴν ἐποχὴ τοῦ Χριστοῦ καὶ τῆς πρώτης Ἐκκλησίας εἶναι 
περιορισμένες". Οἱ Ψαλμοὶ ἦσαν ὁπωσδήποτε ἐντεταγμένοι στὶς κα- 
θημερινὲς ἀκολουθίες τοῦ Ναοῦ, ὅπως ὁ Ψαλμ. 104 (ἀναφορὰ στὰ 
«θαυμάσια τοῦ Θεοῦ») κατὰ την ἑωθινὴ καὶ ὁ Ψαλμ. 95 (ἀναφορὰ 
στὴ «βασιλεία τοῦ Θεοῦ») κατὰ τὴν ἑσπερινή΄. Ἐλάχιστες εἶναι οἱ 
μαρτυρίες γιὰ κάποιους ὁρισμένους Ψαλμοὺς κατὰ τὶς ἀχολουθίες 
τῶν ἡμερῶν τῆς ἑβδομάδας: τὴ «μία μετὰ τὸ Σάββατο» ὁ Ψαλμ. 23: 
τη Δευτέρα ὁ Ψαλμ. 47. τὴν Τρίτη ὁ Ψαλμ. 81- την Τετάρτη ὁ Ψαλμ. 
ϱ3. τὴν Πέπμτη ὁ Ψαλμ. δ0. την παραμονὴ τοῦ Σαββάτου ὁ Ψαλμ.02. 
τὺ Σάββατο οἱ Ψαλμ. 37 καὶ 915. 

Ἄλλοι Ψαλμοὶ (ὅπως οἱ 134 καὶ 135) ἦσαν συνδεδεμένοι μὲ τὴν 
ἑορτή τοῦ Πάσχα, ἐνῶ διατυπώθηκε καὶ ἡ ὑπόθεση ὅτι, κατὰ τὴν 
ἐποχὴ τοῦ Χριστοῦ καὶ τῆς πρώτης Ἐκκλησίας, στὴν ἀπολουθία τῆς 
Συναγωγῆς προεβλέπετο µία «συνεχῆς ἀνάγνωση» (ἱ6οιίο οοπ{Ιπιλ) 
Ψαλμῶν μετὰ ἀπὸ τὴν ἀνάγνωση τοῦ Νόμου”. Ὑπάρχουν µαρτυρί- 
ες, ἐπίσης, ὅτι οἱ Ἰψαλμοι ἀναγινώσκονταν κατὰ τὴ διάρκεια κά- 


(«Εοτεννοτά» στὸ συλλογικὺὸ ἔργο {1ος Ῥεαιυπεν. Ργίδγες ο ἨΠμηιαπήέ, ἆ Ἰδγαξί, ἄε 
ΙΕρίίσε, 1κυνεπ 1990, σ. 153. Πρόκειται περὶ συλλογικοῦ τόμου ποὺ ἐξέδωσε ὁ ἴδιος 
πρὸς τιμή τοῦ {ος Τ αγτεη). 

Σ Περὶ τοῦ θέματος τοῦ Μεσσία στοὺς Ψαλμούς, βλ. τὶς ἀξιόλογες μελέτες τῶν Ε. 
ΕΙΡΗΕΕ, («ἳς ΟἨτίδί ἆαπς Ίο ρδαυπῃςς,,», σσ. 86-113) Ε. ΝΑΝΡΕΝΒΕΟῦςΚΕ (1185 ρδαµ- 
πιο, [ε Οηὶδι...) καὶ Α. πΟΡΕ (1165 σαι πες, νοίκ αμ Ονίκι...). Ι 

4 Περισσότερα περὶ τῶν Ψαλμῶν ὡς ἀνακεφαλαιώσεως τῆς παλαιοδιαθηκικῆς 
διδασκαλίας, βλ. Η. ΕΙΝΟΟΒΕΝ, ΤΗε Εαΐμι ο) {πε Ρεα]ηηὶσίς, Ἱοπάου 1963. 

ΣὉ σημαντικὸς Γερμανὸς ποιητῆς Εείπετ Ματία Ἐ κε (41926) ἔγραφε στὸν ἑκδότη 
τῶν ποιημάτων του ὅτι, κατὰ τς ὄμορφες καὶ ἄσχημες στιγμὲς τῆς ζωῆς του 
κατέφευγε πάντοτε στοὺς Ψαλμοὺς (τὸ γράµµα καταχωρᾶεται στὸ ἔργο τοῦ αΝΟΝ 
ΚΑΡ, ΤΗεοΙορἰε ἀες Αἴει Τεσαππεπῖος 1, Μυπ]σα 19603, σ,.412). 

6 περὶ τῆς ἐλλείψεως σχετικῶν μαρτυριῶν, βλ. Ε. ΒΕΑὕΟΑΜΡ, «Ββαϊιπηςς, 11 1. Ῥεαι- 
Πετ», 5Ρ8Β, τόμ.ο, 1973, στ. 125-206. 

1Βλ. Α.α ΜΑΒΤΙΜΟΣΤ, «14 Πατρίε ες Ἠευτες...», σ.208. 

81 νΑΝ 6ΟύΡΟΕΝΕΕ, «Ι/᾿αστίέτο-ρίαη...», σσ.79-85. 

3 Βλ. Αα. ΑΕΕΝΕ, Ὠίε Ρεαίγιεη ή (οΗεκάἰεπ»ι..., σσ. 160ξξ,/ τΟΥ ΙΔΙΟΥ, «Ἠαί ἄοτ Ῥεα]- 
ἰ6Γ..», σσ, 107-131, 
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ποιων «σχολικῶν κατηχήσεων», ἐπειδὴ ἦσαν βιβλικὰ κείµενα πλήρη 
θρησκευτικῶν ἐννοιῶν'.. 


δδ Ἡ πρόσληψη τῶν Ψαλμῶν ὡς προσευχητικῶν κειμένων ἁπὸ 
την πρώτη χριστιανική Ἑκκλησία, 

Ἡ βάση γιὰ την ἔνταξη τῶν Ψαλμῶν στὴ χριστιανικὴ Δατρεία 
ὑπῆρξε ἢ χρηαιοποίηση ψαλμικῶν στίχων ἀπὸ τὸν Κύριο καὶ τοὺς 
Ἀποστόλους!'. Κατὰ τὴν ἔξωση τῶν κολλυβιστῶν ἀπὸ τὸ Ναὸ οἱ 
Μαθητὲς ἐνθυμοῦνται τὸν Ψαλμ. 68, 10:3. ὁ εὐαγγελιστὴῆς Ματθαῖος 
θεωρεῖ ὅτι ὁ παραβολικὸς λόγος τοῦ Κυρίου ἐκπληρώνει τὸν Ψαλμ. 
77, 2) καὶ παραθέτει στὴ διήγηση περὶ τῆς Σταυρώσεως τὰ ψαλμικὰ 
χωρία ἔδωκαν οἶνον μετὰ χωλῆς (Ψαλμ. 68,22) καὶ διεµερίσαντο τὰ 
ἱμάτιά µου (Ψαλμ. 21, 19)". ὁ Κύριος ἁποστομώνει τοὺς Φαρισαίους 
μὲ τὸν Ψαλμ. 109, 1135 καὶ ὑπενθυμίζει στοὺς ἀρχιερεῖς καὶ γραμμα- 
τεῖς τὸν Ψαλμ. 8,310. ὁ Ἴδιος ἀναπέμπει τὸ ἀλληλουάριο κατὰ τὸ 
Μυστικὸ Δεῖπνοί, κάποιους ψαλμικοὺς στίχους κατὰ τὴν προσευχὴ 
στὴ Γεθσημανή/ὃ, ἀλλὰ καὶ κατὰ τν ὥρα τῆς Σταυρώσεως:.. 

Ψαλμικοὶ στίχοι ὑπάρχουν στῃ δοξολογιλη ἀπάντηση τῆς Θεο- 
τόκου πρὸς τὴν Ἐλισάβετ (Λκ. 1, 46-55), στὸν ὕμνο τοῦ Ζαχαρίου 
(Δκ. 1, 68-70) καὶ στην ἀναφώνηση τοῦ Συμεὼν (Λκ. 2, 29-32). Ὁ 


109 ΤΠΟβ. 1. νΑαν αΟοὔΡΟΕΝΕΕ, «ἲ ᾽αετ]δτο-ρίαη...», σσ. 83-84. 

Ἡ Ἀκόμα καὶ ὁ Διάβολος ἀναφέρει πρὸς τὸν Ἰησοῦ ψαλμικὴ ρήση (Ψαλμ. 90, 11- 
12) κατὰ τὴ διάρκεια τῶν πειρασμῶν (Μτ. 4,6). Βλ. καὶ Α.4. ΜΑΕΤΙΜΟΕΤ, «ἷα Ητί- 
βίε ἄες Ἠευτες...», σ.209 ἐξ.. 

ἱ5 Ὁ ζηλος τοῦ οἴκου σου κατέφαγέµε (πρβλ. Ἰω. 2,17). 

19 Ἀνοίξω ἐν παραβολαῖς τὸ στόµα µου (πρβλ. Μτ. 13, 35), 

14 Πρβλ. Μτ. 27, 34-35. Τη χρήση τοῦ 21ου Ψαλμοῦ στὴ συγκεκριμένη διήγηση τοῦ 
Ματθαίου μελέτησε ὁ «ΡΑΝΙΒΣΟῦ («1 ρδαυπιε 21...», σσ. 28ὲξ.). 

95 Εἶπεν ὁ Κύριος τῷ κυρίῳ µου (πρβλ. Μτ. 22, 44). Σημαντικὴ ἐπὶ τοῦ θέματος 
αὐτοῦ εἶναι ἢ µελέτη τοῦ «ΠΑΝΙΕΙΟΙ), «Ια δεσδἰοπ..», σσ. 4δὲξ, 

16 Ἐκ στόματος νηπίων καὶ θηλαξόντων κατηρτίσω αἶνον (πρβλ. Μτ. 21,16). 

17 ψαλμ. 112-117 (πρβλ. Μτ. 26, 30). 

1δψαλμ. 41, 6 μαὶ 12/ 42, 5 (πρβλ. Μκ. 14, 34). 

Ἰ Θεέμου Θεέμου, ἑνατὶ µε ἐγκατέλειπες; (Ψαλμ. 21,1, πρβλ. Μτ. 21,46)/ εἰς χεῖράς 
σου παραθήσοµαι τὸ πνεῦμά µου (Ψαλμ. 30, 6, πρβλ. Δκ. 23, 46). Ὁ Μπτ. ΟΑΞΞΙΕΝ 
εὐστοχότατα δηλώνει ὅτι, «Ἱέεας {αἰδα1ἰ «ἶεηπες Ιες ρτἱότες ἄος Ῥ6λυπιθς. Ἡ Ιες {αΐςο 

πιοπίετ ν6τ5 {6 Ῥότε ἅἆαπς [Ἀροπίο ἆο (ε(Ηεέπιαπ{ οί ϱς ἴα Οτοῖχ» [πρβλ. «ἴα ρτίὸτο 
ἀάτς ἱο Νομγεαι Τοείαπιεηί», Μρτ.σΑΡΞΙΕΝ- Β.ΡΟΤΤΕ, ;α Ρ)έμε ἄες Ηεινες, Ρατίς, 

Ο5τΕ, 1963, σ. 19, (1.0 34)]. 
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ἀπ. Παῦλος χρησιμοποιεῖ ψαλμικοὺς στίχους σὲ Ἐπιστολές του”, 
ὅπως καὶ ὁ ἀδελφόθεος Ἰάκωβος”), ἐνῶ ὁ ἀπ. Πέτρος ἀναφέρεται μὲ 
ψαλμικοὺς στίχους (κατὰ τῇ διάρκεια τῆς ὁμιλίας του -ἀμέσως μετὰ 
τὴν Ἀνάληψη- στὰ πρῶτα µέλη τῆς Ἐκκλησίας) στὴν προδοσία τοῦ 
Ἰούδα καὶ στην ἀνάγκη ἀναπληρώσεώς του µέσα στὸν κύκλο τῶν 
δώδεκα μαθητῶν”. Ὅταν, ἀργότερα, ὁ Πέτρος ἀπολογεῖται ἐξ 
ὀνόματος ὅλων τῶν ἀποστόλων ἐνώπιον τῶν ἀρχιερέων καὶ γραμ- 
µατέων, χρησιμοποιεῖ τὸν Ψαλμὸ 117, 22 γιὰ νὰ δηλώσει τὴ δόξα 
τοῦ Ἀναστάντος Κυρίου”, 

Ἡ χρησιοποίηση τῶν Ψαλμῶν στὴν πρωτοχριστιανικὴ Λατρεία 
πιστοποιεῖται ἀπὸ μαρτυρίες τῶν ἐπιστολῶν τοῦ ἀπ. Παύλου. Την 
ἐποχὴ ἐκείνη οὔτε ἐκηλησιαστικοὶ ὕμνοι ὑπῆρχαν (μὲ τὴ µεταγενέ- 
στερη ἔννοια τοῦ ὅρου), ἀλλὰ οὔτε καὶ μουσικὸ σύστημα ψαλμωδή- 
σεως τῶν ὕμνων. Ἑπομένως, ἡ χρησιμοποίηση τοῦ ρήματος «ψάλλω» 
µόνο στὴ λειτουργιῃ χρήση τῶν Ψαλμῶν μπορεῖ νὰ ἀναφέρεται. 
Ὑπὸ τὴν ἔννοια αὐτὴ πρέπει νὰ ἑρμηνεύσουμε την ἀποστροφὴ τῶν 
λόγων τοῦ ἀπ. Παύλου ψαλῶ τῷ πνεύµατι, ψαλῶ δὲ καὶ τῷ νοῦ”, ἡ 
ὁποία ἐντάσσεται σὲ ἀναφορά του στην προσευχἠη τῆς Ἐκκλησίας 
τῆς Κορίνθου, Στήν ἴδια ἐπιστολή σαφῶς ἀναφέρεται ὅτι, πατὰ τη 
διάρκεια τῆς λειτουργικής συνάξεως προβλεπόταν ἡ χρήση τῶν 
Ψαλμῶν ἀπὸ εἰδικὴ κατηγορία τεταγµένων πρὸς τὸ σχοπὸ αὐτό», 


3 Α΄Κορ. 15, 25 καὶ 27/ Ἐφ. 4,8/ Ἑβο. 1, 10: 2,6-7 καὶ 12-13: 4, 5, 5, Τ. 1,20: 10,5. 13,6 
(περισσότερα περὶ τῶν Ψαλμῶν μὲ χριστολογικὸ περιεχόµενο στὴν πρὸς Ἑβραίους, 
βλ. παρακάτω). Εἶναι πιθανὸν ὅτι οἱ ὄμνοι, τοὺς ὁποίους ἔψαλλαν ὁ Παῦλος καὶ ὁ 
Σίλας στὴ φυλακή τῶν Φιλίππων (Πρ. 16,25) ἦσαν Ψαλμοὶ ἐκ τῆς Π.Δ. [βλ. 
Χ.ΒΟΥΑΤΑΡΗ, Ἡ ἑνότης τῆς ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας, Θεσσαλονίκη, Πατριαρχικὸν 
Ἵδρυμα Πατερικῶν Μελετῶν, 1974, σ.443 (Ἀνάλεκτα Βλατάδων 19)]. 

3 Ἴακ. 5, 20. 

22 Πρβλ. Πρ. 1, 20 (Ψαλμ. 68, 26 καὶ 108, 8). 

3 ΤΠ, 4, 11. Τὸ θέµα τῆς χρήσεως Ψαλμῶν ἀπὸ τὸν Παῦλο πρὸς δήλωση τῆς 
Ἀναστάσεως τοῦ Κυρίου μελετήθηκε ἀπὸ τὸν 1.ΟΕΕΕΑυΧ σὲ δύο ἄρθρα του: «οτε 
“Κγτίος” εἰ ἰα ἁἱρπίτέ τογαἰο ἄε Ιέδυδ» καὶ «“Κγτίος” ἆαης ες οἰίαί]οπς ρ8ΗΗπίεππες 
46 )Αποίεη Τεσίαπιεηΐ», καὶ τὰ δύο στὸν τόμο Κεσεμὴ Παιοίεη (εγ/αµκ, ἵ.], Όθπι- 
Ρίουχ, Ὀπομ]οί, 1954, σσ. 2-34 καὶ 25-64. 

3 Αορ. 14, 15. 

3 Αὐτὸ συμπεραίνουμε ἀπὸ τὸ γεγονὸς ἐντάξεως τῆς χρησιµοποιήσεως τῶν 
Ψαλμῶν στην ἀναφορὸ τοῦ ἀπ. Παύλου στὰ ποικίλα διακονήµατα- χαρίσματα 
πατὰ τὴ διάρκεια τῶν λειτουργικῶν συνάξεων: Τὶ οὖν ἀδελφοί; Ὅταν συνέρχησθε, 
ἕκαστος ψαλμὺν ἔχει, διδαχῆν ἔχει, ἀποκάλυψιν ἔχει, γλῶσσαν ἔχει, ἑρμηνείαν 
ἔχει πάντα πρὺς οἰκοδομὴν γινέσθω (Α΄Κορ. 14, 26). 
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εἶναι δὲ προφανὲς ὅτι μετὰ τὴν ψαλμώδηση τῶν συγκεκριμένων 
ὕμνων ἄρχιζε τὸ Κυριακὺ Δεῖπνο (ἡ Θεία Δειτουργία):-. 

Τὰ παραπάνω πιστοποιοῦνται ἀπὺ τὴ μαρτυρία τῶν Πράξεων, 
ὅπου παρατίθεται κείµενο προσευχῆς τῆς πρώτης Ἐκκλησίας μετὰ 
ἀπὸ την ἀπόλνυση τῶν Πέτρου καὶ Ἰωάννου ἀπὸ τὸ συμβούλιο τῶν 
ἀρχιερέων καὶ πρεσβυτέρων: Δέσποτα, σύ ὁ ποιήσας τὸν οὐρανὸν 
καὶ τὴν γῆν καὶ τὴν θάλασσαν καὶ πάντα τὰ ἐν αὐτοῖς, ὁ τοῦ 
πατρὸς ἡμῶν διὰ πνεύματος ἁγίου στόματος Δαυὶδ τοῦ παιδός σου 
εἰπὼν: ἱνατὶ ἐφρύαξαν ἔθνη καὶ λαοὶ ἐμελέτησαν κενό Παρέστη- 
σαν οἱ βασιλεῖς τῆς γῆς καὶ οἱ ἄρχοντες συνήχθησαν ἐπὶ τὸ αὐτὺ 
κατὰ τοῦ Κυρίου καὶ κατὰ τοῦ Χριστοῦ αὐτοῦ.. (Πρ. 4, 24-26). Το- 
γίζοντας τὸ κείµενο τοῦ Ψαλμοῦ 2 ἐξ. φρονοῦμε ὅτι καταδεικνύεται 
μὲ τὸν καλίτερο τρόπο ἡ ἐνσωμάτωση τῶν Ψαλμῶν στὴν προσευχἠ 
τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐκκλησίας, ὅπως ἐπίσης καὶ ἢ χριστο- 
λογικη ἑρμηγεία τους, την ὁποία σὲ ἑπόμενη παράγραφο μελετοῦμε 
ὡς «χριστολογιοποίηση» τῶν Ψαλμῶν. 

Ἀλλὰ ἡ χρησιμοποίηση τῶν Ψαλμῶν στὶς ἰδιωτικὲς προσευχὲς 
τῶν πρώτων Χριστιανῶν πιστοποιεῖται ἐπίσης ἀπὸ τὸν ἀπ. Παὔλο, 
ὅταν προτρέπει τοὺς Χριστιανοὺς «νὰ λαλοῦν» ἑαυτοῖς ψαλμοῖς καὶ 
ὄμνοις καὶ ᾠδαῖς πνευματικαῖς, ἄδοντες καὶ ψάλλοντες τῇ καρδία 
τῷ κυρίῳ;. Στή συγκεκριμένη προτροπὴ ὁ Παῦλος ἀπευθύνεται 
προφανῶς ὄχι µόνο σὲ Χριστιανοὺς προερχόμενους ἀπὸ τὸν Ἴου- 
δαϊσμό, ἀλλὰ καὶ σὲ προερχόμενους ἀπὸ τὴν εἰδωλολατρία. Ἡ δια- 
πίστωση αὐτὴ συνεπάγεται τὸ συμπέρασμα ὅτι, ἢ χρήση τῶν Ψαλ- 
μῶν στὴν ἰδιωτικὴ καὶ τη δηµόσια Λατρεία τῶν πρώτων Χριστια- 
γῶν εἶχε καθιερωθεῖ ὄχι ἁπλὰ ὡς ἑβραϊκὴ ἐπίδραση, ἀλλὰ ὡς στοι- 
χεῖο ἀφομοιωμένο πλήρως ἀπὸ τη Λατρεία τῆς Ἐκκλησίας. Ἡ ἔν- 
γοια τῶν «Ψὕαλμῶν» ἀφορᾶ προφανῶς στὸ συγκεκριµένο βιβλίο τῆς 
Π.Δ., ἐνῶ ἢἡ ἕἔννοια τῶν «ὕμνων» καὶ τῶν «πνευματικῶν ᾠδῶν» 


Σ6 Ἠλ, Μ. ἨΗΒΝΟΕΙ, «Ἠγπιπιδ υπά ΟΠεἰφιοἰομίε».., σ.1/ Α. 8ΟΗΙΑΤΕΕ, Ῥαμ]μς. ἄετ Βοιε 
γεσι 4 δι τρατι 1907, σ. 383. 

3 Ἠφ. 5, 19. Πρβλ. καὶ Κολ. 3, 16. Ὁ Ε.Ε. ΝΑΕΕΕΝ θεωρεῖ ὅτι, ἃ συγκεκριµένη 
ἀναφορὰ τοῦ ἀπ. Παύλου σὲ «φαλμοὺς καὶ ὄμνους καὶ πνευματικὲς ᾠδὲς 
ὑποδηλώνει µία πρώτη μοοφὴ χριστιανικῶν ὕμνων, οἱ ὁποῖοι ὅμως πηγάζουν ἀπὸ 
την ψαλμικῃ παράδοση τῶν Ἑβραίων (ΤΗ Πέμ απά Κἰμαὶ οἱ {πε ΑπΙΕ-Νίσεπε 
Οιωεή, Ἱ.οπάσπ 1912, σσ. 28-30). 


2 ΛΗΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


ἀπευθύνεται περισσότερο στὴ χριστιανικὴ προσευχητικἩ παραγωγὴ 
δοξολογίας τοῦ Θεοῦ2, 

Ἕνα παλαιοδιαθηκικὸ βιβλίο μὲ τόσο µεγάλη θρησκευτική ἁπή- 
χηση στην ἑβραϊκὴ πίστη καὶ λατρεία, καθὼς καὶ μὲ τόσο ἔντονη 
χρησιµοποίησή του στὸ περιβάλλον τοῦ Κυρίου, τῶν Μαθητῶν, 
ἀλλὰ καὶ τῶν διαφόρων καινοδιαθηκικῶν κειμένων, ῆταν ἀπόλυτα 
φυσιολογικὸ νὰ ἀποτελέσει προσευχητικὸ κείµενο στη Λατρεία τῆς 
πρώτης Ἐκκλησίας”, µάλιστα δὲ νὰ ὑπερβεῖ τὴν ψαλμικὴ χρήση τῆς 
ἑβραϊκῆς λατρείας”. Ἀλλὰ καὶ ἐκτὸς τῆς Λατρείας, οἱ Ψαλμοὶ ἐχρη- 
σιμοποιοῦντο σὲ πολλὲς περιπτώσεις τῆς ἰδιωτικῆς ζωῆς τῶν πρώ- 
των Χριστιανῶν, κυρίως δὲ στὶς οἰκογενειακὲς συγκεντρώσεις τους 
καὶ στὰ κοινὰ δεῖπνα τους (τὶς «ἀγάπες»)Σ.. 


δ3 Ἡ «χριστολογιοποίηση» τῶν Ψαλμῶν. 

Ὑπὸ τὸ γεολογίζοντα ὅρο «χριστολογιοποίηση» θέλουμε νὰ διε- 
ρευνήσουµε τὴν τάση τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐκκλησίας, ὥστε νὰ 
χρησιμοποιεῖ στὴ Λατρεία της τοὺς παλαιοδιαθηχικοὺς Ψαλμοὺς 
ὑπὸ τὴν ἔννοια τῶν χριστολογικῶν κειμένων, δηλαδη τῶν µαρτυ- 
ριῶν ποὺ προετοίµασαν τὴν ἔλευση τοῦ Χριστοῦ. 

Ὡς βάση αὐτῆς τῆς «χριστολογιοποιήσεως» τῶν Ψαλμῶν στὴ 
Λατρεία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας θὰ πρέπει νὰ ἐχληφθοῦν οἱ λόγοι 
τοῦ Ἰδίου τοῦ Κυρίου πρὸς τοὺς µαθητές Του λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν 
Ἀνάληψη: Οὗτοι οἱ λόγοι µου οὕς ἐλάλησα πρὸς ὑμᾶς ἔτι ὤν σὺν 
ὑμῖν, ὅτι δεῖ πληρωθῆναι πάντα τὰ γεγραµµένα ἐν τῷ νόμῳ Μωύῦ- 


3 1. ΜΑΚΤΥ, «ΒΕιμάες ἆε ἰθχίες ομ]είς ο Ρτίξτε οοπίεπις ἆαπς ἵε Νομνθαα 


Τεκίαπιεπί», ΒΡΗΚΕ 9 (1929), σ. 267. 
3 Πρβλ. Α. ΜΑΕΤΙΜΟΚΤ, «ἴα Π(ατρῖε 4ες Ἠευτε»..», σ.208, Βλ, περισσότερα περὶ 
τοῦ θέµατος αὐτοῦ στη µελέτη τοῦ 1.Α. ΙΑΜΒ, ΤΗ6 Ρεα[η5.. Ὅπως σημειώνει εὔστο- 
χα ὁ 1.1ΕΙςςΕνΝ, «ἴεσιις οἳ ΝαζατείΠ, ας α ῥτῖοςς 1εν, οετίαἰπ]γ ρταγεά {πε ργαἶπις Πίπι- 
φε]ξ απάἁ πιεά](αίεά οπ {πεπι. Α5 ἃ ταβθ] απά {εασβετ ἵιο οἰατ]{16ά {πε πιεαπίπᾳ οἳ ἔποςε 
Ρ{ΏΥε!»5 Ὀοι] {Π 116 ΦγηᾶΡοΟΡριε απά {αγιος ἵπ Εἱ5 ρειδοπᾶί ἱπδίγασ(ΐοη {ο ης ἀῑδοίρ]ες, 
ευςσὮ {παί {Πθ 5αγ{πρδ «οποδτπΊηρ {πο Μεςκίαῃ ἵπ {19 «α]ναἴ1οῦ Πϊδίοτγ ο ]ταεὶ ν/ομ]ά 
]αίετ ὃε αρρ]οά 1Ο ης Ρ6Ι5ΟΠ: ἵπ Πίτα {ιο ρτεάΙοῖ]οης οἳ {Π6 ρτορ]ιοίς Ίιανο θεεν Ρ]- 
Ε]εά, ἵπ εῑίς γαν {16 ρδαίπις οἱ απο]επί 15γαςἱ αἶ5ο Ῥεσᾶππε {π6 ΡΙΗΥετς οἱ {16 Οητὶδ- 
ἴαη οοπιπιυπ]έν νήσο] {οἱ]οννθά Ιδδίς, απά Ὢοτο υ5εά ἰπ {πε ΟΗγὶδίίαπ Ηίατρυ ἴτοπι 
Ενο δερ]πηϊπρ» (πρβλ. Ιμες Ρεαιπε»..., σ.154). 

39 Α.ο. ΜΑΕΤΙΜΟΝΤ, «ΤΙ Ιευτρίε ἀες Ηειτες...», σ.209. 

3! Πρβλ. Α. ΦΥΤΡΑΚΗ, Ἡ ἐκκλησιαστικὴ ἡμῶν ποίησις κατὰ τὰς χυριοτέρας αὐτῆς 
φάσεις, Ἀθῆναι 1957, σ.7. Μαρτυρίες περὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ παταχωρίζονται στὸ 
ἄρθρο τοῦ 1. «ΑΙΝΤ-ΑΚΝΑΟ, «ἴ.5 ρββπιας...», στ. 206-214. 
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σέως καὶ τοῖς προφήταις καὶ ψαλμοῖς περὶ ἐμοῦ. Τὸ περιεχόµενο 
τῶν συγκεκριμένων «γεγραμμένων» στὰ παραπάνω παλαιοδιαθη- 
κικὰ πείµενα (ἑπομένως καὶ στοὺς Ψαλμοῦὺυς) ἐπεξηγεῖται στοὺς 
ἁκολουθοῦντες στίχους 46 καὶ 47. Οὔὕτως γέγραπται παθεῖν τὸν 
Χριστὸν καὶ ἀναστῆναι ἐκ νεκρῶν τῇ τρίτῃ ἡμέρᾳ, καὶ κηρυχθῆναι 
ἐπὶ τῷ ὀνόματι αὐτοῦ µετάνοιαν εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν εἰς πάντα τὰ 
ἔθνη. 

Τὰ παραπάνω «γεγραμμµένα» εὑρίσκουν ἐφαρμογὴ -στὸ θέµα τοῦ 
Πάθους τοῦ Κυρίου- στοὺς Ψαλμοὺς 21 καὶ 30”, ὅπως ἐπίσης καὶ 
περὶ τοῦ θέµατος τῆς Ἀναστάσεως στὸν ψαλμικὸ στίχο σὺ δὲ κύριε 
ἐλέησόν µε καὶ ἀνάστησόν µε καὶ ἀνταποδώσω αὐτοῖς (Ψαλμ. 40, 
11). Ὅπως προαναφέραμε, ἡ πρώτη Ἐκκλησία προσεύχεται χρησι- 
µοποιώντας τὸν Ψαλμ. 2ὲξ. γιὰ νὰ ἀναφερθεῖ στὸ Πάθος τοῦ Κυρί- 
ου (Πρ. 4, 25-26). Πρόκειται γιὰ µία χριστολογιλὴ ἑρμηνεία κατὰ τὴ 
λειτουργικὴ χρήση τῶν Ψαλμῶν. 

Αὐτή, ὅμως, ἡ χριστολογικὴ ἑρμηνεία τῶν Ψαλμῶν κορυφώνεται 
στὸ κήρυγμα τοῦ ἀπ. Πέτρου πρὸς τὰ πλήθη κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς 
Πεντηκοστῆς, ὅταν ἀναφέρεται στὸ Πάθος καὶ στην Ἀνάαταση τοῦ 
Κυρίου μὲ τὸν Ψαλμὸ 15, δ-11, καθὼς καὶ στὴν διὰ τῆς Ἀναλήψεως 
δόξα Του μὲ τὸν ψαλμικὸ στίχο 109.13. Μὲ ψαλμικοὺς στίχους 
ἀναφέρεται στην Ἀνάσταση τοῦ Κυρίου καὶ ὁ ἀπ. Παῦλος κατὰ την 
ὁμιλία του στην ἑβραϊκὴ συναγωγὴ τῆς Ἀντιόχειας τῆς Πισιδίας2, 
Οἱ μαρτυρίες αὐτὲς καταδεικνύουν τὴν ἑρμηνευτικ] τάση τῆς πρώ- 


55 Αι 24, 44, 

3 Όπως προαναφέραμε, κάποιοι στίχοι ἀπὸ τοὺς συγκεκριμένους Ψαλμοὺς παρα- 
τίθενται ἀπὺ τοὺς εὐαγγελιστὲς στὶς περὶ τοῦ Πάθους διηγήσεις. Πρβλ. καὶ τὸν 
ψαλμικὸ στίχο ἔδωκαν εἰς τὸ βρῶμά µου χολὴν καὶ εἰς τὴν δίψαν µον ἐπότισάν µε 
ὄξος (Ψαλμ. 68, 22), ὃ ὁποῖος καταχωρίστηκε στὴ μεταγενέστερη περὶ τοῦ Πάθους 
ὑμνολογία τῆς Λατρείας. 

34. 2, 25-28: Λαυὶδ γὰρ λέγει εἰς αὐτόν. προορώµην τὸν κύριον ἐνώπιόν µου διὰ 
παντός͵/ ὅτι ἐκ δεξιῶν μού ἐστιν ἵνα μὴ σαλευθῶ./ Διὰ τοῦτο ηὐφράνθη ἡ καρδία 
µον/ καὶ ἠγαλλιάσατο ἡ γλῶσσά µου,/ ἔτι δὲ καὶ ἡ σὰρξ µου κατασκηνώσει 
ἐπ ἐλπίδι,/ ὅτι οὐκ ἐγκαταλείψεις τὴν ψυχήν µον εἰς ἆδην/ οὐδὲ δώσεις τὸν ὅσιόν 
σου ἰδεῖν διαφθοράν./ Ἐγνώρισάς µοι ὁδοὺς ζωῆς, πληρώσεις µε εὐφροαύνης 
μετὰ τοῦ προσώπον σον/ Βλ. καὶ Πρ. 2, 34-35. 

35 Πρ. 13, 33 καὶ 35. Ὁ Παῦλος χρησιμοποιεῖ τοὺς ψαλμικοὺς στίχους νἱός µου εἶ 
σὺ, ἐγὼ σήμερον γεγένηκά σε (Ψαλμ. 2, Τ) καὶ οὐ δώσεις τὸν ὅσιόν σου ἰδεῖν 
διαφθορὰν (Ψαλμ. 15, 10). Βλ. καὶ 1. ΡυΡΟΝΤ, Εἰιάες 5’ ἰ6Σ Αεΐος ἄες ΑρδῑΤες, 
Ρασίς, Οετῖ, 1967, σσᾳ. 265-269, 283-307 (1 εοίο ὨὈἰνίμα 45). 


4 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


της Ἐκκλησίας νὰ προβάλλει τοὺς Ψαλμοὺς ὡς κείµενα μιᾶς χριστο- 
λογικῆς προαναγγελίας. 

Ἀξιοσημείωτη εἶναι ἡ χριστολογικὴ ἑρμηνεία τῶν Ψαλμῶν στην 
πρὸς Ἑβραίους: ὁ Χριστὸς προβάλλεται ὡς «υἱὸς» τοῦ Θεοῦήό, ὡς 
«πρωτότοκος τῆς οἰκουμένης» 57, ὡς ὁ «προσκυνούµενος ὑπὸ τῶν ἀγ- 
γέλων»3 ἀλλὰ καὶ ὁ ὑπεράνω τῶν ἀγγέλων”, ὡς ὁ μαρτυρούμενος 
ὑπὸ τοῦ ἁγίου Πνεύματος”, ὡς ἱερεὺς εἰς τὸν αἰῶνα κατὰ τὴν τάξιν 
Μελισεδέκ’. Τὰ δεδοµένα αὐτὰ ὁδήγησαν τὸν Τερτυλλιανὸ νὰ 
γράψει ὅτι, «σχεδὸν ὅλοι οἱ Ψαλμοὶ προβάλλουν τὸ πρόσωπο τοῦ 
Χριστοῦ καὶ ἀντιπροσωπεύουν τὸν Ὑἱὸ καὶ Λόγο τοῦ Θεοῦ στὴ 
σχέση του μὲ τὸν Πατέρα»{2 παρομοίως ὁδήγησαν ἀπὺ τοὺς σύγ- 
χρονους ἐρευνητὲς τὸν Β. ΕΙΡΟΗΕΚΕ νὰ ἀναφερθεῖ στοὺς Ψαλμοὺς ὡς 
«ππ Ίντο ρτορµόῆαυε δεοπΙρΗ ἆλῃς ]ε ΟἨτίςί» -. 

Ὁ ἐν λόγῳ μεγάλος Γερμανὸς λειτουργιολόγος ἀσχολήθηκε ἰδιαι- 
τέρως μὲ τὴ χριστολογικὴ ἑρμηνεία τῶν Ψαλμῶν ἀπὸ τοὺς ἔκκλη- 
σιαστικοὺς συγγραφεῖς τῶν πρώτων αἰώνων''. Μεταφέρουµε σὺ µε- 
τάφραση ἕνα μικρὸ τμῆμα τῶν σημαντικῶν του διαπιστώσεων: «Ἡ 
µόνη ἑρμηνεία τοῦ ρόλου ποὺ ἔλαβαν οἱ Ψαλμοὶ στη Λατρεία τῆς 
Ἐκκλησίας εἶναι ὅτι, ἐκεῖνοι ποὺ τοὺς εἰσήγαγαν, τοὺς ἀνέγνωσαν 
ἐκ νέου ὑπὸ τὸ φῶς τοῦ Χριστοῦ. Ἡ ἀνάγνωση αὐτὴ ἔδωσε στοὺς 
Ψαλμοὺς ἕνα στοιχεῖο πληρότητας. Ἡ συγπεχριµένη ἑρμηνεία τῶν 
Ψαλμῶν ἀπὸ τὴν ἐκκλησιαστικὴ γραμματεία εἶναι τὸ ἔδαφος, ἀπὸ 
τὸ ὁποῖο βλάστησε ἤ λειτουργική τους χρήση. Ἔτσι, ἢ πρώτη χρισ- 


ὀόψαλμ. 2,7 καὶ 44, 7ὲξ. (πρβλ. Ἑβο. 1,5 καὶ 1,8). 
«Τψαλμ. 88, 28 (ποβλ. Ἔβο. 1.6). 
3 ψαλμ. 96,7 (πρβλ. Ἔβο. 1,6). 
35Έβρ. 1, 13 (ὅπου ἡ παράθεση τοῦ Ψαλμ. 109,1. 
30 Ἓβρ. 3,7 (ὅπου ἡ παράθεση τοῦ Ψαλμ, 95, Τ-11). 
4 ψαλμ. 110, 4 (πρβλ. Ἔβρ. 5,6 καὶ 6,20). 
“3 σρῇ εί οπιΠες Ραέπε ροα] πι ΟἨτὶςἑ ΡΕΥΣΟΜΕΙΙ 9μ5ΗΜΕΠΙ; Εὔιωπ αα Ραΐνεηι, ἱά εεί 
Οίσμπι α Όειπι νεα Γαεἰθμίεπι περιαεδεπίαπί (Τερτυλλιανοῦ, Αάνετευς 
Ῥγαχεαηι, 1.1, ΟΙ. 2, α.1172). Ἄς ἐπισημανθεῖ, ἐπίσῃης, ὅτι τὴν Ἰδιότητά Του ὡς 
προσώπου ἰσόκυρου μὲ τὸν Πατέρα εἶχε ἐξάρει ὁ ἴδιος ὁ Κύριος μιλώντας πρὸς 
τοὺς Γραμματεῖς καὶ χρησιµοποιώντας τὸν Ψαλμ. 109, 1 (πρβλ. Ακ 20, 42-43). 
δλ«{ ΟΗΓῖδι ἆαπς Ίε5 Ραλυπηςς..», σ.92, 
” Αὐτὸ ὑπῆρξε τὸ θέµα τῆς καθηγεσίας του τὸ 1945 στ Βόννη. Ὁ Β.ΕΙΑΟΗΕΕ 
συνάψισε τς θέσεις τοῦ ἀνέκδοτου ἔργου στὸ ἄρθρο του ὑπὸ τὸν τίτλο «(ΟἨπεὶς- 
ἰοἱορίσαἰἱ {πίετρτείαΊοῃ οἱ Πιε Ρεαίαις 60η ἰπ (ιο παίστου οἳ {πε Τή{ΗΤΡΥ» (στὸ συλλο- 
γυκὺὸ τόμο ὑπὸ τὴν ἐκδοτικὴ εὐθύνη τοῦ Ι.ΙΓΕΗΒΦΕΝ, 1165 Ριαμες. Ῥηίῤγες ἄε 
ΓΠιπια μι, ἆ ]εναξδί, ἆς [ Ερίίσε, Ἡοπιπιαρε ἃ ἷο5 Ταιγίαῃ, Σινεη 1990, σσ. 227-235). 
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τιανικὴ Ἐκκλησία δὲν χρειάστηκε νὰ μεταβάλει τὰ πείµενα τῶν 
Ψαλμῶν, ἀλλὰ ἁπλὰ νὰ τὰ θεωρήσει µέσα ἀπὸ ἕνα χριστολογικὸ 
πρῖσμα»"". 


ξ4 Ἀντι ἐπιλόγου. 

Ἡ ἄποψη τοῦ καθ. Ἰ.Φουντούλη περὶ τῆς ἐἑντάξεως τῶν Ψαλμῶν 
στη Λατρεία τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐκκλησίας ἀνακεφαλαιώνει 
μὲ τὸν χαλίτερο τρόπο τὸ συγκεκριµένο θέµα: 

«Γιὰ γὰ πάρη τὴ θέσι τὸ ψαλτήριο στὴν χριστιανικὴ λατρεία συ- 
γέβαλαν πολλοὶ λόγοι. Πρῶτα-πρῶτα ἡ κληρονομία τῆς παλαιᾶς 
λατρείας. ὁ νέος Ἰσραὴλ. τὴν παρέλαβε καὶ την συνέχισε. Ἠταν τώ- 
ρα αὐτός, ἡ Ἐκκλησία, ὁ ἀληθινὺς καὶ νόμιμος συνεχιστῆς καὶ κλη- 
ρονόµος τῆς ἀληθινῆς λατρείας τοῦ µόνου Θεοῦ. Μαξι μὲ αὐτὴν πα- 
ρέλαβε καὶ τὸ θεόπνευστο ὑμνολογικό της βιβλίο. Ἠταν ἐξ ἄλλου 
δυτλὰ ἱερὸ γιὰ τοὺς χριστιανούς, γιατὶ τὸ καθηγίασε χρησιμοποιώ- 
ντας το καὶ ὁ ἴδιος ὁ Κύριος Μέσα σ'αὐτὸ ὑπῆρχαν θαυμάσιοι 
Ψαλμοί, ἄριστα προσαρμοζόµενοι πρὸς τὸ πνεῦμα τῆς ὅλης λατρεί- 
ας.  Ὑπῆρχαν καὶ οἱ προφητεῖες ἀναφερόμενες στὸ Χριστό. δη 
στὴν Καινή Διαθήκη καὶ ὁ Κύριος ὁ ἴδιος καὶ οἱ Ἀπόστολοι καὶ 
βραδύτερα οἱ Πατέρες σχεδὸν σὲ κάθε Ψαλμὸ βρίσκουν μεσσιανικὰ 
στοιχεῖα. Προφητεῖες ποὺ ἐξεπληρώθησαν κατὰ γράµµα στὸ πρό- 
σωπο καὶ τὸ ἔργο τοῦ Κυρίου καὶ τῆς Ἐκκλησίας Του. Μὲ τὸ νέο 
αὐτὸ πρῖσμα οἱ Ψαλμοὶ ἐκχριστιανίζονται. ἤ μιλᾶ σ'αὐτοὺς ὁ Θεὸς 
Πατὴηρ πρὸς τὸ Χριστὸ ἤ ὁ Χριστὸς πρὸς τὸν Πατέρα ἤ ἡ Ἐκχκλησία 
πρὸς τὸ Χριστὸ ἤ ὁ Χριστὸς πρὸς τὴν Ἐκκλησία ἤ ὁ ἵερὸς ποιητης 
ψάλλει τὸ πάθος καὶ την δόξα τοῦ Χριστοῦ. Μὲ ἀνάλογο ἕρμη- 
γευτικὸ τρόπο παρέκαμψαν καὶ ὠρισμένες δυσκολίες, φράσεις ποὺ 
ἀναφέρονται στοὺς ἐχθροὺς καὶ εἶναι γεμάτες ὀργὴ καὶ ἐχδίκησι, 
ποὺ δὲν θὰ ταίριαζαν εὔκολα στὸ στόµα τῶν Χριστιανῶν»'. 


4 Στὸ ἴδιο, σ.229. 
46 Πρβλ. Ἰ. ΦΟΥΝΤΟΥΛΗ, Λογικὴ λατρεία, Θεσσαλονίκη 1971, σσ. 234-235. 
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δ1 Οἱ ἑβδομήκοντα μετέφρασαν τοὺς ἑβραϊκοὺς ὅρους Ιεροπᾶ]μ 
διὰ τῶν «λίβανος» καὶ «λιβανωτὸς. καὶ Κοίδτοίῃ διὰ τῶν «θυμίαμα» 
καὶ «θυµιάµατα». Οἱ Ἔβραῖοι εἶχαν υἱοθετήσει στή λατρεία τους τὸ 
θυμίαμα (ὅπως πολλοὶ ἄλλοι λαοὶ τῆς Ἀνατολῆς), ἣ δὲ Π.Δ. 
ἐπισημαίνει ὡς τόπο προελεύσεώς του τὴ χώρα τῆς Σαβᾶ Ἰδ. Γιὲι τὶς 
θρησκεῖες τῆς Ἀνατολῆς, τὸ θυμίαμα ἐμφανίζεται, κατἀρχάς, στὰ 
νεκρικὰ τελετουργικὰ ἕἔθιμαι', πηγὴ προελεύσεως τῶν ἐθίμων αὐτῶν 
ὑπῆρξε ἡ Αἴγυπτος”.. 

Δὲν ὑπάρχει συμφωνία τῶν ἐρευνητῶν περὶ τοῦ χρόνου υἱοθε- 
τήσεως τοῦ θυµιάµατος στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία»]. Ὅπως οἱ ὑπόλοιποι 
λαοὶ τῆς Ἀνατολῆς, οἱ Ἔβραϊοι θεωροῦσαν τὸ θυμίαμα ὡς σύμβολο 
τῆς προσευχῆς” καὶ τὸ προσέφεραν εἴτε µόνο του, εἴτε ὡς συνοδευ- 


“Τ Τιὰ τοὺς λαοὺς αὐτοὺς ὁ «λίβανος» ἐθεωρεῖτο ὡς εἶδος πολυτελείας, τοῦτο δὲ 
πιστοποιεῖται ἀπὺ την προσφορὰ τοῦ λιβάνου ἀπὸ τοὺς ἐξ Ἀνατολῆς Μάγους στὸ 
Χριστὸ (Μτ. 2, 11). 

35 Ἠσ. 60, 6/ Ἱερ, 6, 20/ ΓΈασ. 10, 2,10/ Ἑ Παραλ. 39, 18. 

Βλ. Α.Μ.ΒΙΑΟΚΜΑΝ, «Τ{ο εἱρπ{ήολπςς...», σ.60/ «ΕΒ.ΕΜΙΤΗ, «ἵποθπξθ..», σσ. 193-194, 
50 1ΟΨΠΚΙΝΦΟΝ, ΜαηΠεΙΕ αγιά αμδίογης οἱ απεἰοµέ Εεγρέαμς, Γοπάτες 1878/ Ε.Α.Τ. 
ΨΜΑΙΙΙ5ΒυΡΟΕ, ΟΕ/γὶς απά {ο Εργρίίαμ Γ5ΗΥΤΕΕΙΙΟΗ, τόμ.[Π1, Γ οπάτες 1911, σ.255. 

53η Ἡ θέση τοῦ Α.ΝΑΝ ΗΟΟΝΑςΚΕΕ («]α ἁαίς ἆς Υἱπιτοάποιίοπ..», σσ. 161-181) περὶ 
υἰοθετήσεως τῆς τελετουργικῆς χρήσεως τοῦ θυµιάµατος στην ἑβραϊκὴ λατρεία περὶ 
τὸν Το π.Χ. αἱ, ἐπιχειρεῖ τῇ σύγκλιση τῶν παλαιοτέρων ἀπόψεων: 5.Ε.ΡΕΙΝΕΕ, ΑΠ 
ἐπιγοάιιοίίοη {ο {1ο Πεγαίμγε οἱ (πε Οἱά Τεσαπιεπι, Ἑάϊπουτρ 18015, σσ. 37-38/ 
ΕΡΕΙΗΤΖΦΟΗ, «Ώει Εδιομετα]ίατ», ΖΚΥ/ 10 (1880), σσ. 114-121/ ςΕ.Α.ΡΗΙΜΑΝΝ, 
Εχοάμα νά [ονίσις, 1οἱρσὶρ 18013, σσ. 359ὲΕ. 

52 Ψαλµ. 140, 2. 
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τικὸ κάποιας θυσίας». Στην πρώτη περίπτωση, τὸ θυμίαμα ἄπετε- 
λεῖτο ἀπὸ ποικίλα συστατικά”, ἢ δὲ παρασκευή του ἦταν ἆπο- 
πλειστικὸ ἔργο τῶν Ἱερέων, ὅπως ἀποχλειστικὴ ἦταν καὶ ἡ χρησιµο- 
ποίησή του για τῇ λατρεία τοῦ Θεοῦ” (ἡ δὲ προσφορά του σὲ 
ἄλλους θεοὺς ἦταν µία ἔνδειξη εἰδωλολατρίας”ϐ). Κατὰ την ἡμέρα 
τῆς ἑορτῆς τοῦ ἐξιλασμοῦ, ὁ ἀρχιερέας εἰσερχόταν στὰ ἅγια τῶν 
ἁγίων καὶ προσέφερε τὸ συγκεκριµένο θυµίαµα σὲ εἰδικὸ θυµιατή- 
ριο, σύμβολο τῆς ἀποφυγῆς τοῦ θανάτου”. Ἐμτός, ὅμως, ἀπὸ τν 
ἡμέρα αὐτή, προβλεπόταν προσφορὰ τοῦ θυμιάµατος δύο φορὲς τν 
ἡμέρα (περὶ την 9η πρωϊνὴη καὶ την 3η ἀπογευματινῆ), στὸ θυσια- 
στήριο «ἀπέναντι τοῦ καταπετάσµατος» (δηλαδὴ στὰ ἅγια) 

Ἡ τελετουργικὴ εὐθύνη τῆς προσφορᾶς τοῦ θυµιάµατος ἀνῆκε 
ἀρχικὰ στὸν Ἀαρών, ἀργότερα δὲ μεταβιβάστηκε στοὺς ἱερεῖς, οἱ 
ὁποῖοι τὴν ἀνελάμβαναν σύμφωνα μὲ τὴν «τάξη τῆς ἐφημερίας»». 
Τὸ τελετουργικὸ αὐτὸ ἦταν αὐστηρὰ καθορισμένο καὶ ἡ πιθανὴ 
παράβασή του συνεπαγόταν αὐστηρὴ ποινή”. 

Στη δεύτερη περίπτωση (τῆς προσφορᾶς θυµιάµατος ὡς σύυνοδει- 
τικοῦ κάποιας θυσίας ἤ προσφορᾶς), τὸ θυμίαμα προσφερόταν χω- 
ρὶς προσμίξεις ἄλλων στοιχείων. Οἱ περιπτώσεις αὐτὲς ἦσαν ἡ προ- 
σφορὰ τῆς σεµιδάλεως, ἐμποτισμένης μὲ λάδι»', καὶ ἡ προσφορὰ τῶν 
πρωτογεννημάτωνό. Ἐντύπωση πθοκαλεῖ ἢ ἀπαγόρευση προσφο- 
ρᾶς θυµιάµατος γιὰ την ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶνό-. Ὡς γενικὴ παρατή- 
ρηση τόσο γιὰ τὴν Παλαιά, ὅσο καὶ γιὰ την Καινη Διαθήκη, ἐπι- 


33 βλ. Β.ΕΕΗΒΕΝΒΑΟΗ, «Εποεπ»», στ. 6. 

3 Ἐξ. 30, 34-36. Περὶ τῶν συστατικῶν τοῦ θυµιάµατος, βλ. Ε.Ν.ΞΜΑΣΤΕΚΜΑΝ, «Ιπ- 
οἑπ5ς», ὨΒ, α. 381. 

55"ἘΕ, 30, 36-36/ Α΄Παραλ. 9, 29, Σύμφωνα μὲ τὸ ΔΝ. 1, 11, ὁ ἱερέας Ζαχαρίας εἶδε 
ἐκ δεξιῶν ἑστῶτα τοῦ θυσιαστηρίου τοῦ θυμιάµατος τὸν ἄγγελο τοῦ Θεοῦ, ὁ 
ὁποῖος τοῦ ἀνήγγειλε τὴ γέννηση τοῦ Ἰωάννη τοῦ Προδρόμου (ἑπομένως, ὁ Ζαχα- 
ρίας μόλις εἶχε προσφέρει θυµίαµα στὸ θυσιαστήριο). 

56 Α΄Μαναβ. 2, 15. 

στ Λευ. 16, 12-14, 

3 Ἔξ, 30, 6-6. 

Ακ. 1, 6. 

69 Ἀριθμ. 16, 17-35/ Β΄ Παραλ. 26, 16-22/ Λευ. 10, 1. 

ὁἳ Λευ, 2, 1-2/ 6, 15. 

σΛευ, 2, 14-15, 

ὀλλΛευ. 5,11/ Ἀριθμ. 5, 15. 
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σηµαίνουµε ὅτι, ἡ καύση τοῦ θυµιάµατος ἀποτελοῦσε σύμβολο τῆς 
προσευχῆςά.. 


δλδ ἊἌν καὶ σημαντικὸ στοιχεῖο τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας καὶ, 
ἑπομένως, οἰκεῖο στοὺς Χριστιανούς, τὸ θυμίαμα δὲν μαρτυρεῖται 
ὡς στοιχεῖο τῆς χριστιανικῆς Λατρείας πρὶν ἀπὸ τὸ δεύτερο ἥμισυ 
τοῦ 4ου αἲ.ς-. Εἶναι ἀλήθεια ὅτι οἱ ἀναφορὲς τῆς Ἀποκαλύψεως τό- 
σο στὶς «χρυσὶς φιάλες ποὺ ἦσαν γεμᾶτες θυµιάµατα»-ό, ὅσο στὸ 
«χρυσὸ λιβανωτὸ», τὰ «πολλὰ θυµιάµατα» καὶ τὸν «πκαπνὺ τῶν θυ- 
µιαµάτων»ό δὲν στοιχειοθετοῦν ἁἀποδείξεις τῆς χρησιμοποιήσεως 
τοῦ θυµιάµατος στὴν πρωτοχριστιανικὴ Λατρεία. Εἶναι, ἐπίσης, 
ἀλήθεια ὅτι, κάποιοι ἐκκλησιαστικοὶ συγγραφεῖς τῶν πρώτων αἰώ- 
γων παραπέμπουν στὸ Μαλαχ. 1, 115. Ἡ ἀναφορά τους, ὅμως, δὲν 
ὑποδηλώνει τὴ λειτουργικἣ χρήση τοῦ θυµιάµατος, ἀλλὰ θεωρεῖ τὸ 
κείµενο ὡς συμβολικὴ ἀναφορὰ στὴν προσευχή”. 

Ἀλλὰ καὶ ἡ ἀναφορὰ τοῦ Τερτυλλιανοῦ σὲ «καύση θυµιάµατος» 
ἀφορᾶ στην ὑποκατάσταση δυσάρεστης ὀσμῆς σὲ κάποιο χῶρο καὶ 
ὄχι στὴ λειτουργικὴ χρήση τοῦ θυµιάµατος”. Κατὰ τὸν 4ο αἰ. 
ὑπάρχουν ἔμμεσες μαρτυρίες περὶ τῆς λειτουργικῆς χρήσεως τοῦ θυ- 
µιάµατος: ὁ Ὅσιος Κορδούης ὑπενθυμίζει στὸ Μ. Κωνσταντῖνο ὅτι 
δὲν εἶχε ἐξουσία «τοῦ θυμιᾶν»!, ἐνῶ ὁ Μ.Βασίλειος ἀναφέρει ὅτι, 


6 ψαλµ. 140, 2/ Ἀποκ. 5,8- 8, 3,4. 

65 Ὁ Κ.ΚΑΛΛΙΝΙΚΟΣ ὑποστηρίζει (χωρίς, ὅμως, νὰ ἀναφέρει ἀποδείξεις) ὅτι τὸ 
θυμίαμα εἶχε υἱοθετηθεῖ ἀπὸ τὴ χριστιανική Εκκλησία τῶν πρώτων αἰώνων γιὰ 
«λόγους ὑγιεινῆς», λόγῳ τῶν ἀναθυμιάσεων ἐκ τῶν τάφων καὶ τῆς ὑγρασίας στὶς 
κατακόµβες (Ὁ Χριστιανικὸς Ναὸς χαὶ τὰ τελούµενα ἐν αὐτῷ, Ἀλεξάνδρεια 1921, 
σ. 176). 

66 Ἀπον. 5, 8, 

δἳ Ἀποκ. 8, 3-5. 

66 Λιότι ἀπὸ ἀνατολῶν ἡλίου ἕως δυσμῶν τὸ ὄνομά µου δεδόξασται ἓν τοῖς 
ἔθνεσιν, καὶ ἐν παντὶ τόπῳ θυμίαμα προσάγεται τῷ ὀνόματίμου καὶ θυσία καθα- 
ῥά, διότι µέγα τὸ ὄνομά µου ἐν τοῖς ἔθνεσιν, λέγει Κύριος Παντοκράτωρ. 

6 Ἠλ. Ἰουστίνου, Διάλογος πρὸς Τρύφωνα, 41, ΡΟ 6, 564/ Εἰρηναίου, Κατὰ 
αἱρέσεων, 4, 11, Ρο 1, 1023-1024/ Τερτυλλιανοῦ, Αάνέετσις Μαγείοπεπι, 3, 22, ΡΙ, 2, 
381/ Εὐσεβίου, Εὐαγγελικὴ ἀπόδειξις 4, 10, ΡΟ 25, 92. 

0 Τερτυλλιανοῦ, Ώο Οοτοπα 10, ΡΙ, 2, 110. 

π Μ.Ἀθανασίου, Ἐπιστολὴ πρὸς μοναχοὺς τὰς δυσεβείας τῶν Ἀρειανῶν καθιστο- 
ροῦσα, 44, ΡΟ 25, Ί48Α. 
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νατὰ τὶ διάρκεια ἑνὸς διωγμοῦ «ἀνετρέποντο τὰ θυσιαστήρια καὶ 
δὲν ἐτελεῖτο ἡ Εὐχαριστία, οὔτε προσφερόταν τὸ θυµίαμα»72, 

Ἡ πρώτη σαφῆς μαρτυρία προέρχεται ἀπὸ τς Ἀποστολικὲς 
Διαταγὲς τοῦ τέλους τοῦ 4ου αἰ.: αἵ τε παρθένοι εἰς τύπον τοῦ θυ- 
µιατηρίου τετιµήσθωσαν καὶ τοῦ θυµιάματος”. Ὁ παραλληλισμὸς 
τῶν παρθένων μὲ τὸ θυµίαµα ἔγπειται, προφανῶς, στὸ κοινὸ στοι- 
χεῖο τῆς ἁγνότητας, Ἡ μαρτυρία, ὅμως, δὲν ἀναφέρεται µόνο στὸ 
θυμίαμα (στην περίπτωση αὐτὴ θὰ ὑπῆρχε µόνο ἐννοιολογικὴ συγ- 
γένεια), ἀλλὰ καὶ στὸ θυµιατήριο, δηλαδή στὸ σκεῦος προσφορᾶς 
τοῦ θυµιάµατος, Τὸ γεγονὸς αὐτὸ παραπέμπει στὴ λειτουργικη χρῄή- 
ση τοῦ θυµιάµατος καὶ ἀποτελεῖ µία ἀπὸ τὶς παλαιότερες σχετικὲς 
μαρτυρίες. Εἶναι δὲ νόμιμη ἡ ὑπόθεση ὅτι, ἐφόσον οἱ Ἀποστολικὲς 
Διαταγὲς συνοψίζουν τη λειτουργική πράξη τῶν πρώτων αἰώνων, ἡ 
λειτουργικὴ χρήση τοῦ θυµιάµατος θὰ πρέπει νὰ ὑφίστατο σὲ ἐποχὴ 
προγενέστερη τοῦ 4ου αἲ. Την ἴδια ἐποχή, τὸ Ὁδοιπορικὸ τῆς Αἶθε- 
ρίας μαρτυρεῖ περὶ «θυµιατηρίων ἐντὸς τοῦ σπηλαίου τῆς Ἀναστά- 
σεως», μὲ τὰ ὁποῖα «ὁλόκληρη ἢ βασιλικῃ τῆς Ἀναστάσεως γέμιζε 
ἀπὸ εὐωδία»”. 

Ἡ ἔλλειψη μαρτυριῶν περὶ τῆς λειτουργικῆς χρήσεως τοῦ θυµιά- 
µατος στη χριστιανικἡ Λατρεία τῶν πρώτων αἰώνων πιθανὸν ὀφεί- 
λεται καὶ στὴν ὑπὸ τῶν ἐθνικῶν χρήση τοῦ θυµιάµατος, ἀπὸ τὴν 
ὁποία ἢ χριστιανικὴ Δατρεία φρόντισε νὰ ἀποστασιοποιηθεῖ. Τὸ 
γεγονὸς αὐτὸ διαπιστώνουμε µέσα ἀπὸ τὴ σχετικὴ κριτικη συγγρα- 
φέων τῶν πρώτων αἰώνων: οἱ Ἀπολογητὲς Ἰουστῖνος καὶ Ἄθη- 
ναγόρας τονίζουν ὅτι ὁ Θεὸς δὲν ἔχει ἀνάγκη ἀπὸ Ώῃν προσφορὰ 
τοῦ θυµιάµατος, ὅπως στὴ λατρεία τῶν ἐθνικῶν”', ὃ Τερτυλλιανὸς 
τονίζει ὅτι, ὅταν ὃ Χριστιανὸς λατρεύει τὸ Θεὺὸ προσφέρει τὴν 
«ἁγνότητα τῆς καρδιᾶς του καὶ ὄχι «θυμίαμα ἀπὸ τὰ δένδρα τῆς 
Ἀραβίασςὁ (ἄποψη ποὺ ἐπαναλαμβάνει ἀργότερα ὁ Αὐγουστῖ- 
νος”), Κλήμης δὲ ὁ Ἀλεξανδρεὺς διακηρύσσει (συγκρίνοντας τὴ 
χροιστιανικἩ μὲ τὴ λατρεία τῶν ἐθνικῶν) ὅτι τὸ θυμίαμα τῶν Χρι- 


72Μ.Βασιλείου, Ὁμιλία 1Η’, εἰς Γόρδιον τὸν μάρτυρα, 2, ΡΟ 31, 496Α. 

19 Ἀποστολικὲς Διαταγὲς 2, 26, 8, 5Ο 320, 1985, σ. 240(53-55). 

4 Ὁδοιπορικὸ 24, 10, ἔκδ. 5ς 21, 1971, σ. 196. 

7. Βλ. Ιουστίνου, Α΄ Ἀπολογία, 13, ΡΟ 6, 936/ Β΄ Ἀπολογία, 5, Ρο 6, 452// 
Ἀθηναγόρα, Πρεσβεία περὶ Χριστιανῶν, 13, ΡΟ 6, 916. 

16 Αροὶορία αἀνεγσι» βεπίος, 30, ΡΙ; 1, 504. 

7 ΕπαγταΓίο ἰη Ρεαίπιος, ΧΙ.ΙΝ, 21, ΡΙ. 36, 578. 
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στιανῶν εἶναι ἡ προσευχή τους; (ἄποψη ποὺ ἐπαναλαμβάνει ὁ Ὠρι- 
γένης”). 

Ὡς ἐπιστέγασμα τῆς υἱοθετήσεως τοῦ θυµιάµατος στὴ χριστια- 
νικἩ Λατρεία κατἑἐπίδραση ἀπὸ τὴν ἑβραϊκή, θεωροῦμε µία ἀπὸ τὶς 
εὐχὲς τοῦ θυµιάµατος ποὺ περιέχονται στη Λειτουργία τοῦ Ἁγίου 
Ἰακώβου τοῦ ἀδελφοθέου, τῆς ὁποίας ὁ πυρήνας εἶναι ἀποστολικός, 
ἄν καὶ ἡ τελικ] διαµόρφωση πραγματοποιεῖται τὸν 4ο αἰ.ξι. Στην 
εὐχὴ αὐτὴ «τοῦ θυµιάµατος τῆς εἰσόδου τῆς συνάξεως γίνεται 
μνεία κάποιων παλαιοδιαθηκικῶν δεδοµένων περὶ τοῦ θυµιάµατος, 
ὡς ἐὰν ἤθελε ὁ συγγραφέας της νὰ τονίσει τὴν ἑβραϊκὴ προέλευση 
τῆς λειτουργικῆς χρήσεως τοῦ θυµιάµατος: 

Ὁ Θεός, ὁ προσδεξάµενος Ἄβελ τὰ δῶρα, Νῶε καὶ Ἀβραὰμ τὴν 
θυσίαν, Ἀαρὼν καὶ Ζαχαρίου τὸ θυμίαμα, πρόσδεξαι καὶ ἐν χειρὸς 
ἡμῶν τῶν ἁμαρτωλῶν τὸ θυμίαμα τοῦτο εἰς ὀσμὴν εὐωδίας καὶ 
ἄφεσιν τῶν ἁμαρτιῶν ἡμῶν καὶ παντὸς τοῦ λαοῦ σου, ὅτι εὐλογη- 
µένος ὑπάρχεις καὶ πρέπει σοι ἡ δόξα σὺν τῷ μονογενεῖ σου Υἱῷ 
καὶ τῷ ἁγίῳ σου Πνεύματι, νῦν καὶ ἀεὶ καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. Ἀμήν".. 

Ἡ συγκεκριμένη εὐχῆ ὑποδηλώνει ὅτι, παρὰ την ἔλλειψη ἄμεσων 
μαρτυριῶν περὶ λειτουργικῆς χρησιμοποιήσεὠς τοῦ θυμιάµατος 
κατὰ τοὺς τρεῖς πρώτους αἰῶνες, τοῦτο πρέπει νὰ ἴσχυε, ἐφόσον 
παρόμοια εὐχὴ δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ δημιουργήθηκε εχ πἰμ]ο τὸν 
40 αἰ. 


(/) Τὰ ἐγπαίνια ναῶν 


δΙ Στην ἱστορία τοῦ ἑβραϊκοῦ ἔθνους εἶχε καθιερωθεῖ ἡ ὕπαρξη 
εἰδικῆς τελετῆς, ὥστε νὰ ἐγκαινιάζεται ἕνας χῶρος Λατρείας. Οἱ ϱί- 
ἕες τῆς λειτουργικῆς αὐτῆς διαδικασίας εὑρίσκονται ἤδη στὴν πρω- 
τοβουλία τοῦ Ἰακὼβ νὰ καθαγιάσει τὸν τόπο, ὅπου εἶχε ἐμφανιστεῖ 
ὁ Θεός, δημιουργώντας ἕνα μικρὸ θυσιαστήριο ἀπὸ πέτρες καὶ ϱί- 


78 Στρωματεῖς, Ἴ, 6, ΡΟ 9, 444 (πρβλ. καὶ Παιδαγωγὸς 2, 8 καὶ 3, 19, ΡΟ 8, 473, 
669). 

Ὦ Κατὰ Κέλσου 8, 17 καὶ 20, ΡΟ 11, 15460, 1548/ Ὁμιλία 13 εἰς τὸ Λευιτικὸν, ΡΟ 
12, 550/ Ὁμιλία 3 εἰς τὸ βιβλίον τῶν Κριτῶν, 56 12, 962-963, 

5) Πρβλ. ΙΦΟΥΝΤΟΥΛΗ, «Θεία Λειτουργία Ἰακώβου τοῦ ἀδελφοθέου», Κείμενα 
Λειτουργικῆς, τεῦχος Γ’, Θεΐαι Λειτουργίαι, Θεσσαλονίπη 1985, σ. 67. 

δι Ὅμα,, σσ. 86. 
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χνοντας πάνω σ᾽αὐτὸ λάδιξ. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἀπετέλεσε τὶν 
ἀπαρχὴ γιὰ τὸν «ἐγκαινισμὸ τοῦ θυσιαστηρίου», ὁ ὁποῖος µαρτυ- 
ρεῖται ὡς ἐντολῃ τοῦ Θεοῦ πρὸς τὸ Μωήὐση καὶ προέβλεπε τῆν 
καθημερινή «προσαγωγὴ τῶν Δώρων» στὸ θυσιαστήριο ἀπὸ ἕνα 
διαφορετικὸ «ἄρχοντα»»'. Ἡ διαδικασία, ἑπομένως, τῶν ἐγκαινίων 
συνίστατο ἁπλῶς σὲ µία ἐπίσημη θυσία (προσφορὰ), μὲ την ὁποία 
ἄρχιζε ἡ χοησιµοποίηση τοῦ συγκεκριμένου θυσιαστηρίου ὡς τόπου 
ἐπιτελέσεως τῆς λατρείας τοῦ Θεοῦ. 

Τὰ ἐγκαίνια αὐτὰ τοῦ τόπου λατρείας τῶν Ἑβραίων ἀποκαλοῦ- 
νται καὶ ὡς «χρίσις τοῦ θυσιαστηρίου»ξ”, δηλαδη ἁγιασμός του μὲ 
τὸν τρόπο ποὺ ἁγιάζονταν ἄνθρωποι καὶ ἀντικείμενα στὴν ἑβραϊκὴ 
λατρεία (δηλαδη ἄλειψη τοῦ τόπου μὲ λάδι). Ἡ ἀναγκαιότητα 
ἐγκαινίων τοῦ τόπου λατρείας τοῦ Θεοῦ συνετέλεσε στην καθιέρω- 
ση ἐγκαινίων τῆς κάθε νεόδµητης οἰκίας”". 

Ὅταν ὁ Σολομὼν ἀνήγειρε τὸν περίφημο Ναὺ στὰ Ἱεροσόλυμα, 
«ἐνεκαίνισεν τὸν οἶκον Κυρίου» καὶ «ἡγίασε τὸ μέσον τῆς αὐλῆς τὸ 
κατὰ πρόσωπον τοῦ οἴκου Κυρίου» προβαίνοντας στὶς ἴδιες πατρο- 
παράδοτες ἐνέργειες: «ἔθυσε θυσίαν ἐνώπιον Κυρίου» καὶ «ἐποίησεν 
ἐκεῖ την ὁλοκαύτωσιν»ᾶὸ, δηλαδη προσέφερε θυσία καὶ κατέκαυσε 
τὰ προσφερθέντα. Ἡ ἴδια διαδικασία ἀκολουθεῖται γιὰ τὸν 
«ἐγκαινισμὸ τοῦ ἱεροῦ τοῦ Κυρίου» ὅταν ἀνοικοδομεῖται ὁ Ναὸς 
μετὰ τὴ βαβυλώνιο αἰχμαλωσίαξ'. Παρόμοια διαδικασία ἀπολοί- 
θησε ὁ Ἰούδας Μακκαβαῖος, ὅταν θέλησε νὰ «καθαρίσει τὰ ἅγια» 
καὶ νὰ «ἐγκαινίσει τὸ ναὺ», μετὰ ἀπὺ τὴ βεβήλωση ποὺ ὑπέστη ἐπὶ 
ἐπιγόνων τοῦ Μ.Ἀλεξάνδρου. Τὸ καινούργιο στοιχεῖο, ὅμως, στὴ 
διαδικασία αὐτὴῃ τῶν ἐγκαινίων (σὲ σχέση μὲ τὶς ἀντίστοιχες προη- 
γούµενες) εἶναι ὅτι ὁ «ἐγκαινισμὸς τοῦ θυσιαστηρίου διήρκεσε 
ὀκτὼ ἡμέρες”, ἀλλὰ καὶ ὅτι ὁρίστηκε ἡ κατἔτος ἀνάμνηση τοῦ γε- 
γογότος τῶν ἐγκαινίωνδ (καὶ τὰ δύο αὐτὰ στοιχεῖα ἐπέδρασαν µε- 
ταγενέστερα στὰ ἐγκαίνια τῶν χριστιανικῶν ναῶγ). Ἡ συγκεχριµέ- 


52Γέν. 28, 18. 

53 Ἀριθμ. 7, 11. 

! Άριθμ. 7, 84. 

85 Λευτ. 20, 5. 
δόΤῬασ. 8, 62-64, 

Ἡ Α΄’ Ἔξδρας 7, 7. 

δδ Α΄Μακαβ. 4, 36-58. 
ον Α΄ΜαΚαβ. 4, 50, 


6 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 


82 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


γη ἀνάμνηση τῶν ἐγκαινίων ἀπετέλεσε τὴν ἑβραϊκη ἑορτήὴ Ηαδ- 
πουκκα 


52 Ἡ χριστιανική Ἐκκλησία παρέλαβε ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ λατρεία 
τὴ λειτουργική πρακτική τῶν ἐγκαινίων τοῦ τόπου λατρείος, ὃπλα- 
δη τοῦ Ναοῦ. Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ἡ λειτουργική πρακτικὴ τῶν 
ἐγκαινίων Ναοῦ στὴ χριστιανικὴ Λατρεία ἀφορᾶ, χυρίως, στὸ θυ- 
σιαστήριο (ἁγία τράπεζα), ὅπως συνέβαινε στὴν ἑβραϊκη παράδοση 
ἤδη ἀπὸ τὸν «ἐγκαινισμὸ» τοῦ θυσιαστηρίου ἀπὸ τὸν Ἰακώβ. 

Ἡ περίοδος τῶν διωγμῶν δὲν ἐπέτρεψε στην Ἐκκλησία τὴν ἆνοι- 
κοδόµηση ναῶν, ἕως καὶ τὶς ἀρχὲς τοῦ 4ου αἰ.'. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ 
συνεπάγεται τὴν ἀνυπαρξία μαρτυριῶν περὶ ἐγκαινίων ναῶν κατὰ 
τοὺς τρεῖς πρώτους αἰῶνες''. Σύμφωνα μὲ μαρτυρία ἀποχρύφου 
κειµένου τοῦ τέλους τοῦ 1ου αἰ. (τὶς Ἐπιστολὲς Κλήμεντος πρὸς τὸν 
ἅγιο Ἰάκωβο), ὑφίστατο τελετουργικὸ ἐγκαινίων ναοῦ μὲ διάφορες 
προσευχές". Την ἀναγκαιότητα καθαγιασμοῦ τῶν θυσιαστηρίων 
(διὰ τῆς τελέσεως Θ. Λειτουργίας) ὑποστηρίζει ἕνα ἀκόμα ἀπόκρι- 
φο κείµενο, ἡ Ἐγκύκλιος τοῦ πάπα Εὐάρεστου (100-109 μ.Χ.)’'. Οἱ 
μαρτυρίες, ὅμως, αὐτὲς δὲν προέρχονται ἀπὸ ἀσφαλεῖς πηγές, 

Ἡ μαρτυρία τοῦ Εὐσεβίου Καισαρείας (4ος αἰ.) ὅτι ὑπῆρχαν «ἐγ- 
καινίων ἔορταὶ κατὰ πόλεις καὶ τῶν ἄρτι νεοπαγῶν προσευκτηρίων 
ἀφιερώσειςο ἀποτελεῖ µία ἀπὸ τὶς πρῶτες μαρτυρίες ἐγκαινίων 
χροιστιανικῶν ναῶν. Ἡ συγκεκριμένη μαρτυρία, µάλιστα, ἀναφέ- 
ρεται σὲ «ἑορτὴ ἐγκαινίων», ὅπως ἰσχύει μὲ τὴν ἑβραϊκὴ Ἡαποικκα. 


9 Ἠλ. περισσότερα: Ἠ. ΟΙΚΟΝΟΜΟΥ, Παραδόσεις ἀρχαιολογίας τῆς Παλαιστίνης 
καὶ βιβλικῆς θεαµολογίας, Ἀθῆναι 1992, σσ. 403-405. 

3 Κατὰ την περίοδο αὐτὴ παρατηρεῖται ἡ μετατροπὴ τῶν οἰκιῶν σὲ πρόχειρους 
ναούς, ὥστε νὰ ἐξυπηρετηθοῦν οἱ ἀνάγκες τῆς Λατρείας (Φ. ΡΕ ΡύΝΙΕΤ, «Ὠθεάίσαςε 
4ες Ερίίεες», ΡΑ(ΟΙ. 4, 1920, στ. 378). 

“ᾗ Ἡ ἀνυπαρξία μαρτυριῶν προβληµάτισε τοὺς μελετητὲς (βλ. τὶς σχετικὲς ἀπόψεις 
στὸ ἔργο τοῦ Ρ.ΞΤΙΒΕΕΝΗΟΕΕΗ, Ὀἱο Οεπολίείμε ἀἄεγ ΚΙγομμείπο νοπι ] Ρὶ ΥΠ 
Ἰαήγλμπάεν, Μάπςπεν 1909, σσ. 24-35). 

3 Εοο]εσίας ρεΥ οοπµπεα εἰ μία [αείε ἴοσα, αμαε αἰνίπὶ ργεσἰρµς «ΕΕΤΑΤΕ οροπίεί 
(πρβλ. Μαπβί, ΦάσΓΟΠΗΗΙ (:οΠοΙίογΗηι πονα αἱ απηρ]ἱαίψια εο[ἱεσίίο, νοἱ.Ι, στ. 129). 

3. Ὅγιπος βαεἡίσαε ΟΠ Πίαδα 5ΕΠΡΕΥ ἀεδεπί σοησεεγαγὶ (πρβλ. Μαπςί, ΦασγΟΠΗήΙ 
(οποιίοτμηι πονα οί απιρ]ἰδείπια εοἰ]εοίίο, νοἱ.Ι, στ. 631). Την ἰσχὺ τῆς μαρτυρίας 
ὑποστηρίει ὁ σχολάζων μητροπολίτης Καισαρείας Ἀμβρόσιος Σταυρινὸς (Αἱ ἀρ- 
χαιόταται καὶ αἱ σύγχρονοι Λειτουργίαι, τόμ.2, Κωνσταντινούπολις 1922, σ.217). 
3 Εὐσεβίου Καισαρείας, Ἐκκλησιαστικὴ ἱστορία, 190, 3, 1, ΒΕΠΕΣ 20, 1959, σ.83 
(38-40), 
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Στὸ ἐν λόγῳ κεφάλαιο τῆς Ἐκκλησιαστικῆς ἱστορίας, ὃ Εὐσέβιος 
καταχωρίζει τὸν «Πανηγυρικὸ ἐπὶ τῇ τῶν Ἐκκλησιῶν οἰκοδομῇ»”ὁ, 
Ἐκεῖ ἀναφέρεται τόσο στὰ ἐγκαίνια τοῦ Ναοῦ ἀπὸ τὸ Σολομώντα, 
ὅσο καὶ στὰ ἀντίστοιχα μετὰ τὴ βαβυλώνιο αἰχμαλωσία ἀπὸ τὸ Ζο- 
ροβάβελ”;. Ἡ συνάφεια τῶν ἐγκαινίων τῶν χριστιανικῶν Ναῶν μὲ 
τὰ ἀντίστοιχα τῶν ἑβραϊκῶν προβάλλεται ἀπὸ τὸν Εὐσέβιο μὲ την 
ἐπονομασία τοῦ Χριστοῦ ὡς «νέου Ζοροβάβελ»᾽,, ὡς ἐκείνου ποὺ 
ἐπέστρεψε τὸν ἄνθρωπο ἐκ τῆς αἰχμαλωσίας, Ἡ ἀναφορά, ὅμως, σὲ 
«νέο Ζοροβάβελ» µέσα σἕνα «πανηγυρικὸ» σχετικὸ μὲ τὴν «οἶκο- 
δομή τῶν Ἐκκλησιῶν» δημιουργεῖ µία συνάφεια τοῦ ἑβραϊκοῦ «ἐ- 
γκαινισμοῦ» τοῦ Ναοῦ μὲ τὰ ἐγκαίνια τῶν χριστιανικῶν Ναῶν. 

Ἀλλὰ καὶ στὸ Ὁδοιπορικὸ τῆς Αἰθερίας, στὸ σημεῖο ὅπου µαρ- 
τυροῦνται τὰ σχετικὰ μὲ τὰ ἐγκαίνια Ναῶν στὰ Ἱεροσόλυμα, ἐξαί- 
ρεται ἡ βιβλική προέλευση τῆς συγκεκριμένης λειτουργικῆς πραγτι- 
κΏς. Εί ᾗος Ρε δεγρίµτας δαποίας ἱπνοπί(μγ, αμοᾶ εα αίες οί εποεπἰα- 
ΤΗΥ1, αμα εἰ δαποίι5 ΦαἱοήΊΟοΗ οοηδΗΙΠΥΠαάία ἀογπο Ὠεί, αιιαή αθα[/ἰσα- 
νεγαί, οἰθίεγίέ απο αἰίαγίιωη Ὠοὶ οἱ ονανογ!, σἰοιιέ εογρίµτη εαί ἱπ Πδγίς 
ΡαΥαΙΙρΟΥΊΕΠΟΠ. 

Ἡ συνάφεια τῶν ἐγκαινίων τοῦ Ναοῦ ἀπὸ τὸ Σολομώντα μὲ τὰ 
ἐγκαίνια τῶν χριστιανικῶν Ναῶν διαδηλώνει την πεποίθηση ποὺ 
ὑπῆρχε στην Ἐκκλησία τῶν πρώτων αἰώνων περὶ τῆς ἑβραϊκῆς προ- 
ελεύσεως τῶν ἐγκαινίων. Ἡ Αἰθερία καταγράφει µία ἀκόμα πτυχὴ 
τῶν ἐγκαινίων, στην ὁποία διαφαίνονται οἱ ρίζες ἀπὸ την ἑβραϊκὴ 
λατρεία: τὸν ἐπὶ ὀκταήμερο ἑορτασμὸ τῶν ἐγκαινίων το, 

Ἐφόσον ὁ «ἐγκαινισμὸς» τῶν ἵερῶν χώρων τῆς ἑβραϊκῆς λατρεί- 
ας ἐλάμβανε χώρα διὰ προσφορᾶς θυσιῶν, στὴ χριστιανικἣ Λατρεία 


56 Πρόκειται περὶ ἑνὸς τμήματος ποὺ ὁ Εὐσέβιος συνέγραψε πρὸς τιμή τοῦ φίλου 
του Παυλίνου, ἐπισκόπου Τύρου, ὥστε νὰ προβληθεῖ τὸ γεγονὸς τῶν ἐγπαινίων 
τοῦ μαθεδρικοῦ Ναοῦ τῆς Τύρου (βλ. Ρ, ΡΕ ΡύΝΙΕΤ, «ΏθάίσαοἙ ἄες δρ]ἶσες», ΡΑ(1, 
45, 1920, στ. 315). 

57 Ὅιπ. 10, 3, 2, σ.84 (34-36). 

3 Ὅ π. 10. 4, 36, σ. 91(2-4). 

3 «Στὶς ἅγιες Γραφὲς βρίσκουμε (τὴ μαρτυρία) ὅτι ἡ ἡμέρα τῶν ἐγκαινίων εἶναι 
αὐτή, κατὰ τὴν ὁποία ὁ ἱερὺς Σολομών, ἀφοῦ ὁλοχλήρωσε τὸν οἶνο τοῦ Θεοῦ ποὺ 
ἀνήγειρε, στάθηκε μπροστὰ στὸ θυσιαστήριο τοῦ Θεοῦ καὶ προσευχήθηκε, ὅπως 
ἀναφέρεται στὸ βιβλίο τῶν Παραλειπομένων» (Ὁδοιπορικὸ 48, ἔκδ. ος 21, 1971, σ. 
264). 

100 , 6/Πο ἀίο εποεπίαπἰηι οµΗ νεπεγύ!, οοἱο ἀίεὺιις αιτεπααπίµν (Ὁδοιποριχὸ 49, 


ὅιπ., 6. 264). 


θ4 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


τοῦ 4ου αἰ. (δηλαδη τῆς ἀρχαιότερης ἐποχῆς, ὅπου γίνεται ἀναφορὰ 
σὲ ἐγκαίνια Ναῶν) υἱοθετήθηκε ὁ ἀκριβῶς ἀντίστοιχος τρόπος: ἡ 
προσφορὰ τῆς χροιστιανικῆς θυσίας, δηλαδη τῆς Θείας Εὐχαριστίας. 
Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος χρησιμοποιεῖ παλαιοδιαθηκική ὀρολογία, 
ἀποκαλώντας τὸ θυσιαστήριο ὡς «λίθο»1ἳ καὶ προσθέτοντας ὅτι 
«παθαγιάζεται» διὰ τὴς ἐναποθέσεως ἐκεῖ τοῦ Σώματος τοῦ Κυρίου 
(δηλαδη τῆς τελέσεως τῆς Θείας Εὐχαριστίας) 102. Παράλληλα, ὅμως, 
ἀναπτύχθηκε καὶ ἣ λειτουργική πρακτική ἐναποθέσεως λειψάνων 
τῶν Μαρτύρων στῃ βάση τῶν χριστιανικῶν θυσιαστηρίων, ἡ ὁποία 
(πρακτικὴ) οὐδεμία σχέση ἔχει μὲ τὸν ἑβραϊκὸ τρόπο «ἐγκαινισμοῦ» 
τῶν ἱερῶν τόπων λατρείας. 


Ε) 


(ὃ) Τὰ βιβλικὰ 0 ἀναγνώσματα 


δ1 Ἡ ἀνάγνωση τῆς Βίβλου ὑπῆρξε βασικὸ στοιχεῖο τῶν ἆκο- 
λουθιῶν τῆς Συναγωγῆς. Παρατηροῦμε, βεβαίως, ὅτι τὰ βιβλικὰ 
ἀναγνώσματα προβλέπονταν στὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς ὁρισμένες 
ἡμέρες τῆς ἑβδομάδας'ο'. Ἡ διαδικασία τῆς ἀναγνώσεως ἐλάμβανε 
λαμπρὸ τελετουργικὸ χαρακτήρα: τὰ εἰλητάρια ποὺ περιεῖχαν τὰ 
βιβλικὰ κείµενα (κυρίως ἐκ τῆς Πεντατεύχου καὶ ἐν τῶν Προφητῶν) 
μεταφέρονταν κατὰ τρόπο λιτανευτικὸ ἀπὸ τὸ ἑρμάριο (ὅπου φυ- 
λάσσονταν) στὸ ἀναλόγιο τοῦ ἀναγνώστου ο», ὑπῆρχε δὲ ἡ εὐσεβῆς 
συνήθεια τοῦ ἀσπασμοῦ τῶν εἰληταρίων ἀπὺ τοὺς παριστάµε- 
γουςῖό, Την ἀπόδοση τιμῆς πρὸς τὸ βιβλίο ποὺ περιέχει τὰ βιβλικὰ 
ἀναγνώσματα ἐπισημαίνουμε ὡς μεταγενέστερο στοιχεῖο τῆς χρι- 
στιανικῆς Λατρείας. 


168: Πρόκειται περὶ ἀναπλάσεως τοῦ Γεν, 28, 18. 

107 Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Ὁμιλία 20 εἷς την Β πρὸς Κορινθίους, 3, ΡΟ 61, 540. 

103 Ἂν καὶ χρησιιοποιοῦμε τὸν ὅρο «βιβλιμὸς», ἐν τούτοις ἀναφερόμαστε µόνο σὲ 
ἀναγνώσματα τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, 

1 Την πληροφορία αὐτῃτῃ ὑπογράμμισε ἴδιαίτρα ὁ ΟΝ.ΡΟΩΜΘΒΕ, ὁ ὁποῖος 
ἐπισημαίνει ὅτι ἢ χριστιανικὴ Λατρεία παρέλαβε τη συνήθεια ἀναγνώσεως ἐχ τῆς 
Βίβλου ἀνεξαρτήτως ἡμέρας (Τε ΙΠΊμεποε οἱ ἐπο 5ΥΠΑΡΟΡΙΗΕ µροη Ὠἰνίπε Οσα, 
Ψοδιπαἰπείες 19647, σ.110). 

105 ΕΕ ΝΑΕΕΕΝ, Τήρ Γάαμον απ ΚΗήμα] οἱ 1πε ΑΠ/6-Νίσεπε (ΗμγοἨ, Ἰοπάσοπ 1912, 
σ.209. 

106 Βλ, Ε.ύΝΌΕΕΕΗΙ4., Ἠ/ογοὲρ, ἱοπάον 19372. σ. 210, 
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Στὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς τὰ βιβλικὰ ἀναγνώσματα ἦσαν κα- 
θορισµένα καὶ ἀναγινώσκονταν ὅλα κατὰ τὴ διάρκεια ἑνὸς τριε- 
τοῦς κύκλου, Πρῶτο ἀναγινωσκόταν τὸ κείµενο τῆς Πεντατεύ- 
χουν, τὸ ὁποῖο ἀπετελεῖτο, κατἀρχάς, ἀπὺ μεμονωμένους στίχους καὶ 
ἀναγινωσκόταν ἀπὸ ἕνα πρόσωπο, πιθανὸν δὲ ὑπήρχε ἑρμηνευτὴς 
ποὺ ἀπέδιδε τὸ νόημα, δεδομένου ὅτι ἡ παλαιὰ ἑβραϊκὴ γλώσσα δὲν 
ἦταν κατανοητή ἀπὸ ὅλους, ὅ, Ἀκολουθοῦσε τὸ ἀνάγνωσμα ἐκ τῶν 
Προφητῶν, τὸ ὁποῖο ἀπεκαλεῖτο Ἡαβίοτα καὶ ἐθεωρεῖτο ὁ ἐπίλογος 
τῆς ὅλης ἀκολουθίας. 


δ2 Ἡ ἀνάγνωση τμήματος προφητείας τοῦ Ἠσαῖα ἀπὸ τὸν Κύριο 
στὴ Συναγῶωγη τῆς Ναξαρὲτ ἀποτελεῖ τὸ προῖΐμιο γιὰ τὴ χρήση 
βιβλικῶν ἀναγνωσμάτων στη Λατρεία τῆς πρώτης Χριστιανικῆς 
Ἐκκλησίας). Ἡ ὕπαρξη ἀναγνωσμάτων στὴ χριστιανικὴ Λατρεία 
ὑποδηλώνεται ἀπὺ τὴν προτροπὴ τοῦ ἀπ. Παύλου πρὸς τὸν Τιμόθε- 
οἱ10 καὶ πιστοποιεῖται στη μαρτυρία τοῦ Ἰουστίνου (2ος αἰ.) ὅτι 
πρὶν ἀπὸ τὴν ἔναρξη τῆς Θείας Λειτουργίας κατὰ τὶς Κυριακές, στη 
σύναξη τῶν πιστῶν ἀνεγινώσκετο κάποιο κείµενο «ἐκ τῶν συγ- 
γραμμάτων τῶν προφητῶν»/ 1, 

Στὴν υἱοθέτηση τῶν βιβλικῶν (κυρίως παλαιοδιαθηκικῶν) ἆνα- 
γνωσµάτων ἀπὸ τὴν πρώτη χριστιανικὴ Ἐκκλησία σημαντικὸ ρόλο 
διεδραµάτισε ἡ ἀποδοχὴ (ἀπὸ πλευρᾶς Χριστιανῶν) τοῦ κειµένου 
τῶν Ο΄32 χωρὶς προβληματισμοὺς περὶ τῆς κανονικότητας τῶν βι- 
βλίων, ἀπὸ τὰ ὁποῖα προέρχονταν τὰ ἀναγνώσματα,, Τὸ γεγονὸς 
αὐτὸ φαίνεται ὅτι ἀπετέλεσε µία διαφορὰ μεταξὺ τῆς ἀναγνώσεως 
βιβλικῶν κειμένων στὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς καὶ τῆς ἀντίστοιχης 


1079. ΡΙΧ, ΤΙε 5Ίαρε οἱ ειε ΙΑΗΜ1ΡΥ, 1. οπάοπ, Ώαοτθ Ρτς5», 19522, ᾳ, 360. 

108 Βλ. τὶς παρατηρήσεις τοῦ Ρ.ΙΕΝΕΕΤΟΕΕ, ««γπαροριε ἹΜοτςίρ ἵη (με Εχδί οεΠΞΙΣΥ», 
στὸ βιβλίο τοῦ Μ.Κ.Ι..ΑΕΚΕ, {{ήρν αμα ΝουςΗΗρ, 1. οπάοπ 1947, σσ. 76ὲξ. 

105 Ρ,«ΤΕΙΑΕΤ, ΤΙ6 Ὠενείορπιεπί οἱ Οσα Ἰ/οτσΗἱρ, | οπάον 1953, σσ. Οὲξ. 

10 Έως ἔρχομαι πρόσεχε τῇ ἀναγνόσει, τῇ παρακλήσει, τῇ διδασκαλία (Α΄ Τιμ. 4, 
13). , 

πο Α΄ Ἀπολογία, 67, 3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ. 198(13-14). 

12 Ὁ ΟΝΡὺΟΜΟΕΕ ἐπισημαίνει ὅτι ἡ χρήση τοῦ κειµένου τῶν Ο΄ γινόταν πνυρίως 
ἀπὺ τοὺς ἐξ Ἐθνῶν Χριστιανοὺς (Τε [η[ίμεποε Οἱ (νε «Υπαροβµε µροπι ει Ὀἱνίπε 
ψ/ου»Πίρ, Οχίοτα, Ὀπ]νειςίγ ρτεςς, 1944, σ.Τ2). 

19 Βλ. περισσότερα: Μ.ΚΩΝΣΤΑΝΤΙΝΟΥ, «Ἡ χοήση καὶ ἑρμηνεία τῆς Παλαιᾶς 
Διαθήνης ἐν Χριστῷ καὶ εἰς την Ἑκκλησίαν», Ἱερουργεῖν τὸ Εὐαγγέλιον. Ἡ Ἁγία 
Γραφὴ στὴν Ὀρθόδοξη Λατρεία (Πρακτικὰ Ε΄ Πανελληνίου λειτουργικοῦ συµπο- 
σίου στελεχῶν Ἱερῶν Μητροπόλεων), Ἀθήνα, ΕΜΥΕΕ, 2004, ασ. 05. 


δ6 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


ἀναγνώσεως στην πρώτη χριστιανικὴ Ἐκκλησία. Ἡ ἁποδοχὴ τοῦ 
κειμένου τῶν Ο΄ πιστοποιεῖται ἤδη στὸ τέλος τοῦ 1ου αἰ., ὅταν ὁ 
Κλήμης Ρώμης παραθέτει τὸ Γεν. 4, 2-8114 καθὼς καὶ τήν προφητεία 
τοῦ Ἠσαία (53, 1-12) περὶ τοῦ Πάθους τοῦ Κυρίου"! 

Τὰ βιβλικὰ ἀναγνώσματα ὄχι µόνο υἱοθετήθηκαν στη χριστια- 
γικῃ Λατρεία ἀπὸ τὴν πρώτη Ἐκκλησία, ἀλλὰ ἀπέκτησαν τόσο µε- 
γάλη σηµασία ὥστε νὰ ἀναφερόμαστε σὲ «βιβλικὸ χαρακτήρα» καὶ 
«βιβλικὸ προσανατολισμὺ» τῆς Λατρείαςί1ό Μέσῳ τῶν ἀναγνωσμά- 
των, ἡ Βίβλος ἀπετέλεσε τὸν ἑρμηνευτικὸ ἄξονα γιὰ την ἀνάπτυξη 
τῆς µεταγενέστερης λειτουργικῆς θεολογίας! ;.. 


(ε) Ὁ τρόπος ἀπαγγελίας τῶν λειτουργικῶν προσευχῶν 


δ1 Τὰ δεδοµένα τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, 

Οἱ Ἑβραῖοι προσεύχονταν (ὅπως καὶ ὅλοι οἱ Σηµίτες) κατὰ τρό- 
πο «ἔκφωνο»'", δηλαδή ὅλοι ἄκουγαν τὴν εὐχή ποὺ ἀνεγίνωσκε ὁ 
τελετουργός!''. Οἱ περισσότερες ἀπὸ τὶς λειτουργικὲς προσευχὶς 
ἀνεγινώσκονταν ὄχι µόνο εἰς ἐπήκοον τῶν παρισταµένων, ἀλλὰ καὶ 


14 Κλήµεντος Ρώμης, Α΄ἐπιστολὴ πρὸς Κορινθίους, 4, 4-6, ἔκδ. Κ.ΜΠΟΝΗ, Ἀθήναι 
1973, σ. 88(7-14). 

115 Ό.π., 16, 3-14, σσ. 112(6)-114(39). 

16 Ἑλ. τῇ µελέτη τοῦ Π.ΒΑΣΙΛΕΙΑΔΗ, «Ὁ βιβλικὸς χαρακτήρας τῆς Ὀρθόδοξης 
Λατρείας», Ἱερουργεῖν τὸ Εὐαγγέλιον. Ἡ Ἁγία Γραφὴ στὴν Ὀρθόδοξη Λατρεία 
(Πρακτικὰ Ε΄ Πανελληνίου λειτουργικοῦ συμποσίου στελεχῶν Ἱερῶν Μητροπό- 
λεων), Ἀθήνα, ΕΜΥΞΣΕ, 2004, σσ. 35-66. 

17 Ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ µεγάλη ὑπῆρξε ἡ συµβολὴ τοῦ 1ΡΑΝΙΕΙΟῦ, ΒίΡΙε εἰ Ιάέ1γ- 
μἰε, Σατΐ5, Οετί, 1958. 

15 Γὸ ρῆμα «ἐπφωνεῖν» μεταφράζεται, στῆ νεοελληνική, ὡς «κραυγάζω», «φωνάζω 
δυνατά», «ἀναφωνῶ», «ξεφωνίω» (Πρβλ. 1, ΣΤΑΜΑΤΑΚΟΥ, Λεξιμὸν τῆς Ἀρχαίας 
Ἑλληνικῆς Γλώσσης (Α-Ω), Ἀθῆναι, Φοίνιξ, 1972, σ.324/ Η.α. ΗΡΡΕΙΙ- Ε. 3001, Α 
Ογεεξ- Επρίίεὴ Γδχίσοπ, ΟχΕοτά, Οἰατεπάση, 1978”, σ. 526). 

139 Γι αὐτὸ καὶ ἡ Ψπαἱραία ἀποδίδει τὸ «προσεύχεσθαι» διὰ τοῦ εἰαπιατε (βλ. σχε- 
τικῶς: Ε. ΓΙ ΟΑΡΙΙΑ, «Οπεετναέϊοπί μἱία Ιείίωτα ε 5μ]ία ρτερ[ίετα 8ά ἀἰίὰ νοςς Ώτεδδο 
βί απιἰοΒί», στὸ ἔργο τοῦ ἰδίου Φοπίεί πιποή, Ἐοιπᾶα, Ὀεδείόο, 1959, σ.38/ τ. 
ΑΒΕΑΗΑΝΜΣ, «Ρταγε:», Ε.Ι 13, 1972, σ.980). Τὸν ἐπφωνητικὸ τρόπο ἀναγνώσεως τῶν 
προσευχῶν στην ἑβραϊκὴ λατρεία ἐκφράζει καὶ ὁ Ψαλμ. 129,1: Ἐκ βαθέων ἐκέκρα- 
ξά σοι Κύριε, Κύριε εἰσάκουσον τῆς φωνῆςσμου. 
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μὲ μελωδία (ἐμμελῶς) ὃ, Μαρτυρεῖται, µάλιστα, ἡ περίπτωση μιᾶς 
λειτουργικής φράσεως κατὰ τὴ διάρκεια κάποιας προσευχῆς τῆς 
Συναγωγῆς], ἡ ὁποία ἀναγινωσκόταν μὲν μὲ λαμπρή φωνή, λαμ- 
βάνονταν ὅμως παράλληλα κάποιες προφυλάξεις ὥστε νὰ ἆπομο- 
νωθοῦν ἀπὸ τὴ λατρευτικὴ σύναξη οἱ παρευρισκόμενοι Ἰουδαιο- 
χριστιανοί 2. 

Μοναδική ἐξαίρεση ἀποτελεῖ ἡ μαρτυρία περὶ μιᾶς προσευχῆς 
προσφορᾶς θυµιάµατος, την ὁποία ὁ λαὸς ἀνέπεμπε κατὰ τρόπο 
μυστικὸ: καθῶς ὁ ἱερέας ἀνέμενε στὰ Ἅγια τὴν ἐντολὴ τοῦ προε- 
στῶτος γιὰ τὴν ἀφὴ τοῦ θυµιάµατος, ὁ λαὸς ποὺ βρισκόταν στὴν 
ἐσώτερη αὐλὴ τοῦ Ναοῦ ἀνέπεμπε γονατιστὸς µία εὐχὴ κατὰ τρόπο 
μυστικό τ'. Ἡ στιγμῃ ἦταν τόσο ἱερή, ὥστε δὲν ἐπιτρεπόταν σὲ κα- 
γένα νὰ εἰσέλθει στην αὐλῃ κατὰ την ὥρα τῆς προσφορᾶς τοῦ θυ- 
μιάματος!2. 

Θὰ πρέπει, βεβαίως, νὰ ἐπισημανθεῖ ὅτι ἢ συγκεκριμένη προσεν- 
χη κατὰ τὴν ἀφὴ τοῦ θυµιάµατος δὲν εἶναι µία «λειτουργικ] προ- 
σευχὴ», μὲ τὴν ἔννοια ἑνὸς προσευχητικοῦ κειμένου πρὸς χρήση τῶν 
λειτουργῶν, ἀλλὰ πρόκειται γιὰ µία ἁτομικὴ προσευχη τῶν πι- 
στῶν 2, Φαίνεται, ἑπομένως, ὅτι ὁ ἐκφωνητικὸς τρόπος ἀναγνώσεως 
τῶν εὐχῶν ἀποτελοῦσε τὸν κανόνα γιὰ τήν ἑβραϊκὴ λατρεία. Ὁ 
τρόπος αὐτὸς δὲν προσδιόριζε ἐγιαία ἔνταση τῆς φωνῆς, ὅπως συ- 


120 Ῥλ. 6, ΕΡΙΧ, Τε λαρε οἱ ἴπο Πα, ὙΝεδιτηϊηείος, Ώαστε Ρτε5Ε, 19527, σ. 482, 
σημ.3. 

21 Εὐλογημένο ἅς εἶναι τὸ ὄνομα τῆς δόξης τῆς βασιλείας σου εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. 

122 ΤΙρβλ. ϱ. ΙΕΝΕΕΤΟΕΕ, «Ὀγπᾶρορις ἹΝοχςμίρ ἵπ 11ε ᾖταί οεπίααγ», στὸ συλλογικὸ 
τόμο ὑπὺ την ἐποπτεία τοῦ Μ.Κ. ΓΙΟΜΤΗΕΑ ΟΙΑΕΚΕ, Γρ ἵπ (με )Γ5 6ΕΠΠΕΥΥ, 
ΙΤοπάοπ 1947, σσ. 76-02. 

15 Ῥλ, τῃ σχετιλῃ μαρτυρία στη µελέτη τοῦ Ρ. ΕΡΕΒΦΗΕΙΜ, Τή6 Τεπιρίε, Ἡς ΜΙΠΙΣΗΥ 
απάἀ φε)νἰζες αἲ ΙΠεγ νεο αἱ {Πο Ιἶπιο οἱ «εσις (μγίσ, Ιοπάοπ, Της τε]ὶα]οις Ίταςί 
«οσ{είγ, 1984, σ.138. 

124 μα, ΟυΤΗΕΒΕΕΤ- Ε. ΑΤΟΗΙ ΕΥ, Α Ηἰκίουν οἳ µ.ε οἱ ἰήζεηοε ἐπ ὶνίπε ἴαγμἑρ, 1 οπ- 
ἆοἢ, Γοηβπιαης, 1909, σ.36 (Αἰομίπ ϱΙιῦ (οἱεοίονς 13). 

135 Ἡ γνώμη τοῦ Ε.Ε. ΝΑΕΕΕΝ ὅτι, ἡ συγκεκριμένη προσευχη ἐπηρέασε τὸν τρόπο 
ἀναγνώσεως τῶν προσευχῶν τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐκμλησίας, παραμένει χωρὶς 
ἰδιαίτερα ἐρίσματα (Τ46 ΠΠ απά γμαί οἱ {1ο απἰεπίεεπε (Πμτοή, .οπάσοα 1897, 

σ.35). Οἱ Ἑβραῖοι, πάντως, πίστεναν ὅτι ὁ Θεὸς ἀκούει καὶ τἓὶς σιωπηθὲς προσευχές 
τους. Πρβλ. τὸν Ψαλμ. 75,2 (ἡ σιωπἠ εἶναι ὁ αἶνός σου, κατὰ τὸ Μασσωριτικὸ 

κείμενο. Βλ. καὶ Μ.Ι. ΙΙΑΟΕΑΝΩΕ, {ο «μαάαϊκεπιε αναπί «Ιονιμς-( ης, Ῥατίς, (αΏα]άλ, 

19313, σ.472). 


δδ ΛΕΙΤΟΥΡΠΙΚΗ 


µπεραίνουµε ἀπὸ τὴ μαρτυρία περὶ ἐναλλαγῆς τοῦ τόνου τῆς φωνῆς 
στην προσευχἩ Ουάάυς τοῦ Σαββάτου καὶ τῶν ἑορτάσιμῶν ἣμε- 
ρῶν -: 

Κατὰ τὴν εὐλογία τοῦ οἴἵνου τῆς Οµἰάάως ὁ πρεσβύτερος τῆς 
οἰκογέγειας, κρατώντας στὺ δεξὶ χέρι τὸ ποτήριο, προφέρει (προ- 
φανῶς κατὰ τρόπο ἔχφωνο) τὸ χωρίο Γεν. 1. 31β-2.3 καὶ στρέφο- 
ντας τὸ βλέμμα πρὸς τοὺς λύχνους, ἀναπέμπει δοξολογία, ἡ ὁποία 
ἀρχίζει «μὲ χαμηλὴ φωνή» 7, ἀμέσως δὲ μετὰ ἀπὸ λίγες λέξεις ἡ δο- 
Ἑολογία ἀναπέμπεται «μὲ ὑψηλὴ φωνὴ». Ἔτσι, ἡ ἀρχικὴ πρόταση 
διαιρεῖται σὲ δύο τμήματα”. Ἀξιοσημείωτο εἶναι ὅτι, αὐτὴ ἡ διαί- 
ρεση δὲν ὑπαγορεύεται ἀπὺ τὴν ἐσωτερικὴ δομὴ τοῦ κειµένου, ὅπως 
θὰ συνέβαινε ἄν διαχωριζόταν ὁ ἐπίλογος ἀπὸ τὸ κυρίως τμῆμα τῆς 
εὐχῆς ἤ ἄν τὸ τμῆμα τῆς προτάσεως ποὺ ἀναγινώσκεται ἀποτελοῦσε 
βαρυσήµατη ἔννοια. 

Παρόμοια μαρτυρία παρέχει τὸ Τυπικὸ τῆς Πασχάλιας διηγή- 
σεως (Φεάεγ Ηαρραάαἡ πεὶ Ροσαᾗ), ὅπου οἱ συνδαιτηµόνες ἐκφρά- 
ζουν τὸ φόβο πρὸς τὸ Θεὸ «μὲ χαμηλὴ φωνή» -.. 

Τὰ συμπεράσματα ἀπὸ τὶς παραπάνω μαρτυρίες συγκλίνουν στὴ 
διαπίστωση τῆς µεγαλόφωνης ἀναγνώσεως τῶν εὐχῶν στὴν ἑβραϊκὴ] 


126 Ἡ Οιἱάάμς ἀποτελεῖται ἀπὸ δύο εὐχὲς εὐλογίας (γιὰ τὸ ποτήριο καὶ γιὰ τὸν 
ἄρτο) καὶ εἰσῆλθε κατὰ τὸν 3ο π.Χ. αἰώνα στῃ λατρεία τῆς Συναγωγῆς- ἕως τότε 
ἐτελεῖτο µόνο στὰ σπίτια. Στη Διδαχὴ τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων (ἔργο τοῦ 2ου μ.Χ. 
αἰ. ποὺ περιέχει πολύτιμες πληροφορίες περὶ τῆς χοιστιανικῆς Λατρείας), κεφ. 9, |- 
4, ὑπάρχει τυπικὸ ἀντίστοιχο πρὸς τῃν Οπἱάάως [βλ. στη συλλογη τῶν Α. ηᾶνοσι- 
1ΡΑΗΙ. Ρε Ειελαηδίίσα (Τεχίμς ο να Ππιτρίς απαἰφμίογίρμς κ«εἰοοΙί), Ἑτίοιτρ 
(δυἱ5ςς), ΕάῑῑΙοπς Ὀπίνετε[ίαίτες, 19668, σ.5 (δρἱσερίμηι ΕΗδιµρεησε 12). 
127 Ἡ λατινικῃ μετάφραση περὶ τοῦ τόνου τῆς φωνῆς εἶναι «νοσε ἀεπιίδεα», ὄρος 
ποὺ δηλώνει χαμηλόφωώνη καὶ ὄχι μυστικὴ ἀνάγνωση. 
1238 «(Ψοςς ἀεπιῖςα) ΕΒέ Γασίαπι οδἰ νεεροτε εἵ τηᾶπς, (ἀθϊπάς νους αἱ{) ἀῑςδ δεχίις. Τβί- 
τας ρεσίθοίί 5υπί ολε]ἰ οἱ ἵεττα οἱ οπιπῖς οτπαία5 οοτυπι. Οοπιρ]ενίίαιε Όεις ἁῑς 5ερ- 
εἶππο ορυ5 5αυπι, ααοά {εοσΓᾶί; οἱ τεηἰεν1ἰ ἀῑξ 5ερ{ίππο αὖ απίγετεο Ορετε αυοά ρατίᾶ- 
ταῖ. Εἰ Ὀεπεά]χ]ί ἁῑεῖ «ερίΊππο εἰ 5αποἰ {σαν 1έ Ἱ]απι, αυ {π {ρ5ο οεβΣβνεταί αὉ οπιπ 
ορετε ες, ααοά οτεαν{{ Όεις αἱ [ασετεί» (Α. ΗΑΝΟΟΙ- 1ΡΑΗΙ, σ.6). 
12 «{Αοσυπιρεπίος ἀἰουπεέ νοςς ἀρπιίςςα): Τϊπιείο Ὠοσπιίπαπι, ΟΠηΠ6ς 5αποίί οἶως: 
αἁοπίαπι ποπ εδί ἱπορία ἐἰπιεπέίσας ουπι» (Οτάο ἐετίίμ», προσευχή Ηα-Εααπιαη Ην, 
στὸ Αα. Ηᾶνοσι- ΕΡΑΗΙ, σ.29). Τὸ αἴσθημα τοῦ φόβου εἶναι ἀπὸ τὰ βασικὰ στοιχεῖα 
τῶν Εὐχῶν εὐλογίας (Βετακοίπ) στην ἑβραῖϊμὴ λατρεία (Βλ. σχετυκὰ; Α.Ι. ΗΕΞΟΗΕΙ; 
ίεημ επ αμξίε ἄε ΓἩομηπε, ΡΗΙ]οσξορἡίε ἅνι «πάαίσπε, Ρατίς, δει], 1968, σ.85/ ο. ΡΙ 
ΦΑΝΤΕ, Ἱα ρηότε ο ]αταξί. Αιιχ 5ΟµΥΟςΣ εἷε ἷα ἱγμιρίε (λγέιίεηπες, Ρατὶς, Ὀεδείές, 
1966). “ 
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λατρεία, ἐχτὸς ἀπὸ κάποιες φράσεις ποὺ ἀναφέρονται στὸ φόβο 
τοῦ Θεοῦ, οἱ ὁποῖες ἀναπέμπονται κατὰ τρόπο μυστικό. 


52 Οἱ ἐπιδράσεις στην πρώτη χριστιανικὴ Λατρεία. 

Ἔὰν παρατηρήσουμε μὲ προσοχὴ τὰ ἀρχαιότερα λειτουργικὰ 
κείµενα τῆς Κ.Δ., συμπεραίνουμε ὅτι ὁ τρόπος ἀναγνώσεως τῶν 
εὐχῶν τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας ἐπέδρασε στὸν ἀντίστοιχο τῆς λατρεί- 
ας στην πρώτη Ἐκκλησία. 

Στὶς μαρτυρίες τῶν Εὐαγγελίων περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου ση- 
μειώνεται ὅτι ὁ Κύριος, λαβὼν ποτήριον καὶ εὐχαριστήσας ἔδωκε 
στοὺς Μαθητές! Παρόμοια «εὐχαριστία» (ἀλλὰ ἐπί τοῦ ἄρτου) 
μαρτυρεῖται καὶ ἀπὺ τὸν ἀπ. Παὔλοίο], ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὸν εὐαγ- 
γελιστη Ἰωάννη στῃν περὶ χορτασμοῦ τῶν πεντακισχιλίων διήγη- 
ση”. Δὲν ὑπάρχει ἀμφιβολία ὅτι, ἡ «εὐχαριστία» τοῦ Κυρίου ἐπὶ 
τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ οἴνου ἀναπέμφθηκε κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο μὲ τὶς 
ἑβραϊκὲς εὐχὲς τοῦ δείπνου. Τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς, µάλιστα, δὲν 
μνημονεύεται ἀπὸ τοὺς ἱεροὺς συγγραφεῖς λόγῳ τῆς εὐρείας γνώσε- 
ώς του ἐφόσον ἦταν γνωστὸ ὡς ἀκουόμενο ἀπὸ ὅλους 53, 

Ἀλλὰ καὶ ἢ εὐχαριστιακὴ προσευχὴ τῶν πρώτων χριστιανικῶν 
λειτουργικῶν συνάξεων ἀναπέμπεται σύµφωνα μὲ τὴν ἀντίστοιχη 
ἑβραϊκὴ παράδοση. Οἱ πιστοὶ τῆς νεοσύστατης Ἐκκλησίας τῶν 
Ἱεροσολύμων, ἦσαν προσκαρτεροῦντες (δηλαδή ἄκουγαν) τῇ διδα- 
χῆ τῶν ἀποστόλων καὶ τῇ κοινωνίᾳ καὶ τῇ κλάσει τοῦ ἄρτου καὶ 


150 Μτ. 26, 27/ Μκ. 14, 23/ Λι. 22, 11. Σὲ ἑπόμενη ἑνότητα θὰ ἀναφερθοῦμε 
λεπτομερῶς στὰ περὶ τῆς σχέσεως τῆς πρώτης Εὐχαριστίας κατὰ τὸ Μυστικὸ 
Δείπνο μὲ την ἑβραϊκὴ λατρεία. Στην παρούσα παράγραφο περιοριζόµαστε στὸ 
θέµα τῆς ἑβραϊκῆς ἐπιδράσεως ἐπὶ τοῦ τρόπου ἀναγνώσεως τῶν εὐχῶν. 

131 Α΄ Κορ. {41, 23-24. 

197 Ἴω. 6, 10-11. 

1593 "Έκπληξη προκαλεῖ ἢ θέση τοῦ Ρωμαιοκαθολικοῦ θεολόγου Ρ, 18 ΒΕὺΝ, ὅτι ὁ 
Κύριος ἀνέπεμψε κατὰ τρόπο μυστικὸ τὶς εὐχὲς τοῦ Δείπνου, σὲ ἀντίθεση μὲ την 
κρατούσα ἑβραϊκὴ παράδοση: «Μαῖς ροις ἷ οοπεέετα[ίοη ἆς 1Εμοατίκεῖε Ίες Ἐναπ- 
βάλσίες π᾿οπέ ροῖπὶ ταρροτίὸ Ίες ἔετπιες ἂᾳ ΓΙπνοςλήοπ οἱ ἂε ἷα Ὀέπόα]οίίοπ. Οερεῃ- 
ἀαπί [όδις-ΟἨτὶςί οτάοπηπᾶ ἃ 5ος Αρδίτες, οἱ επ ἴθιτ ρεσεοπης ὰ {ους |ες ρτθίτες, 4 
{αΐτε ος ααἩ] αναΙί {αῑέ: Τοῦτο ποιεῖτε, Ἡ α ἀοπς {αΐα ϱυ1ἱ5 αἰεπί τοπά ρτᾶοςς οἱ ἵπ- 
νοοφυὲ τα Τουί-ριίδεαπος. Μαΐ5 οοπαπις Ιες Εναπρέ!ἰείες πεπ οπῖ πιῖς Ίε5 Ρατοῖες ρᾶς 
ἑοτῖ!, Ιες Ρότος ἆᾳ παᾶπηε, ἀιταπῖ |ες αυαίτε ρτεπιῖει» 5ἱδσοίες, οαί ἵεπα Ιες ρ8τοίες 4ξ 
Σιπνοφμα{ίοπ ἆαπς 16 5οστοί εἰ ἆαπς ἰε »ίἶεηςε, πε ορηΗϊαπί ϱε5 ρτίδτες αἱ ἃ Ίευσς 510 
σεδδευτ5 ἆλης ἰὰ 5αοετἆοσθ» (Εκχριίσαίίοη ἠέτα]ε, Πκίοπίῳμε εί ἀοβηπαίίηιιε ἄος ρυἰδγος 
εἰ ἆς οἐγέηιοπίος ο ἷᾳ Ίπεσςο, ἴ.4, Ρατὶῖς 1843, σα. 414-415). 
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ταῖς προσευχαῖςϊ,. Ἐκτός, ὅμως, ἀπὸ τὶς εὐχαριστιακὲς συνάξεις, ἡ 


συλλογικὴ προσευχἠ τῶν πρώτων Χριστιανῶν ἀνεπέμπετο κατὰ 
τὸν ἑβραϊκὸ µεγαλόφωνο τρόπο, ὅπως στὸ Πρ. 4,24, ὅπου οἱ πιστοὶ 
ἀκούσαντες ὁμοθυμαδὸν ἦραν φωνὴν πρὸς τὸν Θεὸν καὶ εἶπον 
(ἀκολουθεῖ τὸ κείµενο τῆς εὐχῆς). 

Ἀξιοσημείωτη εἶναι, ἐπίσης, ἢ θέση τοῦ ἀπ. Παύλου στὸ Α΄Κορ. 
14, 16-17: Ἐπεὶ ἐὰν εὐλογήσῃς τῷ πνεύµατι, ὁ ἀναπληρῶν τὸν τό- 
πογ τοῦ ἰδιώτου πῶς ἐρεῖ τὸ ἁμὴν ἐπὶ τῇ σῆ Εὐχαριστίᾳ; Ἐπειδὴ τὶ 
λέγεις οὐκ οἶδε σὺ μὲν γὰρ καλῶς εὐχαριστεῖς, ἀλλ ὁ ἕτερος οὖν 
οἶκοδομεῖται. Ἡ μαρτυρία, βεβαίως, αὐτὴ τοῦ ἀπ. Παύλου δὲν ἀφο- 
ρᾶ στὸ μυστικὸ τρόπο ἀναγνώσεως κάποιας εὐχῆς, ἀλλὰ στην ἆδυ- 
ναµία πατανοήσεως τοῦ περιεχοµένου τῆς εὐχῆς (οὐκ οἵδε), ὅταν 
αὐτὴ λέγεται σὲ κάποιο ἄγνῶστο γλωσσικὸ ἰδίωμα. Ἡ σκέψη, ὅμως, 
τοῦ ἀπ. Παύλου εἶναι ἐνδεικτικὴ τοῦ γεγονότος ὅτι, τὸ Ἀμὴν (ᾗ 
ἐπισφράγιση τῆς προσευχῆς τοῦ «προεστῶτος») λέγεται ἀπὸ τοὺς 
παριστάµενους πιστοὺς μὲ δεδομένη τὴν κατανόηση τῆς εὐχῆς.  Ἡ 
ἴδια, ἑπομένως, ἔνσταση θὰ μποροῦσε νὰ διατυπωθεῖ καὶ στῃν πε- 
ρίπτωση μιᾶς πιθανῆς ἀναγνώσεως τῆς εὐχῆς πατὰ τρόπο μυστικό. 

Τὸ συμπέρασμα εἶναι προφανὶς: ἡ χριστιανική Λατρεία υἱοθέ- 
τησε τὸν τρόπο ἀναγνώσεως τῶν εὐχῶν ἀπὸ τὴν ἑβραϊμὴ λειτουρ- 
γικἡ παράδοση. Ἡ ἐπίδραση αὐτὴ βοήθησε, ἀργότερα, τὴ λατρεία 
τῆς Ἐκκλησίας νὰ ἀποφύγει κινδύνους ἐπιοροῶν ἀπὸ τὸν εἴδωλο- 
λατρικὸ μυστικιστικὸ κόσµο, ἐφόσον ὁ ἐκφωνητικὸς ἑβραϊκὸς τρό- 
πος ἀναγνώσεως τῶν εὐχῶν διεφύλασσε τὴ χριστιανική λατρεία 
ἀπὸ τὴν ὅποια µορφὴ μυστικισμοῦ. 


(στ) Οἱ ὧρες τῆς προσευχῆς 
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1981. 


Ρ.Υ. ΗΑΡΙΟΙΑΝ, «ΤΠέ Βαςοκρτουπά απά Ογ]σίπ οἳ (ης (Ἠπτήδ]απς Πουτς 
Οἱ Ῥταγετ», Τ5 25(1964), σσ. 59-69. 


Ι4Πρ, 2, 42. 


Οἱ ἐπιδράσεις τῆς ἑβραϊκῆς ἐπὶ τῆς χριστιανικῆς λατρείας οΙ 


Κ. ΗΕὕΒΥ, «Γ ες Ἡθειτες ἆθ ρτ]ότο ἆαπς 1ε Πμάαῖδπιε ἃ Ρέροαιο ἆε Ἱέσιις», 
στὸ συλλογικὸ ἔργο ὑπὸ τὴν εὐθύνη τῶν Ε.ΟΑΣΞΙΕΝ-Β.ΒΟΤΤΕ, [α 
ρτίὸγε ἄος Ἠειγεδ, Ῥατῖ5, 091, 1963, σσ. 59-δ4(1Ο 35). 

1. ΙΕΡΕΜΙΑς, «Παν Ῥταγει ἱαπ {πο Τίς οἳ Ίεδι απά {19 Ρτπιη]νε 
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Ριεςς, 1974, σσ. 66-51 (δειαΐες ὑπ ΒἰΡΙίεαι ΤΗεΟΙΟΡΥ, δετῖες 2, π' 6). 

ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «1. ρτιτε αμοίἰάϊοππς ἆαης ἷα νὶε ἆν Ρευρίε ἆἸςταξ)», στὸ 
ἔργο τοῦ ἰδίου ΑὐΡα, «Γέσιις εί 5οη Ρόγο, Ῥατῖς, 9ου, 1972, σσ. 75- 
82 (Ραγο]ε αε Ὀίειι 8). 

Α.Ο. ΜΑΚΤΙΜΟΚΤ, «ἴα ΓΜἰμτρίς ἆθς Ηευτες, ρτίότο ανεο {εδ ρ5βπιες», 
στὸν τόμο ὑπὸ τὴν ἐποπτεία ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, 1 Εαίίσε ο ργἱῤτα, Ι.Ν, 
Ρατί5, Ὀρδο]όε, 1983, σσ. 207-223. 

Κ. ΤΑΣΤ, Τ4ε ΠΡΥ οἱ ἴᾗε Ηομι ἵπ Εασί απᾶ Ίο, Οοίθρεν ἰ]]ε 
(Μ1Πες.), Τπε 1 ήεηγρίοα] Ῥτοςς, 1986. 

.. ΤΕΙΜΕΙΩΝΙ, Ίμα ργερ]ίεγα αεί ροροίο αἱ Ὠίο, Τέιρο αὶ ργερΗεγε, 

.Τοτίπο, Ματ]ειεῖ, 1971. 


δΙ Στὴν ἑβραϊκὴη λατρεία τὴν ἐποχῃ τοῦ Χριστοῦ. 

Σὲ προηγούµενη ἑνότητα διαπιστώσαμε ὅτι, ἡ λειτουργική πα- 
ράδοση τοῦ Ναοῦ καὶ τῆς Συναγωγῆς δὲν ἐπεβίωσε στὴ νεοσύστατη 
χριστιανικἩ Λατρεία. Ὅμως, τὸ θέµα τῶν ὡρῶν τῆς προσευχῆς στην 
ἑβραϊκὴ λειτουργικὴ παράδοση ἐπηρέασε σὲ µεγάλο βαθμὺ τὶς 
ἀντίστοιχες ὧρες προσευχῆς τῆς Ἐκκλησίας. Στην ἑβραῦὴῃ λατρεία 
τῆς ἐποχῆς τοῦ Χριστοῦ ἴσχυαν δύο κατηγορίες ὡς πρὸς τὶς ὧρες τῆς 
προσευχῆς. ἡ πρώτη προέβλεπε καθημερινὰ δύο προσευχές, ἑνῶ ἡ 
ἄλλη τρεῖς, 

Ἡ πρώτη κατηγορία ἑδράζεται στην προτροπὴ τοῦ Δευτερονο- 
µίου: ὁ πιστὸς ὀφείλει τόσο πρὶν ἀπὸ τὸν ὕπνο, ὅσο καὶ μετὰ τὴν 
ἔγερσή του35, νὰ ἀναπέμπει τὴν προσευχή Σεμὰ Γισραὲλ (ἡ 
ὀνομασία αὐτὴ εἶναι μεταγενέστερη τοῦ Δευτερονομίου) 5. Οἱ δύο 


195 Λευτ. 6,7: καὶ κοιταξόµενος καὶ διανιστάµενος. 

136 Ἅπουε Ἰσραήλ. Κύριος ὁ Θεὸς ἡμῶν Κύριος εἷς ἐστιν καὶ ἀγαπήσεις Κύριον τὸν 
Θεόν σου ἐξ ὅλης τῆς καρδίας σου καὶ ἐξ ὅλης τῆς ψυχῆς σου καὶ ἐξ ὅλης τῆς 
δυνάµεώς σου (Δευτ. 6, 4-5). Πρβλ. καὶ Παραλ. 23.30: Καὶ τοῦ στῆναι πρωῖ τοῦ 
αἰνεῖν ἐξομολογεῖσθαι τῷ κυρίῳ καὶ οὕτως τὸ ἑσπέρας. Ἡ προτροπὴ περὶ τῆς 
συγκεηριµένης προσευχῆς ἦταν τόσο ἐπιταχτική, ὥστε στὸ Δευτερονόμιο σηµειώ- 
γεται: Καὶ ἀφάψεις αὐτὰ εἰς σημεῖον ἐπὶ τῆς χειρός σου, καὶ ἔσται ἀσάλεντον πρὸ 
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αὐτὲς προσευχὲς συνδέονταν μὲ τοὺς δύο βασικοὺς ρυθμοὺς τῆς 
ἡμέρας (τὸν ὕπνο καὶ τὸ ξύπνημα), ἀντιστοιχοῦσαν δὲ πρὸς τὰ δύο 
χρονικὰ ὁρόσημα τοῦ εἰκοσιτετραώρου (τὴ δύση καὶ τὴν ἀνατολὴ 
τοῦ ἥλιου) 13: 

Παράλληλα, ὅμως, μὲ τὶς δύο αὐτὲς προσευχὲς ἀναπτύχθηχε καὶ 
µία παράδοση ποὺ προέβλεπε τρεῖς προσευχὲς κατὰ τὴ διάρκεια τῆς 
ἡμέρας” 136. λπαρτυροῦνται, ἤδη, στὸ βιβλίο τοῦ Δανιὴλ (5ος αἰ. 
π.Χ.) 3, σύμφωνα μὲ τὸ ὁποῖο ὅταν ὁ Δανιηλ πληροφορήθηκε τῆν 
ἀπαγόρευση προσευχῆς πρὸς τὸ Θεὺ ποὺ ἐπέβαλε ὁ Δαρεῖος στοὺς 
Ἑβραίους, ἄρχισε νὰ προσεύχεται «τρεῖς φορὲς τὴν ἡμέρα» καὶ σν- 
γελήφθη καθὼς προσευχόταν τρὶς τῆς ἡμέρας καθ ἑκάστην ἡμέ- 
ραν!Ὁ, Ὁ Ψαλμὸς 54, 18 ἀναφέρει ἐπακριβῶς τὶς τρεῖς αὐτὲς προ- 
σευχὲς. τὸ ἑσπέρας, τὸ πρωϊῖ καὶ τὴ µεσημβρία. Ἡ παράδοση τῶν 
τριῶν προσευχῶν διασώζεται στην προσευχη τῆς Συναγωγῆς («τε- 
φιλά}») στὴ συλλογη τῆς Μίσνα (2ος αἰ.)"1, ἑπομένως στὸ µεταγε- 
νέστερο- ἀπὸ τὴν ἐποχὴ τοῦ Χριστοῦ- Ἰουδαϊσμό. Κατὰ τοὺς χρό- 
νους τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐμκλησίας θὰ πρέπει νὰ ἴσχυε εὐρύ- 
τερα στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία, ὅπως συμπεραίνουμε ἀπὸ τὸ Ἀπόχρυφο 
βιβλίο τοῦ Ἐνὼχ (γραμμένο στὶς ἀρχὲς τοῦ 1ου μ.Χ. αἰ.)::.. 

Ἡ λειτουργική παράδοση περὶ δύο προσευχῶν κατὰ τῇ διάρκεια 
τῆς ἡμέρας φαίνεται ὅτι σχετιζόταν στενὰ μὲ την παράδοση περὶ 
δύο θυσιῶν: τὸ πρωῖ καὶ «τὸ δειλινόν»ῖ 5, Ἡ θυσία τοῦ δειλινοῦτ” 


ὀφθαλμῶν σου- καὶ γράψετε αὐτὰ ἐπὶ τὰς φλιὰς τῶν οἰκιῶν ὑμῶν καὶ τῶν πυλῶν 
ὑμῶν (6, δ-9). 
157 Ῥλ, ΙΙΕΚΕΜΙΑΣ, «Ια ρτ]ότε αποεάίεππς..», σσ. 15-82 καὶ Κ.ΗΕὕΒΥ, «ἴ.ε5 Ἠευτες ας 
Ρτίδ[θ..», σσ.45-48 καὶ 76-81. 

138 Ὦλ, .ΤΑΕτ, ΤΗ6 Πάμιγρν οἱ {ο Ηοιες..., σ.6. 

139 Ἠ ΜΠΡΑΤΣΙΩΤΟΥ, Εἰσαγωγὴ εἲς τὴν Παλαιὰν Ας Ἀθῆναι 1975 
(ἀνατύπωσις τῆς πρώτης ἐκδόσεως), σσ. 431ὲξ. 

140 Λανιὴλ 6, 11-12 καὶ 14. Ὁ ἴδιος ὁ Δαρεῖος, μετὰ ἀπὸ ἀνεπιτυχὴ προσπάθεια νὰ 
διασώσει τὸν Δανιὴλ ἀπὸ τὴν τιμωρία τοῦ λάκκου τῶν λεόντων, ἀρκεῖται νὰ τοῦ 
ἀπευθύνει µία εὐχή: Ὁ Θεός σου, ᾧ σὺ λατρεύεις ἐνδελεχῶς τρὶς τῆς ἡμέρας, αὐτὸς 
ἐξελεῖταί σε ἐκ χειρὸς τῶν λεόντων. ἕως πρωϊῖ θάρρει (6,17). 

141 Βλ, Ἡ.Γ.ΤΕΑΟΚ- Ρ.ΒΙΙΕΕΒΕΟΚ, ΚονπηιεΠίαΥ 2111 Ν.Τ. αι Ταϊμιμαά μπά Μἰάγαση, 
(4, Μύπςλεπ, Βεοξ, 1928, σσ. 208-249. 

142 Β΄ Ἐνὼχ 51,4, ἔκδ. Κ.Η.ΟΗΑΒΙΕ5, ΤΗΕ ΑΡοσΥΡΠα απ Ρεειάοερίρταρμα οἳ ιο Οἱά 
Τοδία πε! ἱη Εηρ[ἰσΗ, Οσχίΐοτα, Ὀπινοις]ίγ Ρτεςς, 1913 1.2, σ.461. 

145 "ΕΕ, 29, 39/ Λ΄ Βασ. 16,15/ Α΄Παραλ. 16,40/ Β Παραλ. 13,11. 

4 κ«Θυσία ἑσπερινὴ» (Δαν 9, 21/ Ἔσδρ. Ε΄, 9,5). Βλ. ΙΙΒΕΕΜΙΑΣ, «ΙΓ 4 Ρτ]δτε αι ο(1ά]- 
6ΗΠ6..». σ. 45. 
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μετατοπίστηκε περὶ την 9η ὥρα (περίπου 3μμ. σύμφωνα μὲ τὰ σύγ- 
χρονα δεδοµένα τοῦ εἰκοσιτειραώρου)! 5. Τὸ συγκεκριµένο τελε- 
τουργικὸ προέβλεπε ψαλμικὰ ἀναγνώσματα ἀπὸ τοὺς Λευίΐτες καὶ 
ὑπῆρχε, συνήθως, ἀρκετὰ µεγάλο πλῆθος ποὺ συμμετεῖχε. Πρόκειται 
γιὰ τὴ «δευτέρωση τῆς προσκυνήσεως», ὅπως ἀναφέρει ἢἡ Σοφία 
Σιρὰχ (50, 21), σιην ὁποία παρίστατο «πᾶσα ἡ ἑχηλησία υἱῶν 
Ἰσραὴλ» (50, 20). Ἡ ἑσπερινή θυσία προέβλεπε καὶ προσφορὰ θυ- 
µιάµατος!’ό, ὅπως μὲ ἄριστη λογοτεχνικ λαμπρότητα διακηρύσσει 
ὁ Ψαλμὸς 140,2 (Κατευθυνθήτω ἡ προσευχή µου ὡς θυμίαμα 
ἐνώπιόν σου, ἔπαρσις τῶν χειρῶν µου θυσία ἑσπεριν]). 

Στὸ ἴδιο τελετουργικὺὸ ἀναφέρεται τὸ κατὰ Λουκᾶν, ὅταν κατα- 
γράφει τὸ γεγονὸς τῆς ὑπὸ τοῦ ἀγγέλου ἀναγγελίας στὸ Ζαχαρία 
περι τῆς γεννήσεως τοῦ Προδρόμου, τὴ στιγμη κατὰ τὴν ὁποία 
«ὅλος ὁ λαὸς προσευχόταν ἔξω κατὰ τὴν ὥρα τοῦ θυμιάµατος 
(1:10). Ἡ ἴδια τελετουργία ὑποδηλώνεται στὸ Πρ. 3,1, ὅπου ὁ Πέ- 
τρος καὶ ὁ Ἰωάννης ἀνέβαινον εἰς τὸ ἱερὸν ἐπὶ τὴν ὥραν τῆς προ- 
σευχῆς τὴν ἑνάτην. 

Τὶς ἴδιες ὧρες προβλεπόταν καθημερινὰ προσευχἠ στη Συναγωγή 
γιὰ ἐχείνους ποὺ δὲν ζοῦσαν στὰ Ἱεροσόλυμα καὶ, ἑπομένως, δὲν 
εἶχαν τὴ δυνατότητα νὰ προσέλθουν στὸ Ναό. Αὐτοὶ προσεύχονταν 
πατὰ τὴν ἴδια χρονικὴ περίοδο εἴτε στὶς Συναγωγὲς εἴτε στὰ σπίτια 
τους’. Ἀλλὰ καὶ στὴν Ἱερουσαλὴμ προβλεπόταν ἀναγγελία τῆς 
ἐπίσημης αὐτῆς ἑσπερινῆς τελετουργίας μὲ κρούση σαλπίγγων ! 


52 Ἡ υἱοθέτηση (ἀπὸ τὴν πρώτη χριστιανική Ἐκκλησία) τῶν 
ὡρῶν προσευχῆς τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. 

Ὡς συνεπὴῆς στὰ λειτουργικά του καθήκοντα Ἔβραῖος, ὁ Κύριος 
μαρτυρεῖται ὅτι σεβόταν τὶς ὧρες τῆς προσευχῆς. Ἀκόμα καὶ ὁ λό- 
γος του ἀνταναχλᾶ αὐτὸ τὸ σεβασμό. Τοῦτο συμπεραίνουμε ἀπὸ 
τὴν ἀπάντηση ποὺ δίδει σὲ κάποιον ἀπὸ τοὺς γραμματεῖς, ὅταν χρη- 
σιμοποιεῖ τὴν προσευχή «Ἄκουε Ἰσραὴλ..» (Σεμὰ Γισραὲλ), δηλαδὴ 


145 Ώλ, Αα. ΜΑΕΤΙΜΟΑΤ, «ἶα ΙΤ λητρίε ὧες Ηεισες...», σ,115. 

µ6 ΠΡΡΛ., Ἴουδ. 9,1. 

147 Ἡ τελευταία αὐτῇ περίπτωση ἀφοροῦσε κάποιους, οἳ ὁποῖοι ἐμποδίζονταν ἀπὸ 
κάποια κωλύματα καὶ δὲν μπροῦσαν νὰ συμμετάσχουν στη λατρεία τῆς Συναγώ- 
γής Παρόμοια εἶναι ἡ περίπτωση τοῦ Κορνήλιου, Ῥωμαίου ἑκατόνταρχου ποὺ 
ἦταν ὅμως ««ὐσεβὴς καὶ φοβούμενος τὸ Θεὺ», ὁ ὁποῖος δέχεται τὸ ὅραμα τοῦ 
ἀγγέλου παθὼς προσευχόταν περὶ ὥραν ἑνάτην τῆς ἡμέρας (Πρ. 10, 1-3). 

146 Σοφ. Σιρ. 50, 16. 
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τὴν προβλεπόμενη πρωϊνὴ προσευχή!”'. Ἡ µνεία τῆς παραβολῆς τοῦ 
Τελώνου καὶ τοῦ Φαρισαίου ὅτι οἱ δύο αὐτοὶ ἄνθρωποι ἀνέβησαν 
εἰς τὸ ἱερὸν προσεύξασθαι!. ὑποδηλώγει, ἐπίσης, τὸ σεβασμὸ τοῦ 
Κυρίου πρὺς τὴν καθορισμένη προσευχἠ στὸ Ναό. Ἀλλὰ καὶ ἤ µομ- 
φή του ἑναντίον ἐκείνων ποὺ «προσεύχονται στὶς γωνίες τῶν 
πλατειῶν» ἀποκαλύπτει ἐμμέσως την κριτικὴ τοῦ Κυρίου ἐναντίον 
μιᾶς προσευχῆς ποὺ δὲν ἐτελεῖτο στὸ Ναὸ τὶς καθορισμένες ὧρες 
προσευχῆς:... 

Εὐρισκόμενος στὴν Καπερναοὺμ καὶ ἔχοντας ἐπιτελέσει πολλὰ 
θαύματα, ὁ Κύριος ἐγείρεται πρωϊ καὶ φεύγει ἀπὸ τὸ σπίτι τοῦ Πέ- 
τρου (ὅπου εἶχε καταλύσει) γιὰ νὰ ἐκπληρώσει τὴν ὑποχρέωση τῆς 
πρωϊνῆς προσευχῆς «σὺ κάποιο ἔρημο τόπο». Παρόμοια προσεν- 
χητικὴ τακτικὴ τοῦ Κυρίου μαρτυρεῖται μετὰ καὶ ἀπὸ ἄλλες περιπ- 
τώσεις θαυμάτων. Ἄλλες μαρτυρίες πιστοποιοῦν τὴ συνέπεια τοῦ 
Κυρίου στήν ἑσπερινη προσευχή». Ἄλλωστε, λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν 
ἐκλογὴ τῶν δώδεκα μαθητῶν, ἐγένετο ἐξελθεῖν αὐτὸν εἰς τὸ ὄρος 
προσεύξασθαι, καὶ ἦν διανυκτερεύων ἐν τῇ προσευχῇ τοῦ Θεοῦ Ἰν'. 
Παρόμοια εἶναι ἢ μαρτυρία περὶ τοῦ γεγονότος τῆς Μεταμορφά- 
σεως: ὁ Κύριος ἀνέβημε στὸ ὄρος μὲ τοὺς τρεῖς µαθητές Του «γιὰ νὰ 
προσευχηθεῖ»οο, 

Ἡ ἁγωνία τοῦ Κυρίου γιὰ τοὺς μαθητὲς πρὸς τὸ δεῖν πάντοτε 
προσεύχεσθαι αὐτοὺς καὶ μὴ ἐγκακεῖν ιο, ἀλλὰ καὶ προτροπὲς ὅπως 


1 Μ, 12, 29-30, 

150 Ακ. 18, 9, 

15: Οἱ ὧρες προσευχῆς τῶν Ἑβραίων δὲν συναρτώνταν µόνο μὲ τὸν ὁρισμένο χρόνο, 
ἀλλὰ καὶ μὲ τὸ συγκεκριµένο τόπο (Ναός, Συναγωγὲς). 

152 ΜΜ. 1, 35 (στη συνέχεια τὸ κείμενο μᾶς πληροφορεῖ ὅτι, ὁ Πέτρος καὶ οἱ 
ὑπόλοιποι μαθητὲς Τὸν ἀναζητοῦσαν ἐπειδῃ δὲν τοὺς εἶχε ἐνημερώσει γιὰ τν 
πρόθεσή Του αὐτὴ), Ἡ πατὰ µόνας προσευχὴ τοῦ Κυρίου μαρτυρεῖται καὶ σὲ ἄλλη 
περίσταση (πρβλ. ΑΝ, 9, 18), ἀλλὰ καὶ ὡς συνηθισμένη τακτικῃ τοῦ Κυρίου (ἦν 
ὑποχωρῶν ἓν ταῖς ἐρήμοις καὶ προσευχόµενος, Λκ. 5, 16). 

195 Ακ. 5, 16 (αὐτὸς δὲ ἦν ὑὐποχωρῶν ἓν ταῖς ἐρήμοις καὶ προσευχόµενος). Πρβλ. καὶ 
ΜΝ. 6, 46. 

126 Μτ. 14, 23. Τὸ πείµενο ἀναφέρεται σὲ «ὀψία», δηλαδὴ τὸ ἑσπέρας, ἐφόσον λίγο 
ἀργότερα, ὅταν ὁ Ἰησοῦς παρεμβαίνει γιὰ νὰ σώσει τοὺς μαθητὲς ἀπὸ τὴν 
τοι χυµία, ἦταν ἤδη «τέταρτη φυλακὴ τῆς νύχτας». 

195 Αν, 6, 12. 

16 Ακ. 9, 28. 

ιἳ ΑΝ. 18, 1- 
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ὅτι πρέπει προσκαρτερεῖν τῇ προσευχῇ ξ (δηλαδὶ πιστὴ τήρηση 
τῆς περὶ προσευχῆς λειτουργικῆς παραδόσεως) καὶ ἀδιαλείπτως 
προσεύχεσθαι!, ἀπετέλεσαν τὸ πλαίσιο ἑντὸς τοῦ ὁποίου ἡ 
ἑβραίϊκῃ λειτουργική παράδοση τῶν συγκεκριμένων ὡρῶν προσευ- 
χῆς διαβιβάστηκε καὶ νἱοθετήθηχε στῃν πρώτη Ἐκκλησία. Ἡ µαρτυ- 
ρία τοῦ τέλους τοῦ κατὰ Δουκᾶν, ὅτι οἱ μαθητὲς ἦσαν διὰ παντὸς 
ἐν τῷ ἱερῷ εὐλογοῦντες τὸν Θεόν!δν, ἀποκαλύπτει ὅτι ὁ ἀρχικὸς πυ- 
ρήνας τῆς Ἐκκλησίας σεβόταν τὶς ὧρες προσευχῆς τῆς ἑβραϊκῆς λει- 
τουργικῆς παραδόσεως, 

Οἱ Ἀπόστολοι παρέμειναν συνεπεῖς ἀπέναντι σιὶς ὧρες τῆς 
προσευχῆς, Χαρακτηριστικὴ εἶναι ἡ μαρτυρία προσευχῆς κατὰ τὴν 
τρίτη ὥρα τῆς ἡμέρας' αι, ἀλλὰ καὶ τὸ παράδειγµα τοῦ Πέτρου καὶ 
τοῦ Ἰωάννη, οἱ ὁποῖοι ἀνέβαινον εἰς τὸ ἱερὸν ἐπὶ τὴν ὥραν τῆς 
προσευχῆς τὴν ἐνάτην ο. Ἀλλὰ καὶ ἡ προτροπὴ τοῦ ἀπ. Παύλου 
ὥστε οἱ Χριστιανοὶ νὰ δέονται γυκτὸς καὶ ἡμέρας ὑπερεχπερισ- 
σοῦ(δὲ μαρτυρεῖ ἐμμέσως γιὰ τὴν ἰσχὺ τῆς διπλῆς (πρωὶ καὶ ἑσπέρας) 
προσευχῆς, 

Εἴχε, ἄραγε, ἡ πρώτη Ἐκκλησία υἱοθετήσει τήν παράδοση τῆς 
προσευχῆς τρεῖς φορὲς την ἡμέρα; Ἡ ἁπάντηση εἶναι προφανῶς θε- 
τική, ἐὰν συμπεράνουµε ἀπὸ τὴν προτροπὴ τῆς Διδαχῆς τῶν Δώδε- 
κα Ἀποστόλων. Τρεῖς τῆς ἡμέρας οὕτω προσεύχεσθε (προηγεῖται 
ἀναφορὰ στὴν Κυριακὴ προσευχὴ)!δ'. Ἡ μαρτυρία αὐτῇ ἀποκαλύπ- 
τει ὅτι, οἱ πρῶτοι Χριστιανοὶ ἄν καὶ υἱοθέτησαν τὶς ἑβραϊκὲς ὧρες 
προσευχῆς, ἐνσωμάτωσαν ὅμως σ᾿'αὐτὲς τὴν προσευχητικη πληρονο- 
μιὰ τοῦ Κυρίου. 


158Π1ρ. 1, 14/2, 42 6,4// Ῥωμ. 12012// Κολ. 4,2. 

150 Α΄Θεσ. 5,17. 

160 Ακ. 24, 53. 

161 Αὐτὺ ἐξάγεται ἀπὸ τη μαρτυρία τῶν Πράξεων περὶ «συνάξεως ἐπὶ τὸ αὐτὸ» τῶν 
μαθητῶν κατὰ τιν τρίτη ὥρα τῆς ἡμέρας, λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν ἐπιφοίτηση τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος (Πρ. 2, 1 καὶ 15). 

16Π1, 3,1. 

165 Α΄Θεσ. 3, 10, 

164 Λιδαχὴ 8,3, ἔκδ. 5ς 248, 1978, σα. 172-175. Πρόκειται περὶ ἑνὸς κειµένου 
ἀντίστοιχης ἀρχαιότητας καὶ σπουδαιότητας μὲ τὰ παλαιοδιαθηκικὰ κείµενα. Ἐπὶ 
τῇ βάσει παρόμοιων μαρτυριῶν, ὁ 1ΡΑΝΙΕΙΟυ διετύπωσε τὴ θεωρία ὅτι ἡ λει- 
τουργνκὴ παράδοση τῆς Διδαχῆς ἀπηχεῖ μᾶλλον τὸ ἐσσαϊκὸ περιβάλλον (ΤΗέοἱορίε 
αν ]αζέο-ελγίδαηίσηιε, Ῥατῖ5, Ὠεδε]έο, 1958, ο.396). 


ο6 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


Ὁ σεβαομὸς πρὸς τὶς ἑβραϊκὲς ὧρες προσευχῆς δὲν ἀπέκλειε καὶ 
κάποιες παρεκκλίσεις ἀπὸ τὸ αὐστηρὸ προσευχητικὸ ὡράριο: αὐτὸ 
παρατηροῦμε καὶ στήν περίπτωση τῆς προσευχῆς τοῦ Πέτρου στὴν 
Ἱόππη περὶ ὥραν ἕκτην ο ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὶς μαρτυρίες περὶ προ- 
σευχῆς τῶν πρώτων Χριστιανῶν κατὰ τὴ διάρκεια τῆς νύκτας) 6, 


() Δοιπὰ στοιχεῖα (μήν, Ἀλληλούία, Έναρξη λειτουργικῆς 
ἡμέρας ἀπὺ τὸ ἀπόγευμα τῆς προηγούμενης) 


δΙ Τὸ «Ἀμὴην» ὑπῆρξε τὸ ἐπιστέγασμα τῶν προσευχῶν στὶς 
ἀκολουθίες τῆς Συναγωγῆς: ο, Πλην τῆς λατρείας τῆς Συναγωγῆς, τὸ 
«Ἀμῆν» τοποθετεῖται στὸ τέλος τοῦ εὐχαριστήριου ψαλμοῦ τοῦ Δα- 
βίδί ἡ δὲ χρήση του στὸ τέλος τῶν προσευχῶν ἐσήμαινε τὶν 
ἐπιβεβαίωση τῶν λεγομένων καὶ τὴ βεβαιότητα ὅτι ὁ Θεὸς θὰ 
εἰσακούσει τὴν προσευχήΊό, Ἡ ἔννοια, ὅμως, τῆς λέξεως ἦταν καὶ 
δεσµευτική, δηλαδη δηλωτικη τῆς εὐθύνης ποὺ ἀναλαμβάνει ὁ 
ἄνθρωπος ἀπέναντι σ᾿ ἕναν ὃρκο:͵, ἤ (πολλῷ μᾶλλον) ἀπέναντι 
στήν ἀνανέωση τῆς Διαθήκης μὲ τὸ Θεό: Ἀλλὰ καὶ ὁ Θεός, 


16 πρ. 10,9. Ἡ συγκεκριμένη ὥρα δὲν προβλέπεται στην ἑβραϊκὴ λειτουργικὴ 
παράδοση. 

166 Πρ. 12, 5-12/ 16, 25/ 20, 7-11. Ἡ προσευχὴ εἴτε κατὰ τῇ διάρκεια τῆς νύκτας εἴτε 
περὶ τὸ μεσονύχτιο ἀποτελεῖ, προφανῶς, µία αἰσθητῃ διαφοροποίηση ἀπὸ τὴν 
ἑβραϊκὴή προσευχητική παράδοση, ἄν καὶ ὑποστηρίχθηχκε ὅτι στη λατρεία τῆς 
Ἐσσαϊκῆς κοινότητας προβλέπονταν προσευχὲς κατὰ τη διάρκεια τῆς νύκτας (βλ. 
Ρ. ΒΕΑῦδΗαΝ/, αν Ργαγεγ.., σο.4ἑξ.). Ἡ ἐπισήμανση τοῦ ἀπ. Παύλου στην πρὸς 
Ἐφεσίους ἀποδειχνύει ὅτι ὑπῆρχε ἤδη µία ἐλευθερία ὡς πρὸς τὶς ὧρες τῆς 
προσευχῆς, μὲ κορύφωση τῆς ἰδιαιτερότητας τιν προσευχη κατὰ τὴ διάρκεια τῆς 
γύµτας, Λιὰ πάσης προσευχῆς καὶ δεήσεως προσευχόµενοι ἐν παντὶ καιρῷ ἐν 
πνεύµατι, καὶ εἰς αὐτὸ ἀγρυπνοῦντες ἐν πάσει προσκαρτερήσει (6, 18). 

167 Βλ. 1 ΟΙΝΡΒΕΚα, «Απιεη», .)Ε 1, σσ. 491έξ./ 1σΕΟ ἨΕττι, 1’ Απιεη πεἰ]α θογίημτα 
πεϊία Ἱαρωγρία, Έοσια 1942. Περὶ τῆς ποικιλίας χρήσεώς του στην Π.Δ., βλ. Εσλβκοι, 
«Απιοη», ΑΙ. 1, 1907, στ. 1554έξ. 

165 Α΄ Παραλ. 16, 8-36. 

16) Τωβ,. 8.8/ Ἴουδ. 15, 10. Βλ. καὶ Μ.ΕΙοµΕττ, Μαπιια]ε αἱ δίογία Πἐμγρίσα, ἵ.1, ἰΜ]- 
απο 1950, σσ. 34ὲξ. 

14 Άριθμ. 5, 22. 

13 Λευτ. 27, 15-26. 
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ἀντίστοιχα, παραμένει πιστὸς στὴ Διαθήκη μὲ τὸ λαό Του, αὐτὴ δὲ 
εἶναι ἡ ἔννοια τοῦ «Θεοῦ-Ἀμὴν» 1”, 

Ἠταν ἀναμενόμενη ἢ υἱοθέτηση τῆς λέξεως αὐτῆς ἀπὸ την πρώτη 
χοιστιανι Ἐκκλησία[τὰ, ὅπως διαπιστώνουμε ἀπὺ τὴ χοησιµοποί- 
ησή του στὴν Κ.Δ. ἀποτελεῖ εἰσαγωγὴ τῶν διακηρύξεων τοῦ Κυρί- 
ου”, ἀκολουθεῖ μετὰ ἀπὸ δοξολογικὲς φράσεις ποὺ ἀπευθύνονται 
πρὸς τὸ Θεὸ Πατέρα ἤ τὸ Χριστό, ἐνισχύει τὴ µεσιτεία τοῦ Κυρί- 
ου στὴν προσευχὴ πρὸς τὸ Θεό] ὁλοχληρώνει τὴν εὐχαριστία 
πρὸς τὸ Θεό:, συνυφαίνεται μὲ ἄλλες προσευχὲς ἤ ὕμνους'", Ὡς 
ἐπευφημία, τὸ «Ἀμὴην» ὁλοχκληρώνει τὶς ᾠδὲς τῶν ἐκλεκτῶν στὴν 
οὐράνια λειτουργία τῆς Ἀποκαλύψεως!”, ἣ δὲ ἀπαγγελία του ἀπὸ 
την Ἐκκλησία ὑποδηλώνει τὴν ἑνότητά της μὲ τοὺς «ἐχλεκτοὺς» 
στὸν οὐρανό Ὁ. 

Ἀλλὰ καὶ στην πρώτη ἈΧριστιανικὴ Ἐκκλησία τὸ «Ἀμὴν» 
ὁλοκληρώνει τὶς προσευχές, ὅπως στην ἀρχαιότατη προσευχἠ τῆς 
Α΄ Ἐπιστολῆς τοῦ Κλήμεντος Ρώμης πρὸς Κορινθίους ὃὶ, Λίγο ἀργό- 
τερα, ὁ Ἰουστῖνος, ὁ φιλόσοφος καὶ µάρτυς, ὄχι µόνο μαρτυρεῖ περὶ 
τοῦ «Ἀμὴν», ἀλλὰ καὶ ἐπεξηγεῖ ὅτι τὸ Ἀμὴν τῇ Ἐβραϊΐδι φωνῇ τὸ 
Γένοιτο σηµαίνει. Ἡ ἐπεξήγηση αὐτῃ ἀπὸ τὸν Ἰουστῖνο ἄποκα- 
λύπτει ὅτι τὸ «Ἀμὴν» εὑρισκόταν μὲν σὲ χρήση στὴ χριστιανικὴη Λα- 
τρεία, ἀπαιτοῦσε ὅμως ἐπεξήγηση ὡς ὄρος προερχόμενος ἀπὸ τὴν 
ἑβραϊκη γλώσσα. 


12 Ἠσ. 65, 16, 

119 Ἠλ. τς παρατηρήσεις τοῦ αΏπια]να, Ἠ/ογσηὲρ ἐπ 14ο Νε Τεπαπιοπί (µτφρ. 
Ρ.5ΟΟΤΤ), Ῥααἀεἰρίήα 1962, σσ.71-74/ Ν.Ο.Ε. ΟΕΞΤΕΒΕΙΕΥ, ΤΗε «Τενὶσὰ Βαςκργοιγιά οἳ 
πε ΟἨηίσίαη Τη, ΟχΙοτά 1925, σα. 147-148. Εἶναι ἀξιοσημείωτο τὸ γεγογὸς ὅτι 
ἡ συγκεκριένη λέξη μεταφέρθηκε αὐτούσια στη χριστιανικῃ Λατρεία, χωρὶς 
δηλαδη κάποια μετάφραση. 

14 Μτ. 5, 18/ 18, 3. Στὸ κατὰ Ἰωάννην, μάλιστα, ἡ εἰσαγωγὴ γίνεται μὲ διπλὸ 
«ἁμὴν» (Ἰω. {, 51/ 5, 19). 

115 Ῥωμ. 1,25. 1136. 16,27/ Γαλ. 1,5/ Ἔφεσ. 3,21/ Φιλιπ. 4,20/ Α΄Τιμ. 1,11/ Β΄Τιμ. 4.18/ 
Ἐβο. 13,21/ Α΄Πετρ. 4,11. 5,11/ Β΄ Πετο. 3,18/ Ἰούδα 25/ Ἀποκ. 1.6: 5, 14 7.12. 

1πό Ὦ΄Κορ. 1.20. 

7 Α΄Κορ. 14,16. 

118 Α΄Τιµ. 6.16/ Ἀπον. 19,4: 22.20, 

115 Ἀποκ. 5, 14/ 19, 4, 

180 Ἀποκ. 7, 12. 

181 Κεφ. 61, 3, ἔνδ. Κ.ΜΠΟΝΗ, Ἀθῆναι 1973, 6, 21418). 

162 Α΄ Ἀπολογία, 65, 4, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.197, 24-25. 
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95 ΛΕΙΤΟΥΡΠΚΗ 


δ2 Τὸ «Ἀλληλούϊα» (ΞΑἰνεῖτε τὸν Κύριον) ἀποτελεῖ, ἐπίσης, δά- 
γειο ἐκ τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, ἄν καὶ στην Κ.Δ. ἐμφανίζεται µόνο 
στὸ βιβλίο τῆς Ἀποκαλύψεως 5, Ἡ θέση του στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία 
εἶναι ἡ τοῦ δοξολογικοῦ ἐπιφωνήματος! δν (στὴ Λατρεία τῆς Ἐνκλη- 
σίας ὀνομάστηκε, μεταγενέστερα, «δοξολογικὸ ἐφύμνιο»), αὐτὴ δὲ 
ἐξακολούθησε νὰ εἶναι ἐντὸς τῆς χριστιανικῆς Δατρείας, Ἀναφερό- 
µενος στη χρήση τῶν Ψαλμῶν στη Λατρεία, ὁ Μ.Ἀθανάσιος γράφει 
ὅτι τὸ «Ἀλληλούϊω ψαλλόταν «καθ᾽ὑπακοὴν» στὸ τέλος τοῦ κάθε 
ψαλμικοῦ στίχου1»5, 

Εἶναι γνωστὸ ὅτι στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία τὸ Ἀλληλούϊα ἐψάλλετο, 
εἴτε ἀπὸ ὁλόκληρο τὸ πλῆθος, εἴτε ἀπὸ κάποιον ποὺ εἶχε ἀναλάβει 
εἰδικὰ τῇ λειτουργική αὐτὴ ἀποστολή!ϊδ, Ἑπομένως, ἡ ψαλμώδηση 
τοῦ «Ἀλληλούϊα» στην πρώτη χριστιανική Ἐκκλησία ὑπῆρξε ἀπό- 
λυτα φυσιολογική. 


δ3 Σύμφωνα μὲ την ἑβραϊκὴ ἀντίληψη, ἡ ἡμέρα ἄρχιζε ἀπὸ τὴ 
δύση τοῦ ἡλίου. Ἑπομένως, προηγεῖτο ἣ νύχτα καὶ ἀχολουθοῦσε ἢ 
ἡμέρα (νυχθήµερο). Ἡ ἑλληνορωμαῖϊκὴ ἀντίληψη ἐπὶ τοῦ θέματος 
ἦταν ἐκ διαμέτρου ἀντίθετη: προηγεῖτο ἢ ἡμέρα καὶ ἀκολουθοῦσε ἡ 
νύχτα (ἡμερονύκτιο) ο, 

Σὲ προηγούμενες ἑνότητες ἀναφερθήχαμε στὶς ἐπιδράσεις τῆς 
ἑβραϊκῆς λατρείας ἐπὶ τῆς χριστιανικῆς ὡς πρὸς τὶς ὧρες τῆς προ- 
σευχῆς. Ἠταν, ἑπομένως, φυσικὸ ἐπακόλουθο νὰ υἱοθετήσει ἡ 
χριστιανικὴ Λατρεία καὶ τὸν ἑβραϊκὸ τρόπο ὑπολογισμοῦ τῆς ἡμέ- 
ρας, δηλαδη τὸ νυχθήμερο ὃ, Ἔτσι, οἱ ἀκολουθίες ἑνὸς εἴκοσιτε- 
τραώρου στη χριστιανικὴ Λατρεία ἀποκαλοῦνται «ἀχολουθίες τοῦ 


16 Άποκ. 19, 1.3,.4,6. 

164 Βλ. ο ΗΙ1Να, Ἰ]ογδΗἱρ.., σσ. 47-48. 

165 Μ. Ἀθανασίου, Πρὸς Μαρκελλῖνον εἷς τὴν ἑρμηνείαν τῶν Ψαλμῶν, κε΄, ΡΟ 27, 
378 

186 ΕΟΑΒΕΟΙ, «Α]εἰυία οαπί», ΠΑΟ 1, 1907, στ. 1226. 

11 Πλὴν τῶν ἀντιλήψεων αὐτῶν, γνωρίζουμε ὅτι οἱ Χαλδαῖοι, Σύροι καὶ Πέρσες 
θεωροῦσαν ὡς ἆρχῃ τῆς ἡμέρας τὴν ἀνατολὴ τοῦ ἡλίου, οἱ δὲ Ἄραβες τοποθε- 
τοῦσαν τὴν ἀρχὴ τῆς ἡμέρας περὶ τὸ μεσημέρι (Γ.Λ.ΑΡΒΑΝΙΤΑΚΗ, «Ἡμέρα», Ἐγκυκ- 
λοπαιδικὸν Λεξικόν, τόμ. 6, Ἀθῆναι, Ἐλευθερουδάκης, σ. 238). 

185 Βλ. ἸΦΟΥΝΤΟΥΛΗ, «Τὸ ἑορτολόγιο τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας  Ἡ γένεση καὶ 
διαμόρφωσή του», στὸ βιβλίο τοῦ ἰδίου Τελετουργικὰ θέµατα, Ἀθήνα, Ἀποστολικὴ 
Διακονία, 2002, σ.32. 


Οἱ ἐπιδράσεις τῆς ἑβραϊκῆς ἐπὶ τῆς χριστιανικῆς λατρείας ο] 


νυχθηµέρου», ἀρχῆς γενομένης ἀπὸ την ἀκολουθία κατὰ τὴ δύση 
τοῦ ἡλίου, δηλαδη τὸν Ἑσπερινόί δ, 

Ἄς προστεθεῖ, τέλος, ὅτι ἐνῶ ὡς πρὸς τὴ σειρὰ τῶν ἀχολουθιῶν 
της ἡ χριστιανική] Λατρεία υἱοθέτησε τὸ ἑβραϊκὸ νυχθήµερο, ὡς 
πρὸς τὴν ἔναρξη ὅμως τῆς νηστείας νυἱοθέτησε τὸ ἑλληνορωμαϊκὸ 
ἡμερονύκτιο, δηλαδη την ἔναρξη τῆς νηστείας ἀπὸ τὸ μεσονύκτιοίν, 


159 Ἡ προέλευση τῆς λέξεως διαδηλώνει τὸ τέλος τῆς ἡμέρας («ἐς» καὶ «πέρας», 
δηλαδὴ «εἰς τὸ πέρας» τῆς ἡμέρας). Βλ. ΣΧ.ΔΗΜΗΤΡΑΚΟΠΟΥΛΟΥ, Ἡ Ἀκολουθία τοῦ 
Ἑσπερινοῦ, Ἀθήνα 1984, σ.9, 

190 Ἠ]. ἸΦΟΥΝΤΟΥΛΗ, Λειτουργικὴ Α΄, Θεσσαλονίκη 1993, σ131. 
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Τὸ Βάπτισμα χαρακτηρίζει τὸ Χριστιανισμὸ ἀπὸ τὸ ξεκίνημά 
του. Οἱ πρῶτες, ὅμως, μαρτυρίες θέτουν σὲ συνάφεια τὸ Βάπτισμα 
ποὺ ἐπιτελοῦσε ὁ Χριστὸς μὲ τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη τοῦ 
Προδρόμου: ὁ Χριστὸς βαπτίζει μὲ τοὺς Μαθητές Του στην περιοχή 
τῆς Ἰουδαίας, ἐνῶ παράλληλα ὁ Ἰωάννης βαπτίζει στην Αἰνὼν 
(Ἰω.3,22). ἀλλὰ καὶ οἳ Φαρισαῖοι πληροφοροῦνται ὅτι «ὁ Ἰησοῦς 
ἀποκτᾶ περισσότερους ὁπαδοὺς ἀπὸ τὸν Ἰωάννη καὶ τοὺς βαπτί- 
ζει», ἄν καὶ ὁ ἴδιος δὲν βάπτιζε ἀλλὰ οἱ µαθητές Του (Ἰω.4,1-2). Τὸ 
βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη συνιστᾶ τὴν πράξη, ἣ ὁποία ἐπέτρεψε στὸν 
Κύριο καὶ τοὺς µαθητές Του νὰ υἱοθετήσουν τὴν ἴδια πράξη ὡς 
εἰσαγωγικὴ στὴν καινούργια πραγματικότητα τῆς Ἐκκλησίας. 

Ὅμως, τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη ἐντάσσεται στῃ βαπτισματικὴ 
παράδοση τῶν Ἑβραίων, Ών ὁποία ὁ ἀπ.Παῦλος ἀποκαλεῖ ὡς 
«βαπτισμῶν διδαχή»᾽. Ἡ γνώση τῆς παραδόσεως αὐτῆς καὶ ἡ µελέτη 
τοῦ βαπτίσματος τοῦ Ἰωάννη μᾶς ἐπιτρέπει γὰ κατανοήσουμε 
καλίτερα Ώην ἔννοια καὶ την ἀπήχηση ποὺ εἶχε στὸ περιβάλλον τῆς 
ἐποχῆς τὸ Βάπτισμα ποὺ διενεργοῦσε ὁ Χριστὸς καὶ, κυρίως, οἱ µα- 
θητές Του. Μᾶς ἐπιτρέπει, ἐπίσης, νὰ γνωρίσουμε καλίτερα τὶς 
πρῶτες ἰουδαιοχριστιανικὲς κοινότητες τῆς Παλαιστίνης, οἱ ὁποῖες 
ἀποτελοῦν τη «μήτρα» ἐξαπλώσεως τοῦ Χριστανισμοῦ τόσο στὸν 
ἑλληνιστικὸ κόσµο ὅσο καὶ στην ἰουδαϊκὴ διασπορά. 

Ἄς μὴ λησμονοῦμε, ἐπίσης, ὅτι οἱ ἐξ Ἑβραίων Χριοτιανοὶ προ- 
έρχονταν ἀπὸ διαφορετικὲς ἰουδαϊκὲς πνευματικὲς παραδόσεις ὁ 
Ἀπολλὼς ἦταν «ἰωαννίτης», δηλαδη προερχόταν ἀπὸ τὴ βαπτισµα- 
τική παράδοση τοῦ Προδρόμου (Πρ.18,25), ἐνῶ στην Ἐκκλησία εἶχε 


| Εβρ.6,2. 
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προσέλθει μεγάλος ἀριθμὸς ἐκ τῶν ἑβραίων ἱερέων (Πρ.6,7). Ἔτσι 
διαμορφώνεται ὁ λεγόμενος «ἰουδαιοχριστιανισμὸς», ὁ ὁποῖος δια- 
κρίνεται ἀπὸ τὸν ἑλληνιστικὸ Χριστιανισμό. Εἶναι χαρακτηριστικὸ 
ὅτι, ὁ ἄπ. Παὔλος-θεμελιωτῆς καὶ βασικὸς ἐππρόσωπος τοῦ ἕλληνι- 
στικοῦ Χριστιανισμοῦ-ἀποφεύγει ἐπιμελῶς νὰ ἀναφερθεῖ στὴ βα- 
πτισματικῃ παράδοση τοῦ Προδρόμου, μὲ μοναδική ἐξαίρεση τήν 
ἀποστροφή του κατὰ τὴν ὁμιλία στην Πισιδία (Πρ.13,24), ὅπου ὅμως 
οἱ ἐρευνητὲς διαβλέπουν περισσότερα µία λουκάνεια παράδοση΄. 


(α) Τὸ βάπτισμα στὸν ἔξω-βιβλικὺ χῶρο καὶ στην Παλαιὰ Διαθήκη 


δ1 Οἱ διάφορες τελετουργίες ποὺ σχετίζονται μὲ τὸ νερὸ καὶ τὶς 
καθαρτικὲς καταδύσεις ἦσαν πολὺ διαδεδομένες στην Ἀνατολή. Τὸ 
νερὸ καθαρίζει, ἐξαγνίζει και ζωογονεῖ. εἶναι τὸ σύμβολο τῆς ζωῆς 
καὶ τῆς καρποφορίας. Οἱ ἀντιλήψεις αὐτὲς μαρτυροῦνται σὲ τελε- 
τουργικὰ γύρω ἀπὸ σημαντικοὺς ποταμοὺς (Γάγγης, Εὐφράτης καὶ 
Νεῖλος). Μαρτυροῦνται, ἐπίσης, στὶς μυστηριακὲς τελετὲς τῆς Ἴσι- 
δος, τοῦ Μίθρα καὶ τῶν Ἐλευσινείων. Μέσα ἀπὸ παρόμοιες βαπτισ- 
ματικὲς τελετουργίες, ὁ µύστης ἐθεωρεῖτο ὅτι ὑπερέβαινε τὰ ὅριά 
του καὶ ἀναγόταν σὲ µία κατάσταση ὑπερφυσική. Οἱ τελετουργίες 
αὐτές, πάντως, διετήρησαν ἕνα χαρακτήρα μυητικὺ ἀλλὰ καὶ ἐξαγ- 
νιστικό. 

Σὲ ὁρισμένες περιπτώσεις τελετουργικῶν βαπτισμῶν στὸν ἐξω- 
βιβλικὺ χῶρο σηµειώνονταν ὑπερβάσεις σὲ θέµατα ἠθικῆς. Οἱ ἐν 
λόγῳ τελετὲς ἐξελίχθηκαν σχεδὸν σὲ μαγικές, ἐπισύροντας τὰ εἶρω- 
νικὰ σχόλια διαφόρων ποιητῶν (Βιργίλιος, Ὀβίδιος, Ἰουβενάλιος). 
Τὸ ρῆμα «βαπτίζειν» φαίνεται ὅτι δὲν εἶχε ἀποκτήσει συγκεκριμένη 
θρησκευτικἡ ἔννοια (ἄλλωστε δὲν χρησιμοποιεῖται συχνὰ). Κεντρι- 
κἢ ἔννοια σὲ ὅλες αὐτὲς τὶς τελετὲς εἶναι ἡ τοῦ καθαρμοῦ, σὲ ἐπί- 
πεδο πρωτίστως βιολογικὸ καὶ δευτερευόντως πνευματικό. 


82 Δὲν μποροῦμε νὰ καθορίσουμε τὸ βαθµό, στὸν ὁποῖο οἱ ἐξω- 
βιβλικὲς βαπτισματικὲς ἀπόψεις ἐπηρέασαν τὴν Π.Δ, ὅπου τὰ 
τελετουργικὰ τὰ σχετιζόµενα μὲ τὸ νερὺ (τὸ «ζωντανό», δηλαδη τὸ 
ρέον” ἤ τὸ εὑρισκόμενο µέσα σὲ εἰδικό χῶρο") παραπέµπουν στὸ 


Βλ. σχετικῶς ΟΡΕΕΕΟΤ, 16 ΠΙΟΜΝΕΙΙΕΗΙ..., σ.2. 
3 Λευ.14,6/ 15,13. 
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πέρασμα ἀπὸ µία κατάσταση σαρκικῆς ἀκαθαρσίας στὸν κόσμο τοῦ 
ἱεροῦ. Θὰ πρέπει, πάντως, νὰ ἐπισημανθεῖ ὅτι, ἡ μετάφραση τῶν Ο΄ 
δὲν χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο «βάπτισµα»». 

Τὸ τελετουργικὸ τῆς καθάρσεως δὲν στοχεύει στὸν ἐξοβελισμὸ ἤ 
στην ἀπομόνωση τοῦ κπαθαιροµένου, ἀλλὰ κυρίως στὴ δυνατότητα 
γὰ προσεγγίσει περισσότερο τὸ Θεό’, Στην περίπτωση αὐτὴ δὲν 
γίνεται λόγος γιὰ κάποιο ἠθικὸ παράπτωμα τοῦ µετέχοντος στὸ 
βάπτισμα, ἐφόσον γιὰ τὶς περιπτώσεις αὐτὲς ἣ Π.Δ. προβλέπει τὶς 
θυσίες γιὰ τὴ συγχώρηση τῶν ἁμαρτιῶν. Τὰ διάφορα βαπτισματικὰ 
τελετουργικὰ δὲν ὁδηγοῦν, λοιπόν, στην πάθαρση ἀλλὰ στὴν 
ἀναγνώριση τῆς θεϊκῆς ἐξουσίας γιὰ την προσέγγιση τοῦ ἀνθρώπου 
πρὺς τὸ Θεἵο. Τὸ στοιχεῖο αὐτὸ ἀφαιροῦσε κάθε περίπτωση μαγείας 
ἀπὸ τὶς συγκεηριµένες τελετές, 

Στὶς περιπτώσεις ποὺ τὰ βαπτισματικὰ τελετουργικὰ ἀποβλέ- 
πουν στοὺς καθαρμούς, παρατηροῦμε ὅτι οἱ κυρίως ἐμπλεκόμενοι 
εἶναι οἱ παράγοντες τοῦ Ναοῦ, ἐνόψει τῆς ἐπιτελέσεως τῆς ἱερατικῆς 
τους ἀποστολῆς: ὁ Ἀαρὼν «λούεται ἐν ὕδατω], παρομοίως καὶ οἱ 
ἱερεῖς πρὶν εἰσέλθουν στὸ Ναὸξ ἤ πρὶν ἀπὸ κάποια τελετή, ὅπως ὁ 
ἑορτασμὸς τοῦ Κιπούρ'. Παρομοίῶς καὶ ὁ Δαυίδ «λούεταυ» πρὶν 
εἰσέλθει «στὸν οἶκο τοῦ Θεοῦ»!», ὁ δὲ ἑβραϊκὸς λαὺς ἁγνίζεται 
(καθαίρεται διὰ τοῦ νεροῦ) πρὶν νὰ παραλάβει τὸ Νόμο!.. Μὲ τὰ ἐν 
λόγῳ τελετουργικὰ διασφαλιζόταν ἡ αὐθεντικότητα τῆς λατρείας, 

Μαρτυροῦνται, ὅμως, καὶ περιπτώσεις καθαρμῶν μὲ σκοπὸ τὴν 
ἐπανένταξη στὴν κοινότητα: ὁ ἐξαγνισμὸς τοῦ λεπροῦ, ὁ ὁποῖος εἶχε 
ἐκδιωχθεῖ ἀπὸ τὸ ναό!” ὁ ἐξαγνισμὸς ἐχείνου ποὺ βαρυνόταν μὲ 


σαρπινὰ ἁμαρτήματα !-. ὁ ἐξαγνισμὸς ἐκείνων ποὺ εἶχαν μολυνθεῖ 
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6 Βλ, ΡΝΑΝ ΙΜΕΟΗΟΟΤ, Τηεοἰορἰε ἄε Ι' Αποΐει Τεδίαπιοη!, 1.2, Ῥατϊς-Τουτταί, 1956, 
σσ.204-215. 

73ΕΕ.29, 4, 40,12// Λεν.8, 6// Ἀριθμ. 8, ό καὶ 21. 

ϐ2 Παρ, 4, 6. 

αΛευ. 16, 4,24,26. 

10 Β΄ Έασ. 12, 20. 

1 Εξ. 19, 10-14. Βλ. καὶ τὶς ἐνδιαφέρούσες παρατηρήσεις τοῦ 1ΡΟΤΙΝ, ;α 161ε ἡμίνε 
ἄε ἰαᾳ Ρεπίεεδ(ε, Ἱ, Ρατὶς 1971, σσ.211-214. 

1 Λευ. 14, 8-9 

1 Λευ. 15, 2-30. 
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ἀπὸ τὴν ἐπαφὴ μὲ ἕνα πτῶμα ἤ ἀπὺ τὸ ἄγγιγμα ὀστῶν ἤ ἑνὸς 
τάφου ὁ καθαρμὸς τοῦ ἱερέα μετὰ ἀπὸ τὴ θυσία τῆς δαµάλεως!., 


δ3 Στοὺς Προφῆτες μαρτυρεῖται, πλέον, µία πνευματική διά- 
σταση τῶν βαπτισματικῶν τελετουργιῶν. Οἱ Προφῆτες ἀναφέ- 
ρονται στοὺς καθαρμοὺς διὰ τοῦ νεροῦ ὡς εἰκόνα καὶ σηµάδι τῆς 
ἐσωτερικῆς καθάρσεως. Αὐτὴ εἶναι ἡ ἔννοια στὸν Ἠσαΐα ὁ, ὅπου 
ἐπίσης συνδυάζεται τὸ νερὸ μὲ τὴ λήψη τοῦ πνεύματος τοῦ Θεοῦ”, 
Ἀλλὰ καὶ στὸν Ἰωὴλ χρησιμοποιεῖται ρῆμα μὲ ἔννοια συγγενῆ πρὸς 
τοὺς βαπτισματικοὺς καθαρμοὺς («ἐχχέω»), γιὰ νὰ δηλωθεῖ ἢ 
παροχὴ τοῦ πνεύματος ἀπὸ τὸ Θεὸ πρὸς τὸν ἄνθρωπο ἕ. Ἡ κορύ- 
φῶώση τῶν μαρτυριῶν αὐτῶν καταγράφεται στὸν Ἰεζεκιήλ, ὅπου ὁ 
Θεὺὸς ὑπόσχεται τὰ ἀκόλουθα: Καὶ ρανῶ ἐφ ἡμᾶς ὕδωρ καθαρόν, 
καὶ χαθαρισθήσεσθε ἀπὸ πάντων τῶν εἰδώλων ἡμῶν, καὶ καθαριῶ 
ὑμᾶς. Καὶ δώσω ὑμῖν καρδίαν καινὴν καὶ πνεῦμα καινὸν δώσω ἐν 
ἡμῖν καὶ ἀφελῶ τὴν Ἠαρδίαν τὴν λιθίνην ἐκ τῆς σαρκὸς ὑμῶν καὶ 
δώσω ὑμῖν καρδίαν σαρκίνην (Ἰεζ, 36, 25-26). 

Εἶναι προφανὲς ὅτι, ἀπὸ ὅλες τὶς παλαιοδιαθηκικὲς βαπτισµα- 
τικὲς ἀντιλήψεις ἡ προφητικὴ ἀντίληψη ἀποτελεῖ τὴ συγγενέστερη 
μὲ τὴν ἀντίστοιχη βαπτισματικὴ τοῦ Κυρίου καὶ τῶν Μαθητῶν Του. 
Διότι, στοὺς Προφῆτες δὲν τονίζεται πρωτίστως ἡ καθαρτικὴ δράση 
τοῦ νεροῦ, ὅσο ἡ διάσταση τῆς ἀποκαταστάσεως τῆς σχέσεως μὲ τὸ 
Θεό. Ὁ ἀληθινὸς ἐξαγνισμὸς τοῦ ἀνθρώπου εἶναι ἢ ἐγκατάλειψη τῆς 
λατρείας τῶν εἰδώλων, δηλαδη ἡ ἀναγνώριση τοῦ Θεοῦ ὡς τοῦ 
μόνου Κυρίου. Αὐτὴ ἡ διάσταση δὲν ἔχει ἀντίκρυσμα µόνο γιὰ τοὺς 
εἰδωλολάτρες, ἀλλὰ καὶ γιὰ τὸν ἐκχλεκτὺὸ λαὸ τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος 


1Λευ. 21, 2// Ἀριθμ. 19,11 -12// Σοφ.Σειρ. 34, 25. 

15 Ἀριθμ. 19, 7-9 

1ό Λούσασθε καὶ καθαροὶ γίνεσθε, ἀφέλετε τὰς πονηρίας ἀπὸ τῶν ψυχῶν ἡμῶν 
ἀπέναντι τῶν ὀφθαλμῶν µου (Ἠσ. 1, 16)/ Ὅτι ἐκπλυνεῖ Κύριος τὸν ρύπον τῶν 
υἱῶν καὶ τῶν θυγατέρων Σιὼν καὶ τὸ αἷμα ἐκκαθαριεῖ ἓκ µέσου αὐτῶν ἐν πνεύ- 
ματι κρίσεως καὶ πνεύµατι καύσεως (Ἠσ.ᾶ, 6). Την ἴδια ἐξάλειψη τῶν ἁμαρτιῶν 
διὰ καθαρμοῦ ἀπὸ τὸ Θεὸ ὑποδηλώνουν οἱ Ψαλμοὶ (50,9), ὅπου ὁ καθαρμὸς ἀχόμα 
καὶ μὲ πρωτοβουλία τοῦ ἴδιου τοῦ ἀνθρώπου συνεπιφέρει τὴν πνευματικἩ κάθαρ- 
ση (25,0/ 12.13). 

17 Ἠσ. 44, 3. 

15 Στὺὸ ἴδιο πείµενο ἀναφέρεται ὁ ἀπ.Πέτρος στὸ κήρυγμά του πατὰα την 
Πεντηκοστη (Πρ.2, 17). 
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πολλάκις ἀπομακρυνόταν ἀπὸ τὸ Θεὸ καὶ ἔπρεπε νὰ ἐπισφραγίσει 
μὲ τὴ βαπτισματικὴ πράξη τν ἐπιστροφή του σ’ Αὐτόν. 


(β) Βαπτισματικοι κπαθαρμοὶ στὸν Ἰουδαῖσμὺ κατὰ τοὺς µεσοδια- 
θηχικοὺς χρόνους 


Οἱ ἐρευνητὲς ἐπισημαίνουν ὅτι, οἱ βαπτισματικοὶ καθαρμοὶ κα- 
τεῖχαν ἰδιαίτερη θέση στὸ μεσοδιαθηκικὸ Ἰουδαϊσμό!. Τόσο στ]ν 
Παλαιστίνη, ὅσο καὶ στὸν Ἰουδαϊσμὸ τῆς διασπορᾶς, οἱ Συναγωγὲς 
(δηλαδη οἱ κυρίως τόποι προσευχῆς) ἦσαν κτισµένες κοντὰ σὲ 
ὕδατα”.. 


δΙ Ἡ ὁμάδα (παράταξη), ἡ ὁποία υἱοθέτησε περισσότερο ἀπὸ 
ἄλλες, τὶν πρακτικὴ τῶν βαπτισματικῶν καθαρμῶν ἦταν ἡ τῶν 
Φαρισαίωγ. Οἱ βαπτισµατικές τους ἀντιλήψεις δὲν προέβλεπαν τὴ 
διάσταση τῆς ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν. Γιὰ την εἴσοδο, ὅμως, στὶς 
τάξεις τῶν Φαρισαίῶν προβλεπόταν τὸ τυπικὸ τῶν ἱερατικῶν 
καθαρμῶν. Ἀλλὰ καὶ κάθε ἀντικείμενο ποὺ ἐθεωρεῖτο µιασµένο 
(ἰδίως ἐὰν προερχόταν ἀπὸ χῶρο εἰδωλολατρικὸ), ἔπρεπε -σύμφωνα 
μὲ τὴ φαρισαϊκὴη ἀντίληψη- νὰ καθαρθεῖ διὰ τῆς βυθίσεως στὸ νερό. 
Οἱ καθαρμοὶ εἶχαν γιὰ τοὺς Φαρισαίους ἰδιαίτερη σημασία πρὶν 
ἀπὺ τὸ γεῦμα ἤ τὴν εἴσοδο στὸ Ναὸ καὶ τὴ Συναγωγή. Γιὰ ὅλους 
αὐτοὺς τοὺς καθαρμοὺς ἀπαιτεῖτο πολὺ νερό, γι αὐτὸ δὲ εἶχαν 
κπατασκευαστεῖ στὸ χῶρο τοῦ Ναοῦ εἰδικοὶ χῶρονι μὲ νερό. 

Ἡ βαπτισματική ἔξαρση στη φαρισαϊκἡ παράταξη εἶχε ὡς 
ἀποτέλεσμα νὰ δημιουργηθοῦν τελετουργικὰ σχετιζόµενα μὲ τὸ 
νερό. Παρόμοιο τελετουργικὸ ἤταν ἡ μεταφορὰ νεροῦ ἀπὸ τὴν 
κολυμβήθρα τοῦ Σιλωὰμ στὸ Ναὸ κατὰ τὴν ἑορτὴ τῆς Σκηνοπηγίας. 
Ἀλλὰ καὶ κατὰ τὴν ἑορτὴ τοῦ Κιππούρ, οἱ Φαρισαῖοι εἶχαν θεσµο- 
θετήσει γιὰ τὸ µέγα Ἀρχιερέα τυπικὸ βυθίσεως στὸ νερὸ πέντε φο- 
ρὲς τὴν ἡμέρα, ἀλλὰ καὶ καθαρμοὺς ποδιῶν καὶ χεριῶν δέκα φορὲς 


15 Βλ. τὴ μνημονευόµενη στῆ βιβλιογραφία µελέτη τοῦ 1.ΝευδηοΓ. 

ὃ Ἐνισχυτικὴ τοῦ γεγονότος αὐτοῦ εἶναι ἡ μαρτυρία τῶν Πράδεων περὶ τῆς 
παρουσίας τοῦ ἀπ. Παύλου στοὺς Φιλίππους, ὅπου «τῇ ἡμέρᾳ τῶν σαββάτων» ὁ 
ἀπόστολος «ἐξῆλθε ἔξω τῆς πόλεως παρὰ ποταμὸν οὗ ἐνομίζομεν προσευχἠ εἶναι» 
(16:13). 
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τὴν ἡμέρα”.. Βέβαια, οἱ Φαρισαῖοι δὲν ἦσαν ἀπαιτητικοὶ µόνο γιὰ 
τοὺς βαπτισματικοὺς καθαρμοὺς τῶν ἱερέων, ἀλλὰ καὶ γιὰ τοὺς 
κπαθαρμοὺς τῶν ἰδίων. Οἱ διατάξεις τῶν καθαρμῶν διδάσκονταν μὲ 
προσοχή, γι’ αὐτὸ καὶ ἡ διδασκαλία διαρκοῦσε ἀρκετὸ διάστηµα 
κατὰ τὶς σπουδὲς στὶς σχολὲς τῶν Φαρισαίων. 


δ2 Ἕνα ἄλλο εἶδος βαπτίσματος στὸ μεσοδιαθηκικὸ Ἰουδαϊσμὸ 
ἦταν τὸ βάπτισμα τῶν Προσηλύτων”. Ὁ Προσήλυτος ὄφειλε νὰ 
βυθιστεῖ στὸ νερὸ ὅπως ἴσχυε γιὰ τὰ ἀντικείμενα ποὺ ἐθεωροῦντο 
ἀκάθαρτα. Ἐπειδὴῃ την παρούσα µελέτη ἐνδιαφέρει τὸ ἐὰν οἱ βαπ- 
τισματικὲς ἰουδαϊκὲς πρακτικὲς ἐπηρέασαν τὸ Χριστιανισμό, πρέπει 
νὰ ἐπισημάνουμε ὅτι τὸ βάπτισμα τῶν Προσηλύτων δὲν ἦταν δια- 
δεδομένο (ἄν καὶ γνωστὸ) κατὰ τὸν 1ο μ.Χ. αἰώνα”, ὅπου ἡ περι- 
τομή κυριαρχεῖ ὡς ἡ µόνη ἀπαιτούμενη τελετουργικὴ πρακτική 
ὑποδοχῆς τῶν Προσηλύτων στὴν ἑβραϊκὴ θρησκεία”. 

Τὸ βάπτισμα τῶν Προσηλύτων δὲν μποροῦσε νὰ θεώρηθεῖ ὡς 
καθαρτήριο, ἐφόσον τὰ περὶ λευϊτικῆς καθαρότητας καὶ ἀκαθαρ- 
σίας ἴσχυαν µόνο γιὰ τοὺς ἑβραίους καὶ ὄχι γιὰ τοὺς εἰδωλολάτρες 
(ἡ σχετικὴ ἀντίληψη περὶ εἰδωλολατρῶν ἴσχυσε περὶ τὰ τέλη τοῦ 
Ίου μ.Χ.αἰ.). Ὁ ρόλος τοῦ βαπτίσματος τῶν Προσηλύτων ἑστιά- 
ἕεται περισσότερο στὸ νὰ καταστήσει τοὺς Προσηλύτους ἱκανοὺς 


3 Σε ἀντίθεση μὲ τοὺς Φαρισαίους, οἱ Σαδδουκαῖοι πίστευαν ὅτι ὁ μέγας 
Ἀρχιερέας δὲν εἶχε ἀνάγκη καθαρμῶν, ἐφάσον παθίστατο καθαρὸς τὸ ἑσπέρας τῆς 
ἡμέρας (ἡ ἄποψη αὐτὴ στηριζόταν στὸ Ἀριθμ. 19,8). 

Ωὐσιαστικὲς πληροφαρίες περὶ τοῦ βαπτίσματος αὐτοῦ ἐν Η:1.5ΤΕΑΟΚ- 
ΡΒΙΙ1ΕΕΒΕΟΚ, ΚοήιημεπΙαΥ 2111 ΝεΜΕΗΠ Τεδίαπεπί αμ: Ταἱγιηιά μπά Μιάγασε, {.], 
Μιπίος 1922, σσ.102-113. Βλ. ἐπίσης: Τ.Ε. ΤΟΕΒΑΝΟΕ, «Ῥτοδο]γίο Βαρίίδο»..., σσ.150- 
154, καθὼς καὶ τὸ κεφάλαιο «Βάπτισμα καὶ Ἰουδαϊσμὸς στὴ µελέτη τοῦ 1:ΤΗΟΜΑΣ, 
169 ΠπομνεηιεΠ! δαριἱσίε..., σσ.341-376. 

1 Ὁ Ἰουστῖνος, ὁ φιλόσοφος καὶ μάρτυς, στὸ Διάλογο πρὸς Τρύφωνα δὲν 
μνημονεύει τὸ βάπτισμα τῶν Προσηλύτων στὰ χωρία ἀναφοαορᾶς του στοὺς 
ἑβραϊκοὺς βαπτισματικοὺς καθαρμοὺς (14 καὶ 29, ΒΕΠΕΣ: 3, 1955, σσ.220ὲΕ., 233). 
Περὶ τῆς συωπῆς σχετικὰ μὲ τὸ βάπτισμα τῶν Προσηλύτων σες ἑβραϊκὲς πηγὲς τοῦ 
Ίου μ.Χ. αἰ., βλ. 113ΕΚΕΜΙΑΣ, 1. Βαρίέπιε ἄες επ]απίς ἆαπς ᾗες ργεηηίενς δἰὲε]ες, το ΡΗγ- 
Ίγοι 1967, σσ.31έξ, 

3 Ἐπὶ τοῦ προκειµένου θέµατος, βλ. τὶς ἐπισημάνσεις τοῦ Β.ΙΒΑΜΕΕΕΟΕΕ, Ργοξείγ- 
Ησηι ἑή (νε Τα]ηιμάϊς Ρεγὶοᾶ, Μεν Ὑοτκ 19687, σσ.47-52. 

35 ΑΒΌΟἨΙ ΕΕ, «ΤΗΕ 1 ν]εἰοα] ἱπιριτ]έγ οἙ {λε Οεπιί]ε {η Ῥα]ερε]πε Ῥείοτε 1ης Ύθαι 70», 
1Ο. 17 (1926/27), σσ.1-81/ Η.ΕΟΝΠ ΕΥ, ενίσή Ρτοκεἰγίιε Βαρίϊσημε..., σ.316. 
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ὥστε νὰ προσφέρουν τὴν ὁμώνυμη θυσία-. Δὲν εἶχε χαρακτήρα 
ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν, ἄν καὶ ἢ μεταγενέστερη ἰουδαϊκὴῃ θεολογία 
τὸ θεώρησε ὡς µία δεύτερη γέννηση. 


53 Βαπτισματικοὶ καθαρμοὶ ὑφίσταντο καὶ στην κοινότητα τῶν 
Ἐσσαίων. Ὅταν ἕνα µέλος τῆς ἐν λόγῳ κοινότητας ἐρχόταν σὲ 
ἐπαφὴ μὲ κάποιον ποὺ δὲν ἀνῆκε σὲ αὐτήν, ἤ ἀκόμα καὶ μὲ κάποιο 
µέλος τῆς κοινότητας τὸ ὁποῖο δὲν εἶχε ἀκόμα ἐνταχθεῖ πλήρως, 
ἔπρεπε νὰ ἐξαγνισθεῖ μὲ βάπτισμα”. Πλήν, ὅμως, τῶν περιπτώσεων 
αὐτῶν, ἡ ἐσσαϊκὴ κοινότητα προέβλεπε βαπτίσµατα πρὶν ἀπὺ τὸ 
γεῦμα καὶ τὸ δεῖπνο, ἐὰν ἔρχονταν σὲ ἐπαφὴ μὲ πτῶμα καθὼς καὶ 
μετὰ τὶς φυσικές τους ἀνάγκες”. 

Φαίνεται ὅτι, οἱἳ βαπτισµατικοὶ καθαρμοὶ τῶν Ἑσσαίων τοὺς 
προσέδιδαν τὴν αἴσθηση μιᾶς πνευματικῆς ἀνωτερότητας ἕναντι 
τοῦ θρησκευτικοῦ περιβάλλοντος τῆς ἐποχῆς τους. Παρὰ ταῦτα 
εἶχαν διατηρήσει ἕνα χαλαρὸ σύνδεσμο μὲ τὴ λατρεία τοῦ Ναοῦ, ἄν 
καὶ θεωροῦσαν ὅτι οἱ βαπτισματικοὶ καθαρμοί τους ἦσαν ἀνώτεροι 
ἀπὸ τὶς προσφερόµενες θυσίες στὸ Ναό, 


δ4 Πλην τῶν ἀνωτέρω, ὑπῆρχαν ποικίλα βαπτισματικὰ κινήµα- 
τα, τὰ ὁποῖα εἶχαν ρίζες στὸ λαϊκὸ περιβάλλον. Τὰ κινήματα αὐτὰ 
ἀποτελοῦσαν τελετουργικὲς πρωτοβουλίες ὁλόκληρης τῆς κοινότη- 
τας. Τὸ βάπτισμα σὲ ζωντανὸ νερὸ ἦταν συνδεδεμένο μὲ τὸ θέµα τῆς 
ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν, ἀλλὰ δευτερευόντως καὶ μὲ τοὺς καθαρ- 
μούς, 

Βαπτισματικὰ κινήματα ὑπῆρξαν καὶ πρὸ τῆς ἐποχῆς τοῦ 
Χριστοῦ. Αὐτὴ εἶναι ἡ περίπτωση κάποιων ὁμάδων ζηλωτῶν τῆς 
ἐρήμου, τῶν Ρηχαβιτῶν, οἱ ὁποῖοι ἐφήρμοζαν βαπτίσµατα καθαρ- 
μῶν”'. Σημαντικότερο, ὅμως, εἶναι τὸ βαπτισματικὸ κίνημα τῶν «ἢ- 
μεροβαπτιστῶν»”, στὸ ὁποῖο προβλέπονταν διάφοροι βαπτισ- 


16 ΤΜΤΑΥΙΟΣΕ, ΤΗΕ Βερίππίηρς οἱ Πενίεμ..., σ.195, 

ὦ ΓΥΡΑΤΣΕΑ, Ἰωάννης ὁ Βαπτιστῆς.., σ.53. 

3 Ἠἶναι φυσιολογικὸ τὸ ἐρώτημα τῆς προελεύσεως τοῦ γεροῦ ὅλων αὐτῶν τῶν 
βαπτισματικῶν καθαρμῶν, μὲ δεδομένη τῇ µεγάλη ἁπόσταση τῆς κοινότητας ἀπὸ 
τὶς ἐγγύτερες ὑδάτινες πηγές. Ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ δὲν φαίνεται νὰ ὑπάρχεν 
κάποια ἱκανοποιητικὴ ἐπεξήγηση. 

3 ΕΡΕΙΟΚ, «Της Εοολμαδίέε Κεοοπεϊάετεά», 1. 901971), σσ.279-287. Περὶ τοῦ 
Ρηχάβ, γεννήταρος τῆς συγκεκριμένης ὁμάδας, βλ. Νε.3,14/ Α΄ Παρ.2,55. 

58). περὶ αὐτῶν; Μ.ΦΙΜΟΝ, [γει φεοίες είνες αι Μεπερς ο Ἴθεις, δατὶς 1960, σσ.76-77. 
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µατικοὶ καθαρμοὶ κατὰ τὴ διάρκεια τῆς ἡμέρας, ὅπως μαρτυροῦν οἱ 
Ἀποστολικὲς Διαταγὲς τὸν 4ο αἲ, ἀλλὰ καὶ ὁ Ἐπιφάνιος Κύπρου”. 
Εἶναι, πάντως, ἔργο δύσκολο νὰ ἐντοπισθοῦν ὅλα τα βαπτισματικὰ 
κινήματα ποὺ ὑφίσταντο στην Παλαιστίνη κατὰ τὴν ἐποχὴ τοῦ 
Χριστοῦ. Ἀλλὰ εἶναι σαφὲς ὅτι τὰ κινήματα αὐτὰ διακρίνονταν 
τόσο ἀπὸ τὶς βαπτισματικὲς πρακτικὲς τῶν Ἐσσαίων ὥὅσο καὶ ἀπὸ 
τὶς ἀντίστοιχες τῶν Φαρισαίων. 


(1) Τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννου 


Ὁ ὄρος «βάπτισμα» ἀποτελεῖ λεκτικὴ πρωτοτυπία τῆς Κ.Δ. 
ἀπὸ την ὁποία κληροδοτεῖται στὴ μεταγενέστερη ἐκκλησιαστικὴ 
γραμματεία. Τὸ ἴδιο ἰσχύει καὶ περὶ τοῦ ὅρου «βαπτιστῆς», ὁ ὁποῖος 
χοησιμοποιεῖται ἀπὸ τοὺς τρεῖς Συνοπτικοὺς γιὰ τὸν χαρακτηρισμὸ 
τοῦ Ἰωάννη”. 

Ὁ Ἰωάννης ὁ Βαπτιστὴῆς ἔζησε ὡς ἀσκητὴῆς καὶ ἀναχωρητὴς στην 
ἔρημο, δηλαδη τὸν τόπο τῆς µονώσεως καὶ τῆς συναντήσεως μὲ τὸ 
Θεό. Ὅπως εἶχε ἀναγγελθεῖ ἀπὸ τὸν Ἠσαία, ὑπῆρξε ἡ «φωνὴ ποὺ 
κραύγαζε στῃν ἔρημο»”, ἐκεῖ ὅπου ἐγένετο βαπτίξζων καὶ κηρύσσων 


3 Καὶ ἡμεροβαπτισταί, οἵτινες καθ ἑκάστην ἡμέραν, ἐὰν μὴ βαπτίσωνται, οὐκ 
ἐσθίωσιν, ἀλλὰ καὶ τὰς Ἀλίνας καὶ τοὺς πίνακας ἤτοι Ἠρατῆρας καὶ ποτήρια καὶ 
καθίσματα ἐὰν μὴ Μαθάρωσιν ὅὕδατι, οὐδενὶ χρῶνται (Ἀποστολικαὶ Διαταγαί, 6, 6, 
Ρο 1, 91Ι70-919Α)/ Ἡμεροβαπτισταί αὗτοι μὲν κατὰ πάντα ᾖἸουδαῖοι ἦσαν, 
ἔφασκον δὲ µήδένα ζωῆς τυγχάνειν αἰωνίου, εἰ μὴ τι ἅν καθ ἑκάστην βαπτίζοιτο 
(Ἐπιφανίου Σαλαμῖνος, Πανάριον, Προοίμιον ν΄, ΒΕΠΕΣ Τ4, 1907, σ.189, 27-29). 
Ὁ Ἐπιφάνιος ἀπευθύνει δρουύτατη Χριτιπὴ ἐναντίον τῆς ἀπόψεως τῶν 
Ἡμεροβαπτιστῶν, ὅτι διὰ τοῦ καθημερινοῦ βαπτίσματος συνεχωροῦντο οἳ 
ἁμαρτίες τους (Πανάριον, Α΄, Κατὰ Ἡμεραβαπτιστῶν, 2, ΒΕΠΕΣ 4, 1997, 
σ.22730-35). 
32γῃτ, 3,1/ 21,251 Μκ. 1,4/ 11,30// Αν. 3,3/ 20,4// Πρ. 1:22/ 13,24/ 19,4 κλπ. Ποβλ. 
καὶ τῇ χρήση τοῦ ὅρον «βαπτισμὺς» (Μκ. 7,4// Ἔβο. 6,2/ 9,10). Οἱ Ο΄ χρησιμοποιοῦν 
τέσσερεις φορὲς τὸ ρῆμα βαπτίζειν (Δ΄Έασ. 5,14/ Ἰουδ. 12,7/ Σοφ Σειρ. 3134), 25/ 
Ἠσ. 21.4), ὄχι ὅμως τὸν ὅρο «βάπτισμα». 
33 Νῃτ, 3,1/ 11,11412/ 14, 28/ 16,14/ 17,13 // Μκ. 6,25/ 8,28 // Ακ. 7,20:33/ 9,19, Βλ. καὶ 
1ΑΜΡΕ, «Όπ 5εµ]ε Βαρίδπιο..», σ.234. 
3’ Ἠσ. 40, 3. Εἶναι χαρακτηριστικοὶ οἱ λόγοι τοῦ Κυρίου πρὸς τοὺς ἀπεσταλμένους 
τοῦ Ἰωάννη: Τὶ ἐξήλθετε εἰς τὴν ἕρημον θεάσασθαι; Κάλαμον ὑπὸ ἀνέμου σαλευό- 
µενον,(Μτ. 11. Τ). 
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βάπτισμα µετανοίας εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν”. Τὸ βάπτισµά του 
ἀπευθύνεται σὲ ὅλες τὶς τάξεις τοῦ ἑβραϊκοῦ λαοῦτό, ἀκόμα καὶ στὶς 
θεωρούµενες ὡς ἁμαρτωλὲς: τοὺς τελῶνες”, ἐς πόρνες ἀλλὰ καὶ 
στοὺς στρατιῶτες”. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ συνιστᾶ τὴ ριζική διαφορὰ 
τοῦ βαπτίσµατός του ἀπὸ τὸ βάπτισμα τῶν «δικαίων» καὶ τῶν «χα- 
θαρῶν» (Φαρισαῖοι καὶ Ἐσσαῖοι). Τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη ὑπῆρξε 
τὸ ἐπιστέγασμα τῆς ἠθικῆς καὶ μεσσιανικῆς διδασκαλίας του. 


δΙ Τὸ βασικὸ τελετουργικὸ χαρακτηριστικὸ τοῦ βαπτίσματος 
τοῦ Ἰωάννη ἦταν ἢ χρησιμοποίηση ζωντανοῦ ὕδατος καὶ ὄχι ὕδατος 
ἐξαγιασμένου ποὺ φυλασσόταν σὲ δεξαμενές. Ἀλλὰ καὶ τὸ γεγονὸς 
ὅτι, ὁ ἴδιος ὁ Ἰωάννης τελοῦσε το βάπτισμα, διαφοροποιεῖ την ὅλη 
πράξη ἀπὸ τοὺς ἀντίστοιχους βαπτισματικοὺς καθαρμοὺς τῶν Φα- 
ρισαίων καὶ τῶν Ἐσσαίων , ἀκόμα καὶ ἀπὸ τὸ βάπτισμα τῶν 
προσηλύτων”'. Τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη «παρέχεται» ἀπὸ τὸν ἴδιο, 
ἐξ οὗ καὶ ἡ ἐπωνυμία του ὡς «βαπτιστοῦ». 

Τὸ βάπτισμα ἀποκτᾶ πλέον ἕνα προσὠπικὸ σύνδεσμο μεταξὺ 
βαπτίζοντος καὶ βαπτιζοµένου, γεγονὺς τὸ ὁποῖο θὰ ὁδηγήσει 
ἀργότερα στὴ χριστιανική ἀντίληψη βαπτίσεως «στὸ ὄνομα τοῦ 
Κυρίου»/2. Ὁ Ἰωάννης ἑτόνιξε ὅτι αὐτὸς βαπτίζει «ἐν ὕδατυ», ἐνῶ ὁ 
ἐρχόμενος μετὰ ἀπὸ αὐτὸν θὰ βαπτίσει «ἐν Πνεύματι» (Μκ. 1.8)”. 
Τὸ βάπτισµά του, ἑπομένως, εἶχε χαρακτήρα προπαρασκευαστικὸ 
τοῦ βαπτίσματος «τοῦ ἐρχόμενουν». 

Ἡ ἐπιτέλεση τοῦ βαπτίσματος τοῦ Ἰωάννη ἦταν δηµόσια, μὲ τν 
παρουσία τοῦ πλήθους στὸ ὁποῖο ἦταν γνωστὸς ὁ καθαρμὸς διὰ 


ὄσΜκ. 1, 4. 

36 Τὸ γεγονὸς αὐτὸ πιστοποιεῖται ἀπὺ τὶς μαρτυρίες περὶ προσελεύσεως στὸν 
Ἱορδάνη «πάσης» τῆς Ἰουδαίας καὶ «παντὸς τοῦ λαοῦ (Μ..1,5/ 11, 32 Λκ.Σ,/ 
7,29// Πρ.13,24). 

5 Ακ.3,12/ 7,29// Μτ.2132. 

ἉΜτ. 21, 32. 

Ὦ Αν. 3, 14. 

39 Περὶ τῆς σχέσεως τοῦ βαπτίσματος τοῦ Ἰωάννη μὲ τὸ βάπτισμα τῶν Ἑσσαίων, βλ. 
1ΡΕΥΚΕ, «ομῃ {ῑ1ς Βαρέΐδίο..», σ.490έξ. 

3 Βλ. τὴ σημαντικὴ µελέτη τοῦ Η.ΚΟΝΗ ΕΥ, «ἴενιὶκα Ρτοξε!γίε Βαρίΐσπι..», σσ.310-318. 
8]. Ι:ΗΑΕΤΜΑΝ, «Ι. ὑαρίάπιο αυ ποπι ἆς ᾿έσις οί ες ἀάδυίς ἀε Ι4 οἨτὶςίοἱορἰε», Α- 
πιµαἰγε Ἐχέρέήπιιε εέᾳοἱς, 361973), σσ.136-163/ ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «Ππία έπε Ναπιε οἳ ᾖθ- 
δυς», ΝΤς 201974), σσ.432-440. 

49 Βλ, ΥΑΤΕ5, «Τε Βοτπι..», σσ.334-338. 
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τοῦ ὕδατος'', σὲ ἀντίθεση μὲ τὸ βάπτισμα τῶν Φαρισαίων καὶ τῶν 
Ἐσσαίων (ἀκόμα καὶ τὸ βάπτισμα τῶν Προσηλύτων ἐτελεῖτο μὲ τὴν 
παρουσία µόνο δύο ἤ τριῶν μαρτύρων). Ἡ ἴδια ἀντίθεση παρα- 
τηρεῖται καὶ στὸ γεγονὸς ὅτι, τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη δὲν ἦταν 
ἐπαναλαμβανόμενο, ὅπως οι διάφοροι βαπτισματικοὶ καθαρμοὶ στὶς 
προμνημονευθεῖσες ὁμάδες. Ἡ µόνη προὐπόθεση συμμετοχῆς ἦταν ἡ 
µεταστροφὴ τῆς καρδιᾶς ἀπὸ τὴν ἁμαρτία. Ἄλλωστε τὸ ἐν λόγῳ 
βάπτισμα ἦταν «βάπτισμα µετανοίας εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν» 5, ἔπο- 
µένως βάπτισμα σωτηρίας καὶ μάλιστα ὄχι μὲ συμβολική ἔννοια 
(ὅπως στοὺς Προφῆτες" ). 


δ2 Ἡ διδασκαλία τοῦ Ἰωάννη εἶχε εὐρύτατη ἀπήχηση στὸ λαὸ 
ἐξαιτίας τοῦ συνδέσμου τοῦ βαπτίσµατός του μὲ την ἄφεση τῶν 
ἁμαρτιῶν. Οἱ συνεχεῖς βαπτισματικοι καθαρμοὶ τῶν διαφόρων 
ὁμάδων εἶχαν δημιουργήσει στὸ λαὸ τὴν αἴσθηση τῆς ἀδυναμίας νὰ 
τύχουν ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν, ἐφόσον θεωροῦνταν συνεχῶς ἀκά- 
θαρτοι. Μὲ τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη παρέχεται ἡ δυνατότητα ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν σὲ ὅλους τοὺς προσερχόµενους, οἱ ὁποῖοι ἐθαπτίξοντο 
ἐξομολογούμενοι τὰς ἁμαρτίας αὐτῶν'.. Ἡ «ἐξομολόγηση» αὐτὴ θὰ 
πρέπει νὰ πραγματοποιεῖτο κατὰ τὴ διάρκεια τῆς βαπτισματικῆς 
καταδύσεως. ἔτσι, ἄλλωστε ἑρμηνεύεται τὸ γεγονὸς ὅτι, ὁ Ἰησοῦς ὡς 
ἀναμάρτητος δὲν παρέμεινε στὸ νερό, ἀλλὰ «ἀνῆλθε εὐθέως». 

Τὸ βάπτισµά του, ὅμως, συνδέεται καὶ μὲ την ἐσχατολογία τῆς 
ἐποχῆς του, μὲ τὴν «μέλλουσα ὀργὴ» καὶ τη κρίση ποὺ πλησιάζει, 
καὶ μὲ Ώῃν ὁποία ἀπειλεῖ Φαρισαίους καὶ Σαδδουκαίους ποὺ εἶχαν 
ἔλθει στὸν Ἰορδάνη γιὰ νὰ παρατηρήσουν τὰ τελούμενα 


(δ) Ὑπάρχουν ἑβραϊκὲς ρίζες στὸ χριστιανικὺ Βάπτισμα; 


Θὰ πρέπει κατἀρχὰς νὰ ἐπισημανθεῖ ὅτι ἣ βαπτισματικὴ ὅρολο- 
γία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας ἀποκαλύπτει κάποια σχέση µεταξύ τοῦ 


44 ΓΡΑΤΣΕΑ, Ἰωάννης ὁ Βαπτιστ]ς.., σ.141. 

Μίκι 1, 4, 

46 Ποβλ. ες, 36, 25: Καὶ ρανῶ ἐφ᾽ ἡμᾶς ὕδωρ καθαρόν, καὶ καθαρισθήσεσθε ἀπὸ 
πασῶν τῶν ἀφαθαρσιῶν ἡμῶν καὶ ἀπὸ πάντων τῶν εἰδώλων ὑμῶν, καὶ καθαριῶ 
ὑμᾶς (βλ. καὶ ΙΟΗΜΕΥΕΕ, Ώας [γο]ιγὶςεΠ{έΥΗ..., σσ.73-76). 

Μπ. 316/ ΜΑ. 1, 10. 

Μτ 3, 7. Βλ, καὶ ΠΜΠΡΑΤΣΙΩΤΟΥ, Ἰωάννης ὁ Βαπτιστῆς.., σσ. 56-58. 
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ἑβραϊκοῦ καὶ τοῦ χριστιανικοῦ Βαπτίσματος. Αὐτὸ ἰσχύει περὶ τοῦ 
ρήματος «βαπτίζειν» καὶ τῶν παραγώγων του, τὰ ὁποῖα στὸν μὴ- 
ἰουδαϊκὸ ἑλληνισμὸ οὐδέποτε εἶχαν κάποια μυστηριακὴ ἔννοια”, 
ἀλλὰ προέρχονται ἀπὸ ἰουδαιοχριστιανικὸ λεξιλόγιοἳ, Ἀπό παρό- 
µοιο λεξιλόγιο προέρχονται οἱ βαπτισματικονὶ χριστιανικοὶ ὅροι «ᾱ- 
νακαίνιση», «ἀνάπλαση» καὶ «ἀναζωοποίηση»». Ἡ χριστιανικὴ 
χρήση, ἐπίσης, τῶν ὅρων σὲ παθητική φωνή «βαπτίζεσθαυὸ καὶ 
«ἀπολούεσθαι»»ὲ ἔχει πολὺ λίγο ἑλληνικὴ προέλευση καὶ περισ- 
σότερο ἰουδαιοχριστιανική”. Ἀλλὰ καὶ ἡ ἔκφραση «εἰς τὸ ὄνομα» 
ἔχει ἑβραϊκὲς ρίζες καὶ σηµαίνει τὸν τελικὸ στόχο μιᾶς τελετουρ- 
γικῆς πράξεως”. 

Βασικὸ στοιχεῖο, ὅμως, τοῦ χριστιανικοῦ Βαπτίσματος, τὸ ὁποῖο 
ἀπονυσιάζει ἀπὸ τὰ ἑβραϊκὰ βαπτισματικὰ κινήματα (ἐκτὸς ἀπὸ τὸ 
βάπτισμα τοῦ Ἰωάννη) εἶναι ἡ ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν. Ἐκτὸς ἀπὸ 
τοὺς βαπτισματικοὺς καθαρμοὺς τῶν Ἑσσαίων καὶ τῶν Φαρισαίῶν, 
τὰ ὑπόλοιπα βαπτισματικὰ κινήματα εἶχαν ὡς τελετουργοὺς ἀνθ- 
ρώπους οἱ ὁποῖοι δὲν ἐνδιαφέρονταν γιὰ τὴ βαθύτερη θεολογικὴ 
ἔννοια τοῦ βαπτίσματος ποὺ ἐνεργοῦσαν καὶ οἱ ὁποῖοι θεωροῦσαν 
τοὺς βαπτισματιποὺς καθαρμοὺς ὡς µία θρησκευτικὴ πρακτικὴ ποὺ 
ἔπρεπε νὰ ὑφίσταται, ὥστε νὰ ὑπάρχει διάκριση ἀπὸ τοὺς λαοὺς 
ἑχτὸς τοῦ Ἰσραὴλ ποὺ τελοῦσαν παρόμοια καθαρτήρια λουτρά. 


3 Βλ. Α.ΟΕΡΚΕ, «Βαριό», ΤΨ/ ΝΤ, ε.1, σ.580 (8-10). 

59 Βλ τῇ χρήση τοῦ ὅρου στοὺς Ο(Δ΄Έασ.5, 14/ Σοφ.Σειρ. 34, 25/ Ἰου8. 12, 7). 

51 Στὺὸ ἀπόπρυφο κείµενο ὑπὸ τὸν τίτλο Ἰωσὴφ καὶ Ἀσινεθ (προέρχεται ἀπό 
ἰουδαιοελληνιστικὸ ἱεραποστολικὸ περιβάλλον τῶν πρὸ Χριστοῦ χρόνων) διατυ- 
πώνεται ἢἡ προτροπὴ πρὺς την Ἀσινὲθ ὅτι, ἐὰν προσέλθει στην ἑβραϊκὴ πίστη 
«ἀναχαινισθήσῃ χαὶ ἀναπλασθήσῃ καὶ ἀναζωοποιηθήσῃ» (ἔκδ. ΡΒΑΤΙΕΕΟΙ, 1.6 [ἴνγε 
4ε ἰα ρπέτε ἄ᾽Αεεπείή, ΣΤ’, Ρατὶς 1889-00, σ.61, 5/ Βλ. τς παρατηρήσεις τοῦ 
ΙΙΕΕΕΜΙΑΣ, «Ιέδης οί ες ραΐεπς, Νευμομβίε]-Ροσίς 1957, σ.0, παθὼς καὶ τῇ µελέτη τοῦ 
ΟΒΙΒΕΟΗΑΕΡ, Ὀπέεγμοβιπρεν Ζιµ «Ιοτερὴ ιπᾶά Αεεπείή, Τιαδίηρυς 1965). Ἐνδιαφέ- 
Ρουσα εἶναι, ἐπίσης, ἣ μαρτυρία ὅτι ἡ Ἀσινὲθ ἐξομολογήθηκε τὰ ἁμαρτήματά της 
πρὶν εἰσέλθει στην ἑβραϊκὴ πίστη (ΒΑΤΙΕΡΟΙ, σ,54,21-58,11) καὶ ὅτι ἄλλαξε τὸ 
ὄνομά της (σ.61, 9ὲξ.). 

3 Α΄χΚορ. 10,2. 

3 Α΄Κορ. 6, 11. Καὶ γιὰ τὰ δύο ρήματα, τὸ Πρ. 22, 16 χρησιμοποιεῖ μορφὴ 
ἐνεργητικῆς φωνῆς. 

Ἡ Ἠλ. τὶς θέσεις τοῦ ΠΗΙΕΙΡΟΙΌΣ, «Ὀἱε αἰἰοἰιτίςί[ῖσμε Ταιβε ταἱἰρϊοηςρεςοΠΏίς ΗΒ! {1ο Ό6- 
ἐτασμ1οί», ΤΝΖΙ/ 3195354), σ.65. 

55 Α.ΟΒΕΚΕ, ὅ.π., σ.531/ Η.1.ΕΤΚΑΟΚ-Ρ.ΒΙ1 ΕΕΒΕΟΚ, ὅ,π., 11. Μιπῖον 1928, σ.744, 
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Μὲ ἀφορμὴ τὴ μοναδικὴ περίπτωση ἑνὸς ἰαματικοῦ βαπτίσματος 
στὴν Π.Λ. (τῆς θεραπείας τοῦ Ναιμὰν μετὰ τὸ βάπτισμα ἑπτάκις 
στὸν Ἰορδάνη, βλ. Δ΄Βασ.»,14), θὰ μποροῦσε νὰ γίνει παραλλη- 
λισμὸς μὲ Ώῃ θεραπεία τοῦ τυφλοῦ ποὺ περιγράφεται στὸ Ἰω. 9, 6-7 
(ὁ Χριστὺς καλύπτει τὰ µάτια τοῦ τυφλοῦ μὲ πηλὺ καὶ τὸν 
προτρέπει νὰ τὰ πλήνει στην κολυµβήθρα τοῦ Σιλωάμ, ὁπότε καὶ 
θεραπεύεται). Παρόμοιο θεραπευτικὸ βάπτισμα σημειώνεται στὸ 
Ἰω. 5, 1-183 


56 Σημαντικὲς οἱ ἐπὶ τοῦ θέµατος ἀναλύσεις τῶν Α.ΏΌΡΒΕΖ (ωόδιις οί 1ες Πΐειιχ δη έτίς- 
δεµΓΑ. ᾿Α ργ0ρος ἄε γεαπ Υ’, Ρατί5, Οαὐθ]άα, 1970, σσ.162-177) καὶ Ο.ΟΙΠΙΜΑΝΝ, (165 
φαςΤΕΥΠΕΗΙς ἆαης [Ἐναπρί]ε Ἱομαπίαιμο. Ια νίε ας «Ἱέσις οἱ ἶο οιμί(ε ἆαης | Ερβ]έεε ργἰγπῖ- 
νε, θίταςΌουσρ 1951, σ.56). 


ΚΕΦ 1Ο Δ΄ 


Ὁ Μυστικὸς Δεῖπνος: ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ τελετὶ]] 
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ἀαἰσιη, Γοπάον 1952, 


(α) Εἰσαγωγικὰ περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου κατὰ ἂς εὐαγγελικὲς 
διηγήσεις 


Ὅπως συνάγεται ἀπὸ τὶς τέσσερεις καινοδιαθηκικὲς διηγήσεις 
περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου!, ὃ Κύριος πραγματοποίησε ἕνα τελε- 
τουργικὸ ἑπτὰ πράξεων: ἕλαβε τὸν ἄρτο (1), ἀνέπεμψε εὐχαριστία 
ἐπὶ τοῦ ἄρτου (2), ἔκοψε (3) καὶ διένηµε τὸν ἄρτο στοὺς µαθητές 
Του (4). Ἀκολούθως ἔλαβε τὸ ποτήριο (5), ἀνέπεμψε εὐχαριστία ἐπὶ 
τοῦ ποτηρίου (6) καὶ τὸ ἔδωσε στοὺς μαθητὲς (7). Εἶναι ἐμφανὲς ὅτι 
σήις τέσσερεις αὐτὶς διηγήσεις διακρίνονται δύο διαφορετικὲς 
π[ιραδόσεις. 


[ 


| Ἡ παλαιότερη (περὶ τὸ 55μ.Χ.) εἶναι ἡ τῆς Α΄Κορ.11, 23-25. Ἀκολουθοῦν οἱ τῶν 
τριῶν Συνοπτικῶν: Μτ.26, 26-29, Μκ.14, 22-25 καὶ Λη. 22, 17-23. Τὸ κατὰ Ἰωάννην 

δὲν παραθέτει διήγηση περὶ Μυστικοῦ Δείπνου, ἄν καὶ στὸ κεφ.13 γίνεται 
ἀναφορὰ στὸ τελευταῖο δεῖπνο τοῦ Κυρίου μὲ τοὺς Μαθητές Του, χωρὶς ὅμως µνεία 
συστάσεως τῆς Θείας Εὐχαριστίας. Στ μαρτυρία αὐτὴ τοῦ 13ου κεφαλαίου 
κυρίαρχα θέµατα εἶναι τὸ πλύσιμο τῶν ποδῶν τῶν Μαθητῶν καὶ ἕνας μεγάλος 
ἀποχαιρετιστήριος λόγος τοῦ Κυρίου. 
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Ἡ πρώτη παράδοση εἶναι αὐτὴ ποὺ μαρτυρεῖται ἀπὸ τοὺς 
Παῦλο καὶ Λουκᾶ. Ἡ διήγηση τοῦ Λουκᾶ παρουσιάζει τὸ ἀκόλου- 
θο σχῆμα: ὁ Ἰησοῦς λαμβάνει κατ’ ἀρχὰς ποτήριο οἴνου καὶ εὐχαρι- 
στεῖ, ἀκολούθως λαμβάνει τὸν ἄρτο, εὐχαριστεῖ καὶ διανέµει στοὺς 
Μαθητές, περὶ δὲ τὸ τέλος τοῦ Δείπνου λαμβάνει ἐκ νέου ποτήριο 
οἴνου, εὐχαριστεῖ καὶ δίδει στοὺς Μαθητές. Ἡ διήγηση τοῦ ἀπ. 
Παύλου δὲν ἀναφέρει, μὲν, τὰ περὶ τοῦ πρώτου ποτηρίου, ἀλλὰ 


συμπορεύεται μὲ τὴ διήγηση τοῦ Λουκᾶ: 


Α΄ Κορ. 11, 23-26 


3.ὸ Κύριος Ἰησοῦς ἐν τῇ 
γυκτὶ ᾗ παρεδίδετο ἔλαβεν 
ἄρτον ΄' καὶ εὐχαριστήσας 
ἔκλασε καὶ εἶπε λάβετε φά- 
γετε τοῦτό µου ἐστι τὸ σῶμα 
τὸ ὑπὲρ ὑμῶν κλώμενον. 
τοῦτο ποιεῖτε εἰς τὴν ἐμὴν 
ἀνάμνησιν. ὃ Ὡσαύτως καὶ 
τὸ ποτήριον μετὰ τὸ δειπνῆ- 
σαι λέγων. τοῦτο τὸ ποτή- 
θιον ἡ καινὴ διαθήκη ἑστὶν 
ἐν τῷ ἐμῷ αἵματι- τοῦτο ποι- 
εἴτε, ὁσάχις ἄν πίνητε εἰς 
τὴν ἐμὴν ἀνάμγησιν. 

36 ῥσάκις γὰρ ἄν ἐσθίητε 
τὸν ἄρτον τοῦτον καὶ τὸ 
ποτήριον τοῦτο πίνητε, τὸν 
θάνατον τοῦ Κυρίου καταγ- 
γέλλετε, ἄχρις οὗ ἄν ἔλθῃ, 


Λκ. 22, 17-20. 


17 Καὶ δεξάµενος τὸ ποτήριον 
εὐχαριστήσας εἶπε λάβετε τοῦτο 
καὶ διαµερίσατε ἑαυτοῖς. 1 Λέγω 
γὰρ ὑμῖν ὅτι οὐ μὴ πίω ἀπὸ τοῦ 
γεννήµατος τῆς ἀμπέλου ἕως ὅτου 
ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ ἔλθῃ. '' Καὶ 
λαβὼν ἄρτον εὐχαριστήσας ἔκλα- 
σε καὶ ἔδωκεν αὐτοῖς λέγωγ. τοῦτό 
ἐστι τὸ σῶμά µου τὸ ὑπέρ ὑμῶν 
διδόµενον τοῦτο ποιεῖτε εἰς τὴν 
ἐμὴν ἀνάμνησιν. ὃ Ὡσαύτως καὶ 
τὸ ποτήριον μετὰ τὸ δειπνῆσαι 
λέγων. τοῦτο τὸ ποτήριον ἡ καινὴ 
διαθήκη ἐν τῷ αἵματίμου, τὸ ὑπὲρ 
ὑμῶν ἐκχυνόμενον. 


[1 Λέγω γὰρ ὑμῖν ὅτι οὐ μὴ 
πίω ἀπὸ τοῦ γεννήµατος τῆς ἀμ- 
πέλου ἕως ὅτου ἡ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ ἔλθῃ]. 


Τὸ γεγονὸς ὅτι ἔδωσε στοὺς Μαθητὲς τὸ τελευταῖο ποτήριο δὲν μαρτυρεῖται 
εὐθέως, ἀλλὰ ἐμμέσως διὰ τοῦ ἐπιορρήματος «ὡσαύτως», τὸ ὁποῖο δηλώνει ὅτι ὁ 
Κύριος ἔπραξε «ιατὰ τὸν ἴδιο τρόπο» ἐπὶ τοῦ ποτηρίου, ὅπως εἶχε πράξει 
προηγουμένως ἐπὶ τοῦ ἄρτου (δηλαδη εὐλόγησε καὶ διένηµε). 
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Στ διήγηση τῶν Ματθαίου καὶ Μάρκου δὲν ὑπάρχει ἀναφορὰ 
σὲ ἀρχικὸ ποτήριο, ἡ δὲ εὐλογία τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ ποτηρίου 
μαρτυρεῖται ὡς γεγονὸς ποῦ ἐπισυνέβη ἀλληλοδιαδόχως (στὴν πρώ- 
τη παράδοση ἡ εὐλογία τοῦ ποτηρίου μαρτυρεῖται ἀφοῦ ἔχει ὅλοκ- 
ληρωθεῖ τὸ Φεῖπνο, στην ἀρχη τοῦ ὁποίου μαρτνρεῖται ἡ εὐλογία 


τοῦ ἄρτου): 
Μτ. 26, 26-29 


36 Ἐσθιόντων δὲ αὐτῶν 
λαβὼν ὁ Ἰησοῦς ἄρτον ἔχλα- 
σε καὶ ἐδίδου τοῖς μαθηταῖς 
χαὶ εἶπε- λάβετε φάγετε- τοῦ- 
τό ἐστι τὸ σῶμά µου -΄ καὶ 
λαβὼν ποτήριον καὶ εὖχαρι- 
στήσας ἔδωκεν αὐτοῖς λέ- 
γῶν. πίετε ἐξ αὐτοῦ πάντες. 


δ τοῦτο γὰρ ἐστι τὸ αἷμά 
µου τὸ τῆς καινῆς διαθήκης 
τὸ περὶ πολλῶν ἐκχυνόμενον 


εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν. 3 


Λέγω δὲ ὑμῖν ὅτι οὐ μὴ πίω 


Μκ. 14, 22-25 


22 Καὶ ἐσθιόντων αὐτῶν λαβὼν 
ὁ Ἰησοῦς ἄρτον εὐλογήσας ἔχλασε 
χαὶ ἔδωκεν αὗτοῖς καὶ εἶπε- λάβετε 
φάγετε. τοῦτό ἐστι τὸ σῶμά µου. 3 
Καὶ λαβὼν τὸ ποτήριον εὖχαρι- 
στήσας ἔδωκεν αὐτοῖς. Καὶ ἔπιον 
ἐξ αὐτοῦ πάντες ὃ' καὶ εἶπεν αὐ- 
τοῖς. τοῦτό ἐστι τὸ αἷμά µου τὸ τῆς 
καινῆς διαθήκης τὸ περὶ πολλῶν 
ἐκχυνόμενον.  Ἀμὴν λέγω ὑμῖν 
ὅτι οὐκέτι οὗ μὴ πίω ἐκ τοῦ γεν- 
γήµατος τῆς ἁμπέλου ἕως τῆς 
ἡμέρας ἐκείνης ὅταν αὐτὸ πίνω 


ἀπ᾿ ἅρτι ἐκ τούτου τοῦ 
γεννήµατος τῆς ἀμπέλου ἕως 
τῆς ἡμέρας ἐκείνης ὅταν 
τοῦτο πίνω μεθ᾽ ὑμῶν και- 
νὸν ἐν τῇ βασιλεία τοῦ πα- 
τρός µου. 


χαιγὸν ἐν τῇ βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ. 


Ἡ διήγηση τῶν Ματθαίου καὶ Μάρκουὲ πιθανὸν ὑποδηλώνει µία 
ἐξέλιξη τῆς λειτουργικῆς παραδόσεως περὶ τῆς Θείας Εὐχαριστίας: 
Φαίνεται, δηλαδή, ὅτι ἀρκετὰ ἐνωρὶς ἡ Θεία Εὐχαριστία ἀπο- 
δεσμεύεται ἀπὸ τὸ πλαίσιο τελέσεωὼς κατὰ τὴ διάρκεια δείπνου, τὸ 
γεγονὸς δὲ αὐτὸ δηλώνεται προφανῶς μὲ τὴ σιγὴη τῶν ἐν λόγῳ 
Συνοπτικῶν Εὐαγγελιστῶν περὶ τελέσεως δείπνου ἀνάμεσα στὴν 


3 Ἄς σημειωθεῖ ἡ προσθήκη τοῦ Ματθαίου «εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν» σύμφωνα μὲ τὸ 
Ἠσ,»3,10, 
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ἀρχινὴ εὐλογία τοῦ ἄρτου καὶ στὴν καταληκτική εὐλογία τοῦ 
ποτηρίου. 

Θὰ συνδέαµε τὶς δύο παραδόσεις µέσα ἀπὸ ἕνα ποινὸ σχῆμα- 
πλαίσιο τεσσάρων πράξεων τοῦ Κυρίου: λαμβάνει τὸν ἄρτο καὶ τὸ 
ποτήριο (1)/ ἀναπέμπει εὐλογία ἐπ᾽ αὐτῶν (2)/ κόβει τὸν ἄρτο (3)/ 
δίδει καὶ τὰ δύο στοὺς μαθητὲς (4). Οἱ πράξεις, ὅμως, αὐτὲς λαμβά- 
νουν χώρα στὰ πλαίσια ὄχι ἑνὸς ἁπλοῦ δείπνου, ἀλλὰ ἑνὸς τελε- 
τουργικοῦ δείπνου τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. 

Γνωρίζουμε ὅτι ὁ Κύριος ὑπῆρξε συνεπῆς στὶς ὑποχρεώσεις του 
ἀπέναντι στην πατρώα λατρεία. Τὰ ἘΕὐαγγέλια μαρτυροῦν ὅτι 
ἐσύχναζε στὶς Συναγωγὲς τῆς Ἱουδαίας (δηλαδή στοὺς τόπους 
προσευχῆς)’, γιόρτασε ὡς γνήσιος Ἑβραῖος τὸ Πάσχα, τὴν Πεντη- 
κοστὴ καὶ τὴ Σκηνοπηγία, ἐνῶ καὶ ὃ ἴδιος πιστοποιεῖ ὅτι βρισκόταν 
«καθ᾽ἡμέραν» στὸ Ναό”. Οἱ διαπιστώσεις αὐτὲς εἰσάγουν στὴ θεώ- 
ρήση τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου ὣς µίας ἀκόμα ἐκπληρώσεως ἀπὸ τὸν 
Κύριο τῶν λατρευτικῶν ὑποχρεώσεων τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. 


(β) Οἱ εὐλογίες τοῦ Λείπνου 


Ὁ Μυστικὸς Δεῖπνος ὑπῆρξε ἕνα ἑβραϊκὸ ἑορταστικὸ δεῖπνοῦ 
(δηλαδη µία ἑβραϊκὴ τελετή) ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὸ χαρακτήρα της, 
περὶ τοῦ ὁποίον θὰ ἀσχοληθοῦμε στην ἑπόμενη παράγραφο. Περὶ 
τοῦ τελετουργικοῦ τυπιποῦ τῶν ἑορταστικῶν αὐτῶν δείπνων (τὰ 
ὁποῖα, ἄλλωστε, δὲν ἀποτελοῦσαν πρωτοτυπία τῶν Ἑβραίων) 
λαμβάνουμε πληροφορίες ἀπὸ τὴ «Μίσνα», ἕνα συµπίλημα ἑβ- 
ραϊκῶν κανόνων τοῦ ὁποίου ἡ σύνταξη χρονολογεῖται περὶ τὰ τέλη 
τοῦ 2ου μ.Χ. αἰώνα, ἀλλὰ τὸ ὑλικό του εἶναι παλαιότατο. Ἀπὸ τὴ 


4Πρβλ. ΑΝ.4, 15// Μτ.4, 23/12.9/13, 54// Μκ.ἰ, 21// Τω.6, 59. 

5 Ακ. 22, 52. Ἡ παρουσία τοῦ Κυρίου στὸ Ναὺ δηλώνει (ἐκτὸς ἀπὸ τὴν 
κπηρυγµατική Του ὁραστηριότητα) καὶ τὴ συμμετοχή Του στῃν καθημερινῃ προ- 
σευχή. 

6 Τὰ τελετουργικὰ γεύματα καὶ δεῖπνα τῶν Ἑβραίων εἶχαν ὡς ἀφορμὴ εἴτε γεγο- 
νότα τῆς ἁτομικῆς ζωῆς (περιτοµή, γάµος, θάνατος), εἴτε ἑορτολογικὲς συγκυρίες 
(τὸ Σάββατο καὶ οἱ ὑπόλοιπες ἑορτὲς τοῦ ἑβραϊκοῦ λειτουργικοῦ ἔτους), Περὶ τῆς 
τελετουργικῆς ὀργανώσεως τῶν συγκεκριμένων γευμάτων ἤ δείπνων, καθὼς καὶ 
περὶ τῶν προβλεπομένων τροφῶν κατὰ τὴ διάρκειά τους, βλ. Ε.ΡΑΧ, «Ἑδδεηῃ απά 
Τγίηκοεη», σσ.275-291/ 6 ΡΕΕΕΟΤΣ, «Ξορᾶς ἆν ΦείρηειΓ», σσ.32ὲΕ. 

ΤΕλ. 5. 5ΤΕΙΝ, ΤΗ6 [ηΙμεποε οἱ δυπιροξδίᾳ, σο. 13-44. 
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συγκεκριμένη συλλογη παθὼς καὶ ἀπὸ τὴν περιγραφὴ τελέσεως τοῦ 
ἑορταστικοῦ δείπνου ἐνδιαφερόμαστε ἰδιαίτερα γιὰ τὶς «εὐλογίες» 
(εις λεγόμενες «Μπερακόθ»), δηλαδη τὶς μικρὲς προσευχὲς τῆς 
τράπεζας, τις ὁποῖες ἀνέπεμπε ὁ προϊστάμενος τοῦ δείπνον καὶ οἱ 
ὁποῖες ἔχουν ἐνδιαφέρον γιὰ τὴν ὅλη συνάφεια Μυστικοῦ Δείπνου 
χαὶ Θείας Εὐχαριστίας. 

Στην ἀρχὴ τῆς τελετῆς καταγράφεται ἡ πρώτη «εὐλογία» ἐπὶ τοῦ 
ποτηρίου καὶ ἐπὶ τοῦ “κλωμένου” ἄρτου” «Εὐλογημένος ἄς εἶσαι 
Κύριε Θεέ µας, βασιλειὰ τοῦ σύμπαντος, Ἐσὺυ ποὺ μᾶς δίδεις αὐτὸν 
τὸν καρπὸ τῆς ἀμπέλου/ Εὐλογημένος ἄς εἶσαι..., Ἐσὺ ποὺ παράγεις 
τὸ ψωμὶ ἀπὸ τὴ γή»... Ὅταν ἡ τελετὴ βαίνει πρὸς τὸ τέλος της, ἡ 
προσευχἠ εὐλογίας παρουσιάζει ἐκτενέστερη µορφή: δὲν εἶναι πλέον 
µία «Μπερακὰ» ἀλλὰ µία «Μπιρκὰ χα-μαζὸν»᾽'- 


ὃ Οἱ «Μπερακόθ» ἀποτελοῦν τὸ σημαντικότερο τμῆμα τοῦ ἑβραϊκοῦ εὐχολογίου, 
αὐτὸ ποὺ ὁ 1.ΕΙΒΟάΕΝ ἀποκάλεσε ὡς «Οτιπάξοσπι» (Πεν άϊκομε (Οοεσάϊεησί...ι 
σ.4). Τὸ ἐνδιαφέρον θεωρήσεως τῶν «Μπερακὸθ» σὲ συνάφεια μὲ τὸ Μυστικὸ 
Δεῖπνο ἀνέδειξαν οἱ μελέτες τῶν Ε.ΟΑΥΙΝ (16 «Τεννίση ΑπίεεεάεΠ!»..., σσ.5οἑξ.) καὶ 1 
Ρ.ΑΌΡΕΤ («[4ἱ1ε{ατγ ἔοτπης...», σσ.643ὲξ. καὶ «Βκηαίΐσεε Ηἰκίοτίηε..», σσ.271-399). 

τὸ ἑβραϊκὸ ρῆμα «Μπαρὰν» (ἀπὺ τὸ ὁποῖο προέρχεται τὸ αὐσιαστικὺ 
«Μπερακὰ») μεταφράζεται ὡς «εὐλογεῖν» ἤ «εὐχαριστεῖν» [βλ. ΤΤΑΙΙ1ΕΥ, «Ώε ἵ8 
“Βετακαμ”...», σ.13. Ὁ κ.νΟΙΚΕΕ θεωρεῖ τὶ δύο ρήματα ὡς ταυτόσηµα («Ρείἀε ἰάςῃ- 
Πςςμ»), μὲ μοναδικὴ ἀπόκλιση τὴ χρησιμοποίηση τοῦ «εὐλογεῖν» γιὰ τὸν ἄρτο καὶ 
τοῦ «εὐχαριστεῖν» γιὰ τὸ ποτήριο (Μγπεπίη.., σσ.21Εξ.). Την ἄποψη αὐτῃ ἐχ- 
φράζουν καὶ οἱ Η.Ν.ΒΕΥΕΕ («Ειἰορείη», σσ.751έξ) καὶ Η.ΟΟΝΖΕΙΜΑΝΝ («Εισ]να- 
τὶίείη», σσ.300-401)]. Μία ἀκόμα μετάφραση εἶναι ἡ διὰ τοῦ ρήματος «ἐξομο- 
λογεῖσθαι», ὅπως μαρτυρεῖται στην «Μπερακὰ» τοῦ Μτ.11.25 (Ἐξομολογοῦμαί σοι 
πάτερ, πύριε τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῆς γῆς../ βλ. ΓΡαίιπετ, «Εεαιίδδε Πἱείοτίᾳμε..», 
σ.385), 

Ἡ ἑλληνικὴ ἀντιστοιχία τοῦ «Μπαρὰν» ἀπετέλεσε θέµα, ἐπὶ τοῦ ὁποίου 
ἐκφράστηκαν διαφορετικὲς ἀπόψεις (βλ. Κ.ΙΕΡΟΞΑΕ, Αοξπονεάρπιεπι; ῬΡγαίσε 
γογβ»..., σ.121ὲξ.). Περὶ τῆς ἔννοιας τοῦ «εὐχαριστεῖν» στην ἐξωβιβλικὴ γραμματεία 
τῆς μεσοδιαθηκικῆς περιόδου, βλ.: Τ.ΟΗΠΕΕΜΑΝΝ, «“Εισπατίιία” υπά “εμοἰατῖ- 
δίοἰπῦιι», σσ.315-410/ Ρ.ΟΗυΒΕΕΣ, Εογπι αά ΕμΠΕΙΙΟΗ..., σσ.116ὲξ./ Ε.Κ.ΥΕΕΚΕΣς, ὅας- 
π[ίςε ἐπ (Τοεί...., σσ.270ὲξ./ 1 ΗΑΙ ΚΙΝ, ἵνα οαρρ]εαιἰοπ..., σσ.136ὲξ. 

α΄ Δηλαδὴ τοῦ ἄρτου, ὁ ὁποῖος εὐλογεῖται, κόβεται καὶ διαµοιράζεται, 

10 Μίσνα, Μπερακὺθ ΝΙ, 1, ἕκδ. ΕΑυΟΕΝΗΕΙΜ, Ραείς, Ῥτεςσες άπ Τεπηρς Ρτέρεπ!, 1968, 
σ.25. 

α. Πρόκειται περὶ μιᾶς ἀπὸ τὶς σπουδαιότερες προσευχὲς τῶν Ἔβραίων κατὰ τὰ 
δεῖπνα σὲ ἡμέρες ἑορτῶν. Ἠταν ἢ προσευχή εὐχαριστίας μετὰ τὸ δεῖπνο (βλ. 
Ι.ΕΙΝΚΗΝΣΤΕΙΝ, «ΤΠε Βἰκαϊ..», σσ.212ὲξ.). Ἡ συλλογη τῆς «Μίσνα» δὲν παρέχει 
ὁλοκληρωμένο κείµενο τῆς προσευχῆς αὐτῆς. Νεότερες μελέτες μᾶς παρέχουν τὴν 
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«Ἄς εἶσαι εὐλογημένος Κύριε Θεέ µας, βασιλειὰ τοῦ σύμπαντος, 
ποὺ θρέφεις ὁλόχληρο τὸν κόσµο μὲ τὴν ἀγαθότητα, τὸ ἕἔλεος καὶ 
τοὺς οἰκτιρμούς σου. Ἄς εἶσαι εὐλογημένος Κύριε ποὺ θρέφεις τὰ 
πάντα. Σοῦ ἀνταποδίδουμε τὴν εὐχαριστία µας, Κύριε καὶ Θεέ µας, 
διότι μᾶς κληροδότησες µία χώρα εὐχάριστη, ὅμορφη καὶ µεγάλη, 
μᾶς ἔδωσες τῇ Διαθήκη, τὸ Νόμο, τὴ ζωὴ καὶ την τροφή. Γιὰ ὅλα 
αὐτὰ σοῦ ἀνταποδίδουμε τὴν εὐχαριστία καὶ εὐλογοῦμε τὸ ὄνομά 
σου παντοτινά. Ἄς εἶσαι εὐλογημένος Κύριε γιὰ τὴ χώρα καὶ την 
τροφὴῦ». 

Ἀκολούθως, ἤ «εὐλογία» μετατρέπεται σὲ προσευχή «Τεφιλάχ» 
(ή «Τεχιλὰχ»), δηλαδὴ σὲ ἱκεσία γιὰ τὴν ἐκπλήρωση τοῦ ἔργου τοῦ 
Ἰσραὴλ;” «Ἐλέησε, Κύριε Θεέ µας, τὸν Ἰσραήλ, τὸ λαό σου, τὴν 
πόλη σου τὴ Σιών, τόπο κατοικίας τῆς δόξας, τοῦ θυσιαστηρίου καὶ 
τοῦ ἱεροῦ Σου. Ἄς εἶσαι εὐλογημένος Κύριε, Ἐσὺυ ποὺ οἰκοδομεῖς 
καὶ πάλι την Ἱερουσαλὴμ»!' 

Σὲ ὁρισμένε συλλογὲς τῆς ἑβραϊκῆς Λατρείας συναντᾶμε 
διαφοροποιήσεις στὰ κείµενα τῶν συγκεκριμένων εὐχῶν. Τὸ γεγο- 
νὺὸς αὐτὸ ὀφείλεται στὸν τρόπο µεταδόσεως τῆς προφορικῆς παρα- 
δόσεως; ὑπῆρχε ἕνας στερεότυπος πυρήνας, γνωστὸς σὲ ὅλους, ἐπὶ 
τοῦ ὁποίου γίνονταν προσθήκες ἤ ἀφαιρέσεις ἀνάλογα μὲ την προ- 
σωπικὴ ἔμπνεύση τῶν προσευχομένων. Ἀκόμα καὶ ὅταν ἡ προφο- 
ρικὴ αὐτῃ παράδοση ἔπρεπε νὰ καταγραφεῖ, διασώξονταν µόνο τὰ 
στοιχεῖα τοῦ στερεότυπου πυρήνα καὶ ὄχι τὰ προερχόμενα ἀπὸ τὶς 
προσωπικὲς ἐμπνεύσεις. 

Εἶναι σίγουρο ὅτι, κατὰ τὴ διάρκεια τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου ὁ 
Κύριος διατήρησε στὸ θέµα τῶν εὐλογιῶν τὴν παράδοση ποὺ ἆφο- 


πλήρη μορφη τῆς προσευχῆς αὐτῆς (βλ. στὴ βιβλιογραφία τῆς μελέτης τοῦ Κκ.ΗΕΟΒΥ, 
1 Βἰγκαί Πά-ΙΠΑΖΟΠ..., σσ.205-2232). 

13 Ἡ «Τεφιλάχ» ὑπῆρξε ἡ γνωστότερη μορφὶ προσευχῆς στις ἀκολουθίες τῆς 
Συναγωγῆς Προέρχεται ἀπὸ τὸ ρῆμα ἠεί («αἰνεῖν»), μαζι μὲ τὸ ὁποῖο 
μαρτυρεῖται στοὺς Ψαλμοὺς ὡς «αἴνεσις» (Τὸ ΛΗΙεί ὡς «αἰνεῖν»: 23,24/ 35,18/ 56,5/ 
63,6/ 60,34 καὶ 35/ 74,.21/ 84,5/ 107,32) 109,30/ 115.11/ 119,164/ 135,3» 146,2/ 148, 
2:3-4-5-1.13/ 149,3/ 150,1. Ἡ «Τεφιλὰχ» ὡς «αἶνεσις»: 9,15/ 22,4/ 34,2/ 40,4/ 48.11/ 
51.11/ 65,2/ 71.8/ 78.4/ 79,13/ 102,22/ 106,2-12.41/ 109.1/ 111,10/ 1491. Βλ. σχετικῶς: 
ΞΜΟΝΙΝΚΗΙ, ΤΗΕ Ρεαἰη».... σσ.201-210). Ἀποτελεῖται ἀπὸ 186 «εὐλογίες» (γι αὐτὸ 
ὀνομάζεται ἐπίσης «Σεμονὲχ Εζρὀ»). Οἱ ἀρχαιότερες ἀνάγονται στὸ β΄/π.Χ. αἰώνα 
καὶ ἦσαν σὲ λειτουργικὴ χρήση σιὶς Συναγωγὲς κατὰ τὰ χρόνια τοῦ Χριστοῦ. 

13 Εκδ. ΙΡΑΝΙΡΕΟΝ, 5.ΑΔ5ΑΕ, Β.Ι1ΟΕΙ, ζέτωσα]οπι 1941, σ.102. 


Ὁ Μυσιικὸς Δεῖπγος: ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ τελετὴ στὴν Εὐχαριστία 127 


ροῦσε στὸν προϊστάμενο τοῦ δείπνου!’. Εἶναι, ἐπίσης, σίγουρο ὅτι 
θὰ χρησιμοποίησε τὶς μορφὲς εὐλογίας, διατηρώντας τὸν πυρήνα 
καὶ προσθέτοντας Χάποια στοιχεία κατ ἔμπνευση. Ἡ ἑβραϊκὴή 
παράδοση διακρίνει μεταξὺ δύο εἰδῶν «εὐλογιῶν»: τὶς µικρές, οἱ 
ὁποῖες περιλαμβάνουν µία µόνο φράση (ὅπως αὐτὲς ἐπὶ τοῦ ποτη- 
ρίου καὶ τοῦ ἄρτου κατὰ τὴν ἔναρξη τοῦ δείπνον) καὶ τὶς µεγάλες, 
οἱ ὁποῖες ἀναπέμπονταν πρὺς τὸ τέλος τοῦ δείπνου, Στη διήγηση 
τοῦ Μάρκου» περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου εἶναι πιθανὸν νὰ διασώ- 
ἕεται ἡ διάκριση αὐτή, ὅταν ἀναφέρεται «εὐλογία» ἐπὶ τοῦ ἄρτου 
στην ἀρχὴ τοῦ Δείπνου (προφανῶς ἤ µικρή «Μπερακὰ») καὶ «εὖχα- 
ριστία» ἐπὶ τοῦ ποτηρίου στὸ τέλος τοῦ Δείπνου (προφανῶς ἢ 
µεγάλη µορφὴ «εὐλογίας»)!-. 


(Υ) Ὁ χαρακτήρας τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου ὡς ἑβραϊκῆς τελετῆς 


Ἐπρόκειτο, ἄραγε, περὶ τοῦ πασχαλίου ἑβραϊκοῦ δείπνου; Γνω- 
ρίζουµε τὶς τελετουργικὲς λεπτομέρειες ἑνὸς παρόμοιου δείπνουί; οἱ 
συμμετέχοντες στέκονται, κατ ἀρχάς, ὅρθιοι, μὲ δεμένα τὰ σανδάλια 
χαὶ κρατώντας τὶς ὁδοιπορικὲς ράβδους, ὅπως τότε ποὺ Ἐεπινοῦσαν 
ἀπὸ τὴν Αἴγυπτο. Ἀπολούθως, ἀφήνουν τὶς ράβδους καὶ ἀνακλί- 
νονται ἐνῶ οἱ λυχνίες εἶναι ἤδη ἀναμμένεςξ. Προσφέρεται τὸ πρῶτο 
ποτήριο ἐρυθροῦ οἴνου ἀναμεμιγμένου μὲ νερό, τὸ ὁποῖο εὐλογεῖ ὁ 
οἰκοδεσπότης. Ἀκολουθεῖ τὸ πλύσιμο τῶν χεριῶν καὶ ἁμέσως 
εὐλογοῦνται τὰ πιχρὰ χόρτα, ὁ ἄζυμος ἄρτος, ὁ ζωμὸς («χαροσὲθ») 
καὶ τὸ πασχαλινὸ ἀρνί. Τό δεῖπνο εὑρίσκεται ἤδη σὲ ἐξέλιξη. 


14 Βλ, 1. 1οΙΕΕ, «Ι;αοιΐοπ ἆθ ϱτᾶσε..», σσ.00-113. 

15 Μκ 14, 22-23. 

16 Βλ, καὶ Η. ΚΟΣΜΑΙ.Α, «Ώας 1μἱ...», σσ.81-94. Παρόμοιες εὐλογίες μαρτυροῦνται καὶ 
στην κουμρανικὴ παράδοση (βλ. Ὀ. ΒΑΕΤΗΕΙΕΜΥ- Τ. ΜΗΙΚ, ΟµΠιΤαή (ανο Ἱ, Οκεοτά 
1955, σσ. 108-118). 

11 Ὁλόκληρο τὸ τελετουργικὸ τοῦ δείπνου αὐτοῦ καταχωρίζεται στὴ συλλογὴ τῶν 
ΗΑΝΟΟΙ-ΡΑΗΙ, (Βγεχ εμολαγὶσίσα..., σσ.15-34). Περὶ τῶν πηγῶν τοῦ ἑορτασμοῦ τοῦ 
Πάσχα, βλ. ἨἩ. ΟΙΚΟΝΟΜΟΥ, Παραδόσεις ἀρχαιολογίας.., σσ.393-394. Βλ. ἐπίσης. 
Β.Β.ΝΑΒΕΕΝ, Γ416 ΠΡ) απά Κα ο) ἴλο Απίε-Νίσοθπε (Ἠγσῇ, Γοπάοπ 1912, σ.200. 
Γιὰ τη νεότερη βιβλιογραφία περὶ τῶν πηγῶν καὶ τῆς ἱστορίας τοῦ πασχάλιου 
ἑβραϊκοῦ τελετουργικοῦ, βλ. Α. ΥΑΑΚΙ, Βἰβ[ίορταρΗν οἳ 1ο ΡαδκΟνε)... 

α. Περὶ τῆς «ἀνακλίσεως» τῶν συνδαιτηµόνων ὡς σηµείου τῆς ἀπελευθερώσεως ἀπὸ 
τῃ δουλεία, βλ. Η.Ι.6ΤΕΑΟΚ-Ρ.ΒΙΙΕΕΒΕΒΟΚ, Κογιπεμίαγ Ζὴή Νειµεη ΤεδίαΠΙΘΗί αἱ 
Ταἰηιιά μιά Μἱάγασσᾳ, ΤΝ, 1, Μπεπεπ 1926, σσ. 42, 56. 
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Τότε, ἀχριβῶς, προσφέρεται τὸ δεύτερο ποτήριο οἴνου ἀναμεμιγ- 
µένου μὲ νερό!”, ὁ δὲ νεότερος ἐκ τῶν µετεχόντων στὸ δεῖπνο ἐρωτᾶ 
τὸν γεροντότερο περὶ τῆς σηµασίας τῆς ἑορτῆς τοῦ Πάσχα. Ἡ 
ἀφήγηση περὶ τῆς ἀπελευθερώσεως τῶν Ἑβραίων εἶναι στερεότυπη 
καὶ διατυπώνεται µέσα ἀπὸ ἐρωτήσεις τοῦ νεότερου καὶ ἁπαντήσεις 
τοῦ γεροντότερου. Στὸ κεντρικὸ αὐτὸ σημεῖο τῆς ὅλης τελετουργίας 
ψαλλόταν τὸ «Ἀλλὲλ» (Ἀλληλούϊα) καὶ ἀναγινώσκονταν οἱ ψαλμοὶ 
112 καὶ 113 (κατὰ τοὺς Ο’), οἱ ὁποῖοι συνιστοῦν προσευχὴ εὐλογίας 
τοῦ Θεοῦ γιὰ τὶς εὐεργεσίες του”. Ἀκολουθεῖ ἐκ νέου πλύσιμο τῶν 
χεριῶν, εὐλογία τοῦ τρίτου, κατὰ σειράν, ποτηρίου καὶ συνέχιση 
τοῦ δείπνου, μετὰ τὸ τέλος τοῦ ὁποίου εὐλογεῖται τὸ τέταρτο καὶ 
τελευταῖο ποτήριο. Τὸ πασχάλιο δεῖπνο βαίνει πρὸς τὸ τέλος του: 
ψάλλεται τὸ δεύτερο τμῆμα τοῦ «Ἀλλλελ», ἀναγινώσκονται οἱ 
ψαλμοὶ 114 καὶ 117, ὁ δὲ ἐπίλογος προβλέπει τὴν τελικἩ προσευχή, 
τὸ µέγα ἀλληλουάριο καὶ την ἀνάγνωση τοῦ 135ου ψαλμοῦ. 

Μὲ βάση τὴν περιγραφὴ αὐτὴ τοῦ πασχάλιου ἑβραϊκοῦ δείπνου, 
ἐπισημαίνουμε τὰ ἀκόλουθα σὲ σχέση μὲ τὸ Μυστικὸ Δεῖπνο: α) 
Κατὰ τὴ διάρκεια τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου δὲν μνημονεύεται βρώση 
ἀμνοῦ, στοιχεῖο βασικὸ τοῦ πασχάλιου ἑβραϊκοῦ δείπνου. β) Στὸ 
Μυστικὸ Δεῖπνο ἑλλείπει ἡ διήγηση περὶ τῆς ἀπελευθερώσεως τῶν 
Ἓβραίων ἀπὸ τὸ ζυγὺὸ τῆς δουλείας. γ) Ὁ ἄρτος τοῦ ἑβραϊκοῦ 
πασχάλιου δείπνου ἦταν ἄζυμος. Οἱ τέσσερεις διηγήσεις περὶ τοῦ 
Μυστικοῦ Δείπνου δὲν ἀναφέρουν τὸ εἶδος τοῦ ἄρτου. Ὅμως, στὸ 
κατὰ Ἰωάννην Εὐαγγέλιο καὶ συγκεκριµένα στὸ θαῦμα τοῦ χορ- 
τασμοῦ τῶν πεντακισχιλίων (Ἰω.6, 1-15), γίνεται μνεία «κρίθινου 
ἄρτου», στοιχείου τὸ ὁποῖο ἀντανακλᾶ τὴ χρήση ἐνζύμου ἄρτου”.. 


1 Περὶ τῶν ποτηρίων τοῦ οἴνου κατὰ τὸ πασχάλιο δεῖπνο, βλ. Ε. 98ΡΙΤΤΑ, «Ώας 
ποµεδίεη Αμεραῦεη..», σσ.53ὲξ. 

20 Πρβλ. Μτ.26, 30. Περὶ τῶν ὕμνων κατὰ τὸ πασχάλιο ἑβραϊκὸ δεῖπνο, βλ. Α. 
ΒύςΗΙ ΕΕ. «Ζατ Οεβοβοβῖς...», σσ. 131ὲξ. 

3 Ὅπως προαναφέρθηκε, στὸ κατὰ Ἰωάννην Εὐαγγέλιο ἐλλείπει ἣ περὶ Μυστικοῦ 
Δείπνου διήγηση (ὁ σκοπὸς τοῦ εὐαγγελιστὴ δὲν εἶναι ἡ παρουσίαση γεγονότων-τὰ 
ὁποῖα, ἄλλωστε, δὲν ἐνδιέφεραν τῇ δεύτερη χριστιανικη γενιὰ-άλλὰ ἡ ἔκφραση τῆς 
«ἀληθείας» µέσα ἀπὸ τῇ δηµόσια δράση τοῦ Κυρίου). Ἡ ἀναφορά, ὅμως, στὴ Θεία 
Ἐὐχαριστία πραγματοποιεῖται µέσα ἀπὸ ἄλλες διηγήσεις, ἡ σημαντικότερη τῶν 
ὁποίων εἶναι τὸ θαῦμα τοῦ χορτασμοῦ τῶν πεντακισχιλίων: α) Ἡ µγεία τοῦ κατὰ 
Ἰωάννην ὅτι τὸ ἑβραϊκὸ Πάσχα «ἦταν ἐγγὺς», θὰ πρέτει νὰ ἀξιολογηθεῖ σὲ σχέση 
μὲ τὴ μαρτυρία τοῦ πρώτου κεφαλαίου, ὅπου ὁ Ἰωάννης ὁ Βαπτιστῆς ἀποκαλεῖ 
τὸν Κύριο ὡς «ἀμνὸ τοῦ Θεοῦ». Εἶναι, ἑπομένως, σαφὴς ἡ θεολογία τοῦ κατὰ 
Ἰωάννην περὶ τοῦ Ἰησοῦ ὡς «προσφεροµένου» πασχάλιου ἀμνοῦ. β) Οἱ «πρίθινοι 
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ὃ) Κατὰ τὸ πασχάλιο ἑβραϊκὸ δεῖπνο ὑπῆρχαν τέσσερα ποτήρια 
ἐνῶ κατὰ τὸ Μυστικὸ Δεῖπνο μαρτυρεῖται ἕνα (Ματθαῖος-Μᾶρκος) 
ἤ δύο (Παὔλος-Λουκᾶς). 

Εἶἴναι σαφές, ἑπομένως, ὅτι ἀπὸ τὸ Μυστικὺ Δεῖπνο ἐλλείπουν 
βασικὰ στοιχεῖα τοῦ ἑβραϊκοῦ πασχάλιου δείπνου. Ἀλλὰ καὶ ἡ 
ἑσπέρα πρὶν ἀπὸ τη Σταύρωση δὲν μποροῦσε νὰ συμπίπτει μὲ την 
ἀρχὴ τοῦ πασχάλιου ἑορτασμοῦ, διότι οὔτε τὸ Συνέδριο μποροῦσε 
νὰ συνέλθει κατὰ τῇ διάρκεια τῆς πασχάλιας νύχτας”, οὔτε ἡ 
Σταύρωση νὰ πραγματοποιηθεῖ κατὰ τὴν ἡμέρα τοῦ Πάσχα, ἑνῶ 
καὶ περὶ τοῦ Σίμωνος τοῦ Κυρηναίου μαρτυρεῖται ὅτι, πατὰ τὴ 
χρονικἩ περίοδο πρὶν ἀπὸ τὴ Σταύρώση «ἐπέστρεφε ἀπὸ τοὺς 
ἀγροὺς», γεγονὸς ποὺ σηµαίνει ὅτι ἡ ἡμέρα ἐχείνη ἦταν ἐργάσιμη 
(ἑπομένως δὲν ἦταν πασχάλια). Ἀλλὰ Ἆαι ἢ ὁπλοφορία τοῦ ὄχλου 
καὶ τῶν Μαθητῶν” καθὼς καὶ ἢ ἀγορὰ τῆς σινδόνας ἀπὸ τὸν 
Ἰωσὴφ”ἳ ὑποδηλώνουν ὅτι ἢ συγκεκριμένη ἡμέρα δὲν ἦταν ἡ πασχά- 
λια. Ἐπισημαίνεται, τέλος, ὅτι καὶ ἡ αἰφνίδια ἀποχώρηση τοῦ 
Ἰούδα κατὰ τῇ διάρκεια τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου δὲν προβληµάτισε 
τοὺς ὑπόλοιπους µαθητές, ἐπειδὴ ὁ Ἰούδας ἦταν ὑπεύθυνος γιὰ τὶς 
ἀναγκαῖες προμήθειες τῆς ὁμάδας τῶν δώδεκα: ἀναφερόμενοι, ὅμως, 
σὲ προμήθειες, συμπεραίνουμε ὅτι ἐπέχειτο µία περίσταση ποὺ 
ἁἀπαιτοῦσε προετοιμασία, δηλαδὴ τὸ Πάσχα”. 


ἄρτου παραπέμπουν στὸν ἔνζυμο ἄρτο. γ) Ὁ Χριστὸς λαμβάνει τὸν ἄρτο καὶ 
«εὐχαριστεῖ» (ὄρος, ὁ ὁποῖος παραπέμπει στὴν ἑβραϊκὴ «Μπερακὰ»), ἀλλὰ δὲν τὸν 
κόβει καὶ τὸν διανέμει μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ στοὺς παρισταµένους, Ἐδῶ θὰ πρέπει νὰ 
ἐπισημανθεῖ ἡ ἀντιστοιχία μὲ τὸ 19,33 τοῦ Εὐαγγελίου (ὁ Ἰησοῦς εἶναι ὁ πασχάλιος 
ἀμνός, τοῦ ὁποίου «Ὁὲν ἔσπασαν τὰ σκέλη»). Διατυπώθηκε ἡ ἄποψη ὅτι, 
χρησιμοποιώντας τὸ ρῆμα «εὐχαριστεῖν» ὁ Ἰωάννης συνυπογνοεῖ την «κλάση» τοῦ 
ἄρτου (βλ. Χ.Κ.ΚΑΡΑΚΟΛΗ, Ἡ θεολογικὴ σημασία τῶν θαυμάτων στὸ κατὰ Ἰωάννην 
εὐαγγέλιο, Θεσσαλονίκη, Πουρναράς, 1997, σσ.171-172). ὃ) Ἡ πληροφορία, τέλος, 
περὶ τῆς ἐντολῆς τοῦ Κυρίου πρὸς τοὺς Μαθητὲς νὰ συγκεντρώσουν τὰ ὑπόλοιπα 
«ἵνα μὴ τι ἀπόληται», ὑποδηλώγνει ὅτι οἱ ἄρτοι δὲν ἦσαν κοινὴ τοοφή (ἄς σημειωθεῖ 
ὅτι οὐδεμία ἀναφορὰ γίνεται σὲ περισσεύµατα ἰχθύων). 

2 Ἐπιχείρημα, ἐπὶ τοῦ ὁποίου ἐπιμένει πολὺ ὁ «ΡΕΒΕΟΤ («Εερας ἁᾳ δείρποι:»... 
σ.41). Σὲ ἀνάλογη περίπτωση ὁ Ἡρώδης Ἀγρίππας ἀνέβαλε τῇ δίµη τοῦ ἀπ. Πέτρου 
(Πρ. 12, 2-4). 

33 γην. 15, 42/ Λκ. 23, 54. 

3 Μκ. 15, 46. 

25Ώλ, σχετικῶς στὸ ἔργο τοῦ Μ.Η.ΣΜΙΤΗ, Απά ἑακίπρ βγηεαά..., Ῥατῖς, Βεαιοβεσης, 1978, 
σ, 57 (Τηρο]ορίε Ηἰς(ογίᾳµο 47). 
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Τὸ ἐνδιαφέρον στρέφεται πλέον στὸ «δεῖπνο τῶν φίλων» (Σα- 
μπουρὰ χ)26 περὶ τοῦ ὁποίου λαμβάνουμε πληροφορίες ἀπὸ τὴ 
Μίσνα”’. Κατὰ τὴ διάρκεια τοῦ δείπνου αὐτοῦ κάθε εἶδος τροφῆς 
εὐλογεῖτο µία φορὰ (τὸ ἴδιο ἴσχυε καὶ γιὰ τὸν οἶνο), προβλεπόταν 
πλύσιμο χεριῶν, κλάση τοῦ ἄρτου καὶ εὐλογία, εὐχαριστία ἐπὶ τοῦ 
ποτηρίου πρὸς τὸ τέλος τοῦ δείπνου”ς. Ἡ βρώση τοῦ «κεκλασμένου» 
ἄρτου ἀπὸ τὺ κάθε µέλος τῶν συνδαιτηµόνων ἐσήμαινε τὸν 
βαθύτερο σύνδεσμό τους”. Ἐσήμαινε, ὅμως, καὶ τὸ γεγονὸς ὅτι ὅλοι 


26 Σὸ ὁλόκληρη τι Μεσογειακὴ λεκάνη πραγματοποιοῦντο (περίπου μεταξὺ 100 
π.Χ. παὶ 100 μ.Χ.) θρησκευτικὰ γεύματα, στὰ ὁποῖα συμμετεῖχαν ὁμάδες μὲ 
ποικίλες ποινὲς ἰδιότητες θρησκεντικές, ἐπαγγελματικές, φιλικές. Στην Παλαιστίνη 
υἱοθετήθηκαν ὡς γεύματα μὲ σκοπὸ τῇ σύσφιξη καὶ τὴν τόνωση τοῦ θρησκευτικοῦ 
συναισθήµατος τῶν συμμετεχόντων φίλων, κυρίως πρὶν ἀπὺ τὸν ἑορτασμὸ 
μεγάλων θρησκευτικῶν γεγονότων (βλ. 6ΡΕΒΕΟΤ, «Κερας ἁά δείρπευι», σσ.33ὲξ.). 
Στοὺς κύκλους τῶν Φαρισαίων κατὰ τὴ συγκεκριμένη μεσοδιαθηκικὴ περίοδο, τὰ 
συγκεηριµένα γεύµατα ἤ δεῖπνα εἶχαν τὴν ἔννοια τῆς διαφοροποιήσεως τῶν 
συμμετεχόντων ἀπὸ τοὺς μὴ πιστοὺς καὶ συνεπεῖς τηρητὲς τοῦ μωσαϊκοῦ νόµον (βλ. 
ΙΝΕΟΔΝΕΕ, Ίάεα οἱ Ριωγίη..., σσ.66ὲξ.). 
Ὁ π.ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ (Ἀρχαὶ καὶ χαρακµτὴρ.., σσ.42ὲξ.) παραθέτει τη θεωρία τοῦ Μαπ- 
βεποί περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου ὡς μιᾶς τελετῆς βαῦβαίμ-Κἰάάθδα. Ὅμως, ἡ 
θεωρία αὐτὮῃ οὐδέποτε εὐδοκίμησε, ὅπως ἄλλωστε καὶ ὁ ἴδιος ὁ ἀείμνηστος 
ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ ἀφήνει νὰ ἐννοηθεῖ. 
Σ Οἱ «Σαμπουρὸθ» ἦσαν μικρὶς ὁμάδες φίλων, οἱ ὁποῖες διακρίνονταν γιὰ 
εὐλάβεια καὶ την ἀφοσίωσή τους σεὶς παραδόσεις τοῦ ἑβραϊκοῦ ἔθνους Ἡ 
κορυφαία στιγμῆ μιᾶς «Σαμπουρὰχ» ἔγκειτο στην ἐπιτέλεση δείπνου εἴτε κατὰ τὰ 
Σάββατα εἴτε πρὶν ἀπὸ µεγάλες ἑορτές͵ ἄν πα δὲν ὑπάρχουν περὶ αὐτοῦ 
συγκεκριμένοι πανόνες Ὁ σκοπὸς ἑνὸς παρόμοιου δείπνου ἦταν ἡ ἁμοιβαία 
πνευματικὴ στήριξη τῶν μελῶν τῆς ὁμάδας (4Ρ1Σ, ΤΗε 5μαρε.., σσ.50ξξ.). Τόσο 
στην Παλαιστίνη ὅσο καὶ στην ἑβραϊκὴ διασπορὰ τὰ κοινὰ αὐτὰ δεῖπνα ἦταν πολὼ 
διαδεδομένα καὶ σὲ κάποια χρονικὴ στιγμη περὶ τὰ τέλη τοῦ Ίου μ.Χ. αἰ. ἡ ρωμαϊκη 
αὐτοκρατορικὴ ἀρχὴ προσπάθησε νὰ τὰ ἑλέγξει ἀπαιτώντας εἶδιμὴ ἄδεια γιὰ την 
τέλεσή τους (βλ. Χ.:ΒΟΝ-ΡυΒΟῦΕ, 1.ε ρα/ίαΡε..., σ.21). 
25 Πληροφορίες περὶ τοῦ τελετουργικοῦ τῶν «Σαμπουρὸθ»: ΣΒΙΒΟΟΕΝ, «Βίπραπρ 
υπά ΑΗδραΠΡ ἆες ῥαθῥαῖς», Εεοισοβηίε [ὲν 1. Γιο ννς 70 Οεβιγκίαρ, Βτεσίαι, Β{α οι ἄι 
Εἰύορεπ, 1911, σσ.173ὲξ / Η.ΙΙΕΤΖΜΑΝΝ, ΛΜάεσεο.... σσ.2025ὲξ./ Κ.Νδἰκος, Μάγεεετίιῃ μη 
Αραρε, Οοἵμα 1921, σσ.3ἑξ./ Ο.Ε. ΟΗΞΤΕΒΙΕΥ, «εννίςὴἡ Βαοκρτοιιά ο) {1ο (Ηγὶσαι 
Πάμγργ, Τοπάοπ 1925, σσ.167ὲξ, 
15 Ῥλ, ΙΤΕΚΕΜΙΑΣ, Ίια Πεγηϊέτε Οδῃε..., σ.277/ Τ.ΟΗΒΕΜΑΝΝ, «Ώας Βτοίθτεσ]ιεη πι Ὀτ- 
οἡτ]ρίεπάυπ.», ΒΖ, δ(1910), σ.42/ 18ΕΤΖ, Ὠἱο Εμο[αγὶσίε ἐπ ἀεγ Ζεἰ ἀεγ ρτἱοεΠίδε]εη 
ΨάΤεΥ, 1.Π1/1: ἱε Κεαἰργᾶσεη2 ες 1 εἶρες παά Βἰμίες "Ίεσιε η ΑΡεπάηιαἡ] πας] 4εΊΗ 
Νεµε Τεσίωπεη!, Ἐτείθιτρ-Βά]ο- Ψίεππε, 1961, σ.5. 
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ἀνήκουν στὴν ἴδια ζωή, ἐφόσον συντηροῦνται στὴ ζωὴ μὲ την ἴδια 
τροφή”, 

Μία προσεκτική ἀντιπαραβολήη τῶν ἐπιμέρους στοιχείων τοῦ 
ἑβραϊκοῦ «Σαμπουρᾶγ» μὲ τὸ Μυστικὸ Δεῖπνο μᾶς πείθει ὅτι 
ὑπάρχουν σαφὴ κοινὰ σημεῖα. Ἐὰν ληφθοῦν ὑπόψη τὰ ἐκτὸς τοῦ 
δείπνου δεδοµένα ὅτι τὸ ἑσπέρας ἐπεῖνο δὲν μποροῦσε νὰ εἶναι ἡ 
παραμονή τοῦ Πάσχα (ὅταν καὶ ἐτελεῖτο τὸ πασχάλιο δεῖπνο), 
ὅπως καὶ ἐὰν ληφθεῖ ὑπόψη ὅτι, τὸ δεῖπνο «Σαμπουρὰχ» ἀποτελοῦ- 
σε µία προεόρτιο τελετουργία, εἶναι φυσικὸ νὰ θεωρήσουμε ὡς 
ἀπολύτως βάσιµη τὴν ὑπόθεση ὅτι ὁ Μυστικὸς Δεῖπνος ἦταν ἕνα 
ἑβραϊκὸ δεῖπνο «Σαμπουρὰχ». 


(ὃ) «Λεῖπνο τοῦ Κυρίου» καὶ ἑβραϊκμὰ δεῖπνα στην πρώτη χριστια- 
νικη Ἐμκλησία τῶν Ἱεροσολύμων 


δΙ Γνωρίουμε ὅτι, ἡ ποώτη χριστιανική κοινότητα στὰ Ἱερο- 
σόλυµα συναζόταν καθημερινὰ γύρω ἀπὸ τὸ ἴδιο τραπέζν ...όμοθυ- 
μαδὸγν...κλῶντες τε ἄρτον µετελάμβανον τροφῆς ἐν ἀγαλλιάσει καὶ 
ἀφελότητι καρδίας (Πρ.2.46. Πρβλ. καὶ Πρ. 20,1, ὅπου γίνεται 
ἀναφορὰ στὴν «κλάση τοῦ ἄρτου» κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς Κυριακῆς). 
Ἡ ἔννοια τοῦ συνδέσμου πατὰ την εὐχαριστιακὴ σύναξη τονίζεται 
διὰ τοῦ ὅρου «κοινωνία» (οἱ πρῶτοι Χριστιανοὶ ἦσαν προσκαρ- 
τεροῦντες τῇ διδαχῇ τῶν ἀποστόλων καὶ τῇ κοινωνίᾳ καὶ τῇ κλάσει 
τοῦ ἄρτου καὶ ταῖς προσευχαῖς, Πρ. 2, 42). 

Οἱ μαρτυρίες αὐτὲς παραπέµπουν στην τέλεση τῆς Θείας 
Εὐχαριστίας ἀπὸ τοὺς πρώτους Χριστιανούς, σύµφωνα μὲ τὸ «Δεῖ- 
πνο τοῦ Κυρίου», ἀπὸ τὸ ὁποῖο προέρχεται ἡ εὐχαριστιακὴ ὁρο- 
λογία τῆς «κλάσεως τοῦ ἄρτου». Παράλληλα, ὅμως, οἱ πρῶτες αὐτὲς 
εὐχαριστιακὲς μαρτυρίες ἀποκαλύπτουν καὶ τὸν ποινωνικὸ χαρα- 
κτήρα τῆς «πλάσεως τοῦ ἄρτου», δηλαδη τὴν προσφορὰ τροφῆς 
πρὺς τοὺς πολλοὺς πτωχοὺς-μέλη τῆς πρώτης χριστιανικής Ἐπκλη- 
σίας. Στὰ προβλήματα, μάλιστα, ποὺ εἶχαν δημιουργηθεῖ κατὰ τὶς 
συγκεκριμένες συνάξεις, ἀναφέρεται τὸ Πρ. 6,1 (ὁ «γογγυσμὸς τῶν 
Ἑλληνιστῶν» ὅτι, πατὰ τὴ διάρκεια τῶν παθημερινῶν εὖχαρι- 


30 Ἐπὶ τοῦ θέµατος αὐτοῦ βλ. τὶς ἑνδιαφέρουσες ἐπισημάνσεις τοῦ Χ.ιέον-ρυβουκ 
(1 ε ρα/Μαρε..., σσ.7Τὲξ.). 
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στιακῶν συνάξεων, οἱ ἑβραιόφωνοι Χριστιανοὶ δὲν φρόντιζαν ὅσο 
ἔπρεπε τὶς χῆρες τῶν Ἑλληνιστῶν κατὰ τὴ διανομὴ τῶν τροφίμων). 
Ἡ εὐχαριστιακὴ αὐτῃ πρακτική τοῦ συνδυασμοῦ «κλάσεως τοῦ 
ἄρτου» καὶ κοινωνικῆς διακονίας ὑπὲρ τῶν πτωχῶν ἦταν ἀντίστοι- 
χη μὲ τὴν ἑβραῦὴ τοῦ «πιάτου τοῦ πτωχοῦ», τὸ ὁποῖο μοιραζόταν 
κάθε ἡμέρα, καὶ τοῦ «καλαθιοῦ τοῦ πτωχοῦ», τὸ ὁποῖο μοιραζόταν 
πάθε ἑβδομάδα τὴν Παρασκευή, δηλαδη πρὶν ἀπὸ τὸν ἑορτασμὸ 
τοῦ Σαββάτου”. Παρατηροῦμε, ἑπομένως, ὅτι στὴν πρώτη χριστια- 
νικη Ἐκκλησία τῶν Ἱεροσολύμων, ἡ Εὐχαριστία συμβαδίζει μὲ τὴν 
κοινωνικη πρόνοια, γεγονὸς τὸ ὁποῖο συνδέεται μὲ ἀντίστοιχες 
πρακτικὲς τοῦ Ἰουδαῖσμοῦ. Ἡ διαφοροποίηση ἔγκειται στη µετα- 
βολή τῆς ἡμέρας. γιὰ τὴ χριστιανική Ἐχκλησία, ὁ σύνδεσμος τῆς 
Θ,Εὐχαριστίας μὲ τὸ «δεῖπνο τῆς χάριτος» (τὸ δεῖπνο γιὰ τοὺς 
πτωχοὺς) δὲν πραγματοποιεῖται τὴν προηγούμενη ἀπὺ τὸ Σάββατο 
ἡμέρα, ἀλλὰ τὴν Κυριακή, κατὰ την ὁποία ἄλλωστε πραγµατο- 
ποιεῖτο καὶ ἡ «λογία» (ὁ ἔρανος) τῆς Ἐκκλησίας (Α΄Κορ. 16, 2). 


ξ2 Ὅπως μαρτυρεῖται στὰ καινοδιαθηκικὰ κείµενα περὶ τοῦ 
Μυστικοῦ Δείπνον, κατὰ τὴν εὐλογία τοῦ ποτηρίου (εἴτε κατὰ τὴ] 
διάρκεια” εἴτε μετὰ τὸ δεῖπνο”) γίνεται λόγος περὶ τῆς «Καινῆς 
Διαθήκης». Ἡ δομὴ τῆς εὐλογίας ἐμφανίζεται καθαρῶς ἀραμαϊκή”. 

Ἡ συνάφεια τοῦ αἵματος τῆς θυσίας μὲ τὴ Διαθήνη εἶναι γνωστὴ 
ἀπὸ τὰ σχετικὰ μὲ την παράδοση τοῦ Νόμου ἀπὺ τὸ Θεὸ στὸ 
Μωῦση καὶ τὴ σύναψη τῆς Διαθήκης τοῦ Θεοῦ μὲ τὸ λαό Του» 
Ἀλλὰ καὶ στὸ Γεν. 15 μαρτυρεῖται ὅτι, ὁ Ἀβραὰμ προσφέρει θυσία 
καὶ «διχοτομεῖ» (ἔννοια ἀντίστοιχη τῆς «κλάσεως)) τὰ σώματα τῶν 
θυσιαζοµένων ζώωνζᾖό, κατὰ δὲ τὴν ἡμέρα ἐκείνη τῆς θυσίας διέθετο 
Κύριος τῷ Ἀβραὰμ διαθήκην ὃ, Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ὁ Φίλων ὁ 


31 Ώλ, περισσότερα: ΙΙΒΒΕΜΙΑΣ, έπισα]εηι..., σσ.186-191. 

ὄλ]Μτ, 26, 28/ Μκ. 14, 24. 

33 Ακ. 22, 20/ Α΄Κορ. 11, 25. 

34 Αὐτὸ ἀπέδειξε ἡ µελέτη τοῦ Α. ΡΙΒΖ-ΜΑΟΗΟ («ἴιο Τατρυπι Ῥα]εειπίθη».... ας.56- 
57). 

35 Καὶ ἐξαπέστειλεν νεανίσκους τῶν υἱῶν Ἱσραήλ, καὶ ἀνήνεγκαν ὁλοκαυτώματα 
καὶ ἔθυσαν θυσίαν σωτηρίου τῷ Θεῷ µοσχάρια..Λλαβὼν δὲ Μωῦύσῆς τὸ αἷμα 
κατεσκέδασεν τοῦ λαοῦ καὶ εἶπεν. Ἰδοὺ τὸ αἷμα τῆς διαθήκης, ἧς διέθετο Κύριος 
πρὸς ἡμᾶς περὶ πάντων τῶν λόγων αὐτοῦ (Ἔξ. 24, 5 καὶ 8). 

δ Γέν. 15, 11. 

37 Ρέν. 15, 18. 
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Ἀλεξανδρεὺς διαβλέπει µέσα στὰ περὶ διαθήκης τοῦ Θεοῦ μὲ τὸν 
Ἀβραὰμ (στὸ Γεν.15) µία προτύπωση τῆς Θείας Εὐχαριστίας»ς. 

Ἡ εὐλογία τοῦ οἵνου, ἑπομένως, στὰ ἑβραϊκὰ τελετουργωὰ 
δεῖπνα συνδέεται μὲ την ἀνάμνηση τῆς Διαθήκης ποὺ συνῆψε ὁ Θεὸς 
μὲ τὸ λαό Του. Τὸ αἷμα τῶν θυσιῶν στὶς προμνημονευθεῖσες µαρ- 
τυρίες τῆς Π.Δ. ὑπῆρξε ἡ «ἐγγύηση» τῆς Διαθήκης, ὅπως ἀπριβῶς 
συνέβαινε μὲ τὸ αἷμα σὲ ὁλόκληρο τὸν ἀρχαῖο κόσµο (στοιχεῖο 
ἁμοιβαίων ὑποσχέσεων). Στὸ πλαίσιο αὐτὸ κατανοεῖται ἡ φράση 
τοῦ Κυρίου, κατὰ τὴν εὐλογία τοῦ οἴνου, περὶ τοῦ «Αἵματόο του 
ὡς ἀποδείξεως καὶ ἐγγυήσεως τῆς Καινῆς Διαθήκης τοῦ Θεοῦ μὲ τὸν 
ἄνθρωπο. 


(ε) Ἡ ριξικἩ διαφοροποίηση τῆς Θ.Εὐχαριστίας ἀπὸ την πασχάλια 
ἑβραϊκὴ τελετηῃ 


Σύμφωνα μὲ ὅσα ἐκτέθησαν σὲ προηγούµενη παράγραφο, ἡ Θεία 
Εὐχαριστία γεννήθηκε µέσα σὲ µία ἑβραϊκὴ λειτουργικὴ τελετή, ἡ 
ὑποία προηγεῖτο δύο ἡμέρες τοῦ ἑβραϊκοῦ πασχάλιου ἑορτασμοῦ”, 
ὁ ἴδιος δὲ ὁ Κύριος προσευχήθηκε κατὰ τὴ διάρκεια τῆς τελετῆς 
αὐτῆς ὡς συνεπἠὴς Ἑβραῖος. Τὰ τελετουργικὰ στοιχεῖα, ὅμως, αὐτῆς 
τῆς «Σαμπουρὰχ» δὲν σχετίζονται μὲ τὴν οὐσία τῆς λειτουργικῆς 


36 Φίλωνος Ἀλεξανδρέως, Ἐρωτήσεις στὴ Γένεση, Π1, 3-7, ἔπδ. κ.Μαπους, ΡΗ]ο, ΠΠ, 
σ. 207 (1οε8 Οἰαεσίεα! ΠΓΕἱβγαγγ). Βλ. περισσότερα: Η.ΑΡΟΕΤΕ, Ἱα ἀοειπίπε Εικ]ατὶς- 
Γίᾳιε ομεζ ΡΗ]οι ἆ Αἰεχαπάνίε, Ῥατί5, Βεαιο]εσπε, 1972, (ΤΠέοίοείε Ηἰσιοτίφμε, 16), 
σσ.162ὲξ. 

35 Έχει διατυπωθεῖ καὶ ἡ ἄποψη ὅτι, ἡ πηγἡ τῆς Θείας Εὐχαριστίας δὲν εἶναι ὁ 
Μυστικὸς Δεῖπνος, ἀλλὰ οἱ ἀνάλογες περιστάσεις κατὰ τὶς συναντήσεις τοῦ 
Κυρίου μὲ τοὺς Μαθητές Του μετὰ ἀπὸ την Ἀνάσταση [βλ. ο τί ΜΑΝΝ, ζ/γομης- 
ΙθπάιΗ μπά ΟοΗεσάϊεπςε, διµείρατι 1962”, σσ.18ὲξ/ Υ.ΡΕ ΜΟΝΤΟΗΕΙΙ, «δἰρπἰξοβτίοη 
εκολαἰοἱομίαυς ἅμ τορᾶας ομομασἰσίαις», ΚΕ 331946), σο.10-43/ ΑΝΒΟΒΏΟΕΒΕ, Γεγ 
Φοηπίαρ, Ζυτίο] 1962, σσ.220, 228ὲξ]. Εἶἴναι ἀλήθεια ὅτι ὑφίσταται σύνδεσμος 
μεταξὺ τῆς τελέσεως τῆς Θείας Εὐχαριστίας καὶ τῶν ἐμφανίσεων τοῦ Ἀναστάντος 
στοὺς Μαθητές Του. Ὅμως, ἀπὸ τὶς σχετικὲς μαρτυρίες δὲν φαίνεται ὅτι ἡ 
Ἀνάσταση νοηματοδοτεῖ τὴν Εὐχαριστία (βλ. ἃς σημαντικὲς παρατηρήσεις τοῦ 
Χ.ΙΒΟΝ-ΡΟΒΟυΕ, ἴε ραήᾳρε.., σ.51). Ἀντιθέτως, ἡ πρώϊµη χριστιανική παράδοση 
θεωρεῖ ὅτι ὁ Μυστικὸς Δεῖπνος δὲν ὑπῆρξε ἁπλῶς ἕνα βιογραφικὸ γεγονὸς περὶ 
τοῦ Ἰησοῦ, ἀλλὰ ἡ συστατικὴ πράξη τοῦ Μυστηρίου. 
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πράξεως, τὴν ὁποία συνέστησε ὁ Κύριος, Ἡ οὐσία τῆς πρώτης 
ἐκείνης Θείας Εὐχαριστίας εὑρίσκεται στὸ «Λάβετε φάγετε» καὶ στὸ 
«πίετε ἐξ αὐτοῦ πάντες». Εὐρίσκεται στὴ µεγάλη ἀλήθεια, τήν ὁποία 
ἐκφράζει ὁ ἀπ. Παῦλος, σχολιάζοντας τὴν ἵδρυση τοῦ Μυστηρίου 
τῆς Θείας Ἐὐχαριστίας. ὁσάκις γὰρ ἄν ἐσθίητε τὸν ἄρτον τοῦτον 
καὶ τὸ ποτήριον πίνητε, τὸν θάνατον τοῦ Κυρίου καταγγέλετε, 
ἄχρις οὗ ἔλθῃ”. Αὐτὴ ἡ ἐσχατολογικὴ προοπτικὴ (ἡ ἀναμονὴ τοῦ 
Ἐρχόμενου Κυρίου) καθιστᾶ τὴ Θεία Ἐὐχαριστία µία ριζικὰ 
διαφορετική μορφἢ λατρείας καὶ ὄχι µία παραλλαγὴ τῆς ἑβραϊκῆς 
«Σαμπουρὰχ». 

Κεντρικὴ ἰδὲα τῆς βιβλικῆς ἐσχατολογίας εἶναι ἡ «ἀποκατά- 
σταση» τῆς βασιλείας τοῦ Θεοῦ σὲ παγκόσμιο ἐπίπεδο (ἡ ἰδέα τῆς 
διακυβερνήσεως τοῦ κόσμου ἀπὸ τὸ Θεό, ὅπως ἐκφράζεται στοὺς 
Ψαλμοὺς). Ἡ «ἀποκατάσταση» αὐτὴ συμπίπτει-σύμφωνα μὲ τὴν 
Π.Δ.-μὲ τὴν ἀποκατάσταση τοῦ ἸσραἨλ: ἡ «ἡμέρα Κυρίου» εἶναι ἡ 
ἡμέρα, κατὰ τὴν ὁποία ὁ Θεὸς θὰ παρέμβει ὑπὲρ τοῦ λαοῦ του. 
Πρόκειται περὶ τῆς «ημέρας ἐκείνης»', ἡ ὁποία ἑστιάζεται στὰ ἔσ- 
χατα””, Εἶναι, ὅμως, καὶ µία ἡμέρα σωτηρίας ὄχι µόνο τοῦ Ἰσραήλ., 
ἀλλὰ καὶ ὅλων τῶν Ἐθνῶν. Πριν ἀπὸ τὴν ἡμέρα αὐτή, ὁ Κύριος θὰ 
ταπεινώσει τοὺς ἐχθροὺς τοῦ λαοῦ του καὶ, ἀχολούθως, θὰ ἔγκατα- 
στήσει τὴν εἰρήνη καὶ τὴ δικαιοσύνη ποὺ εἶναι τὰ χαρακτηριστικὰ 
τῆς βασιλείας του”. 

Στοὺς μεταιχμαλωσιακούς, κυρίως, Προφῆτες ἡ ἐπέμβαση αὐτὴ 
τοῦ Θεοῦ τοποθετεῖται στὸ τέλος τοῦ κόσμου καὶ σηματοδοτεῖ την 
ἀρχὴη ἑνὸς καινούργιου. Ἡ ἠθικὴ ἀναγέννηση ποὺ θὰ ἐπέλθει μὲ την 
ἡμέρα τοῦ Κυρίου θὰ συνοδεύεται ἀπὸ την ἀναγέννηση τῆς φύσεως, 


ὓ Ἡ θέση τοῦ «ΒΙΟΚΕΙΙ. (Μεσσε υπά βΡαΐσεμα, Μάγεποε 1872) ὅτι ὁ Μυστικὸς 
Δεῖπνος καὶ οἱ μετέπειτα ἀρχαῖες Λειτουργίες ἀποτελοῦν ἁπλῆῃ ἀντιγραφὴ τοῦ 
ἑβραϊκοῦ πασχάλιου δείπνου δὲν εὑρίσκει πλέον Ὀπερασπιστές. Λίγα χρόνια μετὰ 
τῃ διατύπωση τῶν θέσεων τοῦ ΒΙΟΚΕΙΙ, ὁ 6ΒΟΟΗ ἀντιτέθηκε ἐπισημαίνοντας ὅτι, 
ἐὰν ἡ Θεία Εὐχαριστία ἀποτελοῦσε ἀντιγραφὴ τοῦ ἑβραϊκοῦ Πάσχα θὰ ἔπρεπε νὰ 
τελεῖται µόνο µία φορᾶ τὸ χρόνο καὶ ὄχι μὲ τή συχνότητα τελέσεώς της στὴν πρώτη 
Ἐκκλησία («Επολατὶεείε ἁαρτὸς {α 9 Εοτίττε», ΡΤΟ 2, στ.1110-1111). Ἡ ἀντίθεση 
συνεχίστηκε ἀπὸ τὸν Ε.ΟΑΒΒΟΙ. (1.65 ουἱρίπες ἠπηηβίφμος, Ῥατὶς 1906, σ.139) καὶ 
κορυφώθηκε μὲ ὠςθέσεις τοῦ Η.ΙΗΙΕΤΖΜΑΝΝ (Μεςεε..., σσ. 211ὲξ.). 

4 Α΄κορ. 11, 26, 

3 Ἁμὼς 2,16// σ.2,20// Μιχ.2,4. 

“5 Ὁ Μαλαχίας τῆν ἀναφέρει ὡς «τὴν ἡμέρα» (3,15). 

4 Ἠσ,22,21/2.4, 
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τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῆς γῆς". Αὐτῃ εἶναι ἡ ἔννοια τῶν «καινῶν οὖρα- 
νῶν» καὶ τῆς «καινῆς γῆς». 

Ἡ ἄποψη περὶ τοῦ θέματος τῶν ἑσχάτων στὶς παλιὲς ραβινικὲς 
σχολὲς εὑρίσπεται στην ἴδια προοπτικὴ μὲ τὰ νεότερα βιβλία τῆς 
Π.Δ.: ἡ «βασιλεία τοῦ Θεοῦ» θὰ ἐκδηλωθεῖ ὡς µία παγκόσμια ἆνα- 
γνώριση τοῦ δικαιώματος κυριαρχίας τοῦ Θεοῦ στὸ σύνολο τῆς 
κτίσεως. Αὐτὴ εἶναι ἡ ἔννοια, την ὁποία συναντοῦμε στὰ Ἰωβηλαῖα 
(ος αἰ.π.Χ.), ὅπου ὁ Θεὺς ἐμφανίζεται ὡς σωτήρας καὶ πριτῆς τοῦ 
Ἰσραήλ. Οἱ θρησκευτικὲς ἰδέες τῶν Ἰωβηλαίων διαφωτίστηκαν 
περισσότερο ἀπὺ τὰ χειρόγραφα τοῦ Κουµράν, μὲ βάση τὰ ὁποῖα 
ἀντιλαμβανόμαστε ὅτι τὰ Ἰωβηλαῖα ἀναφέρονται στὸν «ἀληθινὸ 
Ἰσραὴλ», στὸ µόνο ποὺ θὰ μετάσχει τῆς βασιλείας τοῦ Θεοῦ ἐπὶ τῆς 
γῆς, Τὰ Ἰωβηλαῖα ἐμφανίζουν τὸν Ἀβραὰμ ἀποδεχόμενο ὄχι µόνο 
τὸ Θεό, ἀλλὰ καὶ τῇ «βασιλεία» του, στὸ δὲ ψευδεπίγραφο ἔργο τοῦ 
Ίου π.Χ. αἱ, ὑπὸ τὸν τίτλο «Ψαλμοὶι Σολομῶντος  ἀναφέρεται ἡ 
«ἡμέρα ἐκείνη» ὡς «ἐπικυριαρχία» τοῦ Θεοῦ ἐπὶ τοῦ Ἰσραήλ, ποὺ 
εἶναι τὸ βασίλειο τοῦ Θεοῦ. 

Ἀργότερα ἐμφανίζεται στη ραβινικήη γραμματεία ἡ ἔννοια τῆς 
«Μαλκοὺτ Σαμαγί» («βασιλείας τοῦ Θεοῦ»)  ἡ ὁποία ὅμως 
εὑρίσκεται ἐπὶ τῆς γῆς καὶ συνίσταται στὴν κυριαρχία τοῦ Θεοῦ ἐπὶ 
τῆς δημιουργίας του. Αὐτῃ εἶναι ἣ ἔννοια τῆς «κυριαρχίας τοῦ 
Θεοῦ» ὅπως ἐκφράζεται στην προσευχή «Σεμὰ Γισραξλ», ἡ ὁποία 
λεγόταν στὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς δύο φορὲς τὴν ἡμέρα. Στὴ 
συλλογἩη τῆς «Μίσνα» γίνεται λόγος περὶ τοῦ ἀνθρώπου, ὁ ὁποῖος 
«θὰ ἀναγνωρίσει την ἡμέρα κυριαρχίας τοῦ Θεοῦ»”. Ἡ ἀναφορὰ 
αὐτὴ γίνεται γιὰ νὰ διακριθεῖ ὁ ἄνθρωπος ποὺ θρησκεύει ἀπὸ τὸν 
ἀρνούμενο τὴν παρουσία τοῦ Θεοῦ στὸν κόσµο. Γι’ αὐτό, στην 
προσευχη «Σεμὰ Γισραὲλ» ἡ πτίση δὲν παρουσιάζεται ὡς ἔργο τοῦ 
Θεοῦ «ἅπαξ γεγενηµένο», ἀλλὰ ὡς ἔργο συνεχῶς ἀνανεούμενο, 
Ἑπομένως, ἡ ἔννοια τῆς «ἀναγνωρίσεως τῆς κυριαρχίας τοῦ Θεοῦ» 
εἶναι ἡ ἀναγνώριση τῆς δυναμικῆς καὶ ἀνανεωτικῆς παρουσίας Του 
στὸν χόσµο. Χωρὶς αὐτὴ τὴν ἀναγνώριση δὲν μπορεῖ νὰ ὑπάρξει 
προσευχή. 

᾿Απὸ τὴ διήγηση, ὅμως, περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου, ἡ ἔννοια τῆς 
βασιλείας τοῦ Θεοῦ καὶ τῶν ἑσχάτων λαμβάνει παντελῶς διαφορε- 


35 Τρβλ. Ἠσ.ός,17/60,20. 
46 Ἠσ.65.17. 
“Ἰ Μπερακὸθ 11,2. 
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τικ διάσταση. Τὰ λόγια τοῦ Κυρίου λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν εὐλογία τοῦ 
ποτηρίου  καθὼς καὶ ἀμέσως μετὰ τὴν εὐλογία τοῦ ἄρτου” πιστο- 
ποιοῦν ὅτι, τὸ Μυστήριο τὸ ὁποῖο συνέστησε ὁ Κύριος κατὰ τὴ 
διάρκεια ἑνὸς ἑβραϊκοῦ ἑορταστικοῦ δείπνου εἰσάγει µία ἔσχατο- 
λογία μελλοντική καὶ παρούσα ταυτοχρόνως. Τὸ ἔσχατον καθί- 
σταται σύγχρονο µέσα στὴν Εὐχαριστία. Ἔτσι, ὁ Κύριος διαφορο- 
ποιεῖται ριζικὰ ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ λατρεία ὄχι µόνο διὰ ριζικῆς ἄνα- 
νοηµατοδοτήσεως μιᾶς ἑβραϊκῆς τελετῆς, ἀλλὰ καὶ διὰ τῆς εἶσα- 
γωγῆς μιᾶς ἐσχατολογίας, μὲ την ὁποία ἡ Ἐχκλησία ταυτίζει ἔχτοτε 
τὴν ὕπαρξή της ὁσάκις τελεῖ ἐκεῖνο, τὸ ὁποῖο ἐτέλεσε ὁ Κύριος πατὰ 
τὸ Μυστικὸ Δεῖπνο. Μέσα ἀπὺ κάθε Εὐχαριστία, ἡ Ἐκκλησία 
ἀναμένει τὸν Ἐρχόμενο, διακηρύσσοντας ὅτι ἡ θυσία Του ἀπετέλε- 
σε τὴν προὔπόθεση γιὰ τὴν ἔλευση τῆς βασιλείας Του”, 


3 Λέγω γὰρ ὑμῖν, ὅτι οὐκέτι οὗ μὴ φάγω ἐξ αὐτοῦ ἕως ὅτου πληρωθῇ ἐν τῇ 
βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ (Λκ.22,16). 

5 Κἀγὼ διατίθεµαι ὑμῖν παθὼς διέθετό µοι ὁ πατήρ µου βασιλείαν, ἵνα ἐσθίητε 
χαὶ πίνητε ἐπὶ τῆς τραπέξής µου ἐν τῇ βασιλείᾳ µου καὶ καθήσεσθε ἐπὶ θρόνων 
κπρίνοντες τὰς δώδεκα φυλὰς τοῦ Ἰσραὴλ (Ακ. 22, 29-30). 

Ὦ ιψ μυνκιν, ΤΗε Εναπρεἰἰσαὶ Ώουίπε οἱ Ηοὶν Οουηηιαπίοῃ, σαπαυσὶάρε 1930, σ.18. 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Ε΄ 


Ἡ Λατρεία «ἐν Πνεύματι καὶ ἀληθείᾳω» 
ὡς ἄξονας διαφοροποιήσεως τῆς χριστιανικῆς 
ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ λατρεία 


(α) Εἰσαγωγικὴ προσέγγιση τοῦ θέματος 


Ἐκτὸς ἀπὸ τὶς ἐξωτερικὲς µορφές, ἣ βασικὴ διαφοροποίηση τῆς 
χριστιανικῆς ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ λατρεία ἑστιάζεται κυρίως στὸ νέο 
πνεῦμα τῆς χριστιανικῆς Λατρείας. Σ αὐτό τὸ νέο πνεῦμα (στὴ 
λατρεία «ἐν πγεύµατι καὶ ἀληθείᾳ») εἶχε ἀναφερθεῖ ὁ Χριστὸς κατὰ 
τὸ διάλογό του μὲ τὴ Σαμαρείτιδα (Ίω. Δ΄, 7ὲξ.): οἱ «ἀληθινοὶ προσ- 
πυνηταυ» τοῦ Θεοῦ εἶναι ἐχεῖνοι ποὺ λατρεύουν τὸ Θεὺ ὄχι μὲ τοὺς 
τύπους, ἀλλά μὲ καθαρὴ καὶ ἀφοσιωμένη καρδιὰ καὶ νοῦ. Ὁ Χρισ- 
τός, ἑπομένως, διαγράφει μὲ ἐξαιρετικὴ σαφήνεια τὸ καινούργιο 
πνεῦμα τῆς Λατρείας τῶν ΧἈριστιανῶν, τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο «δεῖ 
προσκυνεῖν» τὸ Θεό, ἀντιδιαστέλλοντας συγχρόνως τὴ χριστιανικὴ 
ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ λατρεία. 

Ὅπως διαπιστώσαμε ἀπὸ προηγούμενες ἀναφορὲς στην ἑβραϊκὴ 
λατρεία, τὸ στοιχεῖο τῆς «ἐν πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» λατρείας ἦταν 
παντελῶς ἄγνωστο. Στην ἑβραϊκὴ λατρεία ἡ ἀληθινη προσκύνηση 
τοῦ Θεοῦ ἰσοδυναμοῦσε μὲ τὴ λεπτομερή τήρηση δεκάδων κανόνων 
καὶ ἑκατοντάδων διατάξεων. Ἐφ΄ ὅσον ὁ Ἑβραῖος τηροῦσε πιστὰ 
ὅλο αὐτὸ τὸ πολύπλοκο νομικὸ πλαίσιο περὶ λατρείας, ἐθεωρεῖτο 
ἀληθινὸς προσκυνητῆς τοῦ Θεοῦ. Ἀλλὰ καὶ ὁ Θεὸς (κατὰ τὴν ἐβ- 
ραϊκή θρησκεύυτικη παράδοση) κατοικοῦσε σὲ συγκεκριµένο τόπο, 
στὰ ἅγια τῶν ἁγίων τοῦ Ναοῦ τῶν Ἱεροσολύμων (ὁ διάλογος τοῦ 
Χριστοῦ μὲ τὴ Σαμαρείτιδα Ἐεχινάει ἀπὸ τὸ θέµα τοῦ τόπου 
κατοικίας τοῦ Θεοῦ). 

Ἡ διακήρυξη, ὅμως, τοῦ Χριστοῦ ὅτι ὁ Θεὸς εἶναι Πνεῦμα (καὶ, 
ἑπομένως, δὲν κπατοικεῖ σὲ συγκεκριµένο τόπο, σὲ «χειροποιήτους 
ναοὺσο κατὰ τὸν ἀπόστολο Παῦλο «Πρ. ιξ΄, 24»), ἀποδεσμεύει τὴ 
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χοιστιανικἢ Λατρεία ἀπὸ τὸν παράγοντα τοῦ τόπου ἤ τοῦ καθο- 
ρισµένου περιβάλλοντος. Διαπιστώνουμε, ἑπομένως, ὅτι ὁ Χριστὸς 
µετατοπίζει ὅλο τὸ κέντρο βάρους τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. Αὐτη ἡ 
ἀποδέσμευση, ἄλλωστε, τῆς λατρείας τοῦ Θεοῦ ἀπὸ τὸν ἰδιαίτερο 
χῶρο τοῦ Ναοῦ τῶν Ἱεροσολύμων ἦταν µία ἀπὸ τὶς «βλασφηµίες» 
ποὺ τοῦ κατελόγισαν οἳ Φαρισαῖοι. 

Ὅλα τα παραπάνω δεδοµένα διαμορφώνουν τὸν ἰδιαίτερο 
χαρακτήρα τῆς χριστιανικῆς Λατρείας: ὁ «τύπος» ποὺ ὑπάρχει στὶς 
χριστιανικὲς ἀχολουθίες καὶ τελετὲς δὲν ἀποτελεῖ τήν οὐσία, ἀλλὰ 
ἐνεργεῖ βοηθητικὰ γιὰ νὰ ἐπιτύχει ὁ πιστὸς την οὐσία: νὰ ἐπικοινω- 
γήσει ἀληθινὰ μὲ τὸ Θεό. 


(β) Ἡ λατρεία «ἐν Πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» στη χριστιανικὴ γραµ- 
ματεία 


Θεωροῦμε ἀναγκαῖο νὰ διευρύνουµε την ἀνάλνση τῆς ἔννοιας 
«λατρεία ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ». ΤΗ διεύρυνση αὐτὴ θὰ ἐπιχει- 
ρήσουμε μὲ γνώμονα τὰ σχόλια τῆς ἐκκλησιαστικῆς γραμματείας ἐπὶ 
τοῦ συγκεχριµένου θέµατος, τὰ ὁποῖα ὄχι µόνο προέρχονται ἀπὸ 
τὸν πάλαμο τῆς ἁγιοπνευματικῆς ἐμπειρίας ὅσων ἐκ τῶν συγγρα- 
φέων συγκαταλέγονται στοὺς Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας, ἀλλὰ συγ- 
χρόνως καταδεικύουν τῃ διαχρονικὴ βίωση τῆς ἐν λόγῳ θεμελιακῆς 
ἐντολῆς τοῦ Κυρίου. 

Ἡ σχετική ἔρευνα μᾶς ὁδήγησε στὶς ἀκόλουθες ἑρμηνευτικὲς 
προσεγγίσεις περὶ τῆς ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ λατρείας. 


δ1 Ἡ ἀντίθεση μὲ τὸ Μωσαϊκὸ νόµο καὶ τῇ λατρεία. 

Ἡ πρώτη ἑρμηνευτικὴ πτυχὴ σχετίζεται μὲ την κατάργηση τῆς 
παλαιᾶς λατρείας (τῆς ἑβραϊκῆς) ἀπὸ τὴ νέα (τὴ χοιστιανικη). Ἡ 
λατρεία «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» καταργεῖ τὸν τύπο τοῦ νόµου. 
Σύμφωνα μὲ τὸν Ὡριγένη, ὁ Κύριος ἀπευθύνει τὴ συγκεκριμένη 
προτροπὴ πρὸς τὴ Σαµαρείτιδα, ἐπεὶ καὶ Σαμαρεῖς καὶ Ἰουδαῖοι 
σωματικῶς καὶ τυπικῶς ἐποίουν τὰ προσταττόµενα ὑπὸ τοῦ νό- 
µου'. Διότι, ἐπισημαίνει ὁ ἴδιος σὲ ἄλλο ἔργο του, ἡ «ἐν πνεύµατω 
λατρεία ὑπενθυμίζει τὸ τοῦ Παύλου, ὅτι τὸ γράµµα ἀποκτείνει, τὸ 


} Ὠριγένους, Κατὰ Κέλσου ΥΠ, 0, 56 147, 1969, σσ. 354(28-29), 
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δὲ Πνεῦμα ζωοποιεῖ (Β΄Κορ. 3,6)’. Διαχηρύσσει, μάλιστα, ὅτι ἡ δι- 
δαχη τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» διατυ- 
πώθηκε ἵνα γνῶμεν πῶς πγεῦμά ἐστιν ὁ Θεός, καὶ φιλοτιμησώμεθα 
ἐν πνεύµατι τῷ ζωοποιοῦντι Μαὶ μῆ γράµµατι τῷ ἀποκτείνοντι 
προσκυγεῖν τὸν Θεόν, καὶ ἐν ἀληθείᾳ σέβειν αὐτόν, καὶ µηκέτι 
τύποις ”. 

Ὁ Ὠριγένης ἐπισημαίνει, ἐπίσης, ὅτι, διὰ τῆς προτροπῆς περὶ 
λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ», «παύθηκε ὁ τύπος καὶ ἡ 
σπιά»’. Παρόμοιο εἶναι τὸ σκεπτικὸ τόσο τοῦ Γρηγορίου Θεολόγου, 
ὁ ὁποῖος ἀποκαλεῖ τὴν μὲν Π.Λ. ὡς «διαθήκην ἐν σκιᾷ», την δὲ Κ.Δ. 
ὡς «διαθήκην ἐν ἀληθείᾳ»”, ὅσο καὶ τοῦ Μαξίμου τοῦ Ὅμολογη- 
τοῦ. Ἀντιλαμβανόμαστε, ἑπομένως, ὅτι µέσα ἀπὸ την ἓν λόγῳ 
διδασκαλία τοῦ Κυρίου πρὸς τὴ Σαμµαρείτιδα πιστοποιεῖται, ὅπως 
γράφει ὁ Θεοδώρητος Κύρου, «ἡ διάκριση τύπου καὶ ἀληθείας»”, 
ὅτι ἡ ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ λατρεία ὁδηγεῖ τὸν πιστὸ «νὰ 
ἀποστεῖ τῶν νομικῶν τύπων»ὸ καὶ ὅτι τὸ γεγονὸς αὐτὸ συνιστᾶ 
«τὸν ἀληθινὸ προσκυνητὴη»". 

Ἡ διαπίστωση ὅτι, οὐκ ἐν τύποις προσκυνεῖν δεῖ τῷ πατρί, 
ἀλλὲν ἀληθείᾳ, ἥτις διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ ἐγένετο μετὰ τὸ δοθεῖναι 


2 Στὸ ἴδιο, σ. 354(20-21). 

3 Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΧΠΙ, 24, ΡΟ 14, 44005. Πρβλ. καὶ τὴν παρόμοια θέση τοῦ 
Ὠριγένους, ὅτι τὸ «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθεί» σηµαίνει τὸ πνευματικῶς 
λατρεύειν..σὐκέτι δὲ προσκυνεῖν τὸν τῶν ὅλων πατέρα καὶ δημιουργὸν (Εἰς τὸ 
κατὰ Ἰωάννην, 1, 35. 5Ο 126, 1966, σ.78). Ὁ ἴδιος ἐκφράζει καὶ ἀλλοῦ την ἀντίθεση 
τῆς «ἐν πνεύµατι λατρείας» μὲ τὴ λατρεία «τῶν τύπων» (πρβλ. Ἐκλογαὶ ἓκ τῶν 
Ψαλμῶν, ϱµβ΄, ΡΟ 12, 16688-Ο). 

ς Ίγριις οἱ ὔιῤγα οδσδανίς (ἴπ οέσι Νανε, Ἡοπιία ΧΝΠ, 1, σος 30, 1921, σ.401,5) 
Τὴν ἀντίθεση τῆς «ἀλήθειας» πρὺς τὴ «σκιὰ» τοῦ νάµου µέσα ἀπὸ τὴν ἐν λόγῳ 
προτροπὴ τοῦ Κυρίου πρὸς τὴ Σαμαρείτιδα ἐκφράζει ὁ Ὡριγένης καὶ σὲ ἄλλο ἔργο 
του (πρβλ. Ώο ρηποὶρέές, ἵ, 1,4, δς 252, 1978, σ.96, 106-109). 

Σ Λόγος ΙΔ’, περὶ φιλοπτωχίας, 27, ΡΟ 35, 893Α. 

ὃ Σκιὰ γὰρ τὰ τῆς παλαιᾶς εἰκὼν δὲ τὰ τῆς Νέας Διαθήκης (Μαξίμου τοῦ 
Ὁμολογητοῦ, Σχόλια εἰς τὸ περὶ τῆς Ἐκκλησιαστικῆς Ἱεραρχίας, Τ’,3, ὃλ, ΡΟ 4, 
137Ρ). 

1 Θεοδωρήτου Κύρου, Εἰς τὸν Ἰεζεκιήλ, 43,7, ΡΟ 1229Α. 

: Ἀμμωνίου Ἀλεξανδρέως, Εγαρπιεµία εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΙΣΤ’, 13, ΡΟ 85, 14976. 
} Ὡριγένους, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΧΙΙ, 18, ΡΟ 14, 429Α-Β: οἱ «ἄληθινοὶ 
προσκυνηταὶ» εἶναι αὐτοὶ ποὺ «δὲν ζοῦν δεδουλωµένοι στὸ γράµµα τοῦ τύπου». 
Ὅμως, τάχα δέδοταί ποτε εὐλόγως καὶ τὸν ἀληθινὸν προσκυνητὴν ἐν τῷ πνεύματι 
καὶ ἀληθεία προσκυνοῦντα τυπικὰ ποιεῖν, ἵνα τοὺς τῷ τύπῳ δεδουλωµένους 
οἰκονομικώτερα ἐλευθερώσας τῶν τύπων προσαγάγη τῇ ἀληθείᾳ. 
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τὸν νόµον διὰ Μωύσέως',, εἰσάγει στὸ συμπέρασμα ὅτι ἡ διδαχὴ 
τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» δὲν ὑποκα- 
θιστᾶ µόνο τὴν ἑβραϊκὴ λειτουργικὶ τυπολατρία, ἀλλὰ καὶ σύνολο 
τὸ πνεῦμα τοῦ Μωσαϊκοῦ νόµου. Ἡ «νέα» αὐτῃ διδασκαλία περι- 
βάλλεται (ὅπως γράφει ὁ Εὐσέβιος Καισαρείας) μὲ τὴ νομιμότητα 
τῆς παλαιᾶς!], την ὁποία σχεδὸν καταργεῖ, ἐφόσον (ὅπως έπιση- 
µαίνει ὁ Ὠριγένης) διὰ τῆς φράσεωῶς τοῦ Κυρίου οἱ πρότεροι προσ- 
κυνηταὶ ἐν σαρκὶ καὶ πλάνῃ προσεκύνουν Ἡ 

Σχολιάζοντας τὴν προτροπὴή πρὺς τὴ Σαμαρείτιδα ὁ Ἰωάννης 
Χρυσόστομος γράφει ὅτι, οὐκέτι περιτομή, καὶ σαββάτου φυλακή: 
οὐκέτι ναός, καὶ βωμὸς καὶ τράγος ἀποπομπαῖος καὶ σάββατα 
διεψευσµένα”. Ἡ «ἓν πνεύµατι χαὶ ἀληθείᾳ» προσκύνηση (συνε- 
χίζει ὁ Χρυσόστομος) καταργεῖ ὅλα τὰ στοιχεῖα τοῦ παλαιοῦ νόµου: 
«τὴν περιτοµή, τὰ ὁλοκαυτώματα, τὰ θύματα, τὰ θυµιάµατα»!'. Οἱ 
διαπιστώσεις αὐτὶς ὁδηγοῦν τὸ Χρυσόστομο στὸ συμπέρασμα ὅτι, 
«μὲ τὴν ἐντολὴ νὰ προσκυνοῦµε τὸ Θεὸ “ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ”, 
ἐλάβαμε πολὺ τρανότερη διδασκαλία»!», δηλαδὴ δὲν ἔχουμε πλέον 
ἀνάγπη την παλαιά. Μὲ τοὺς συγκεκριένους λόγους πρὸς τὴ 
Σαµαρείτιδα ὁ Κύριος κατέδειξε ὅτι, οὔτε θυσία, οὔτε ἱερωσύνη, 
οὔτε βασιλεὺς παρὰ Ἰουδαίοις ἔσται λοιπόν!». Ὁ πιστὸς εἶναι πλέον 
ἀπελευθερωμένος ἀπὸ τὸν «προηγούμενο νόµο καὶ τὴ λατρεία», δὲν 
«θρησκεύει πλέον μὲ λιβανωτὸ καὶ θυσίες»;]. 

Ἡ κριτικὴ τῆς ἐχκλησιαστικῆς γραμματείας ἐπικεντρώνεται καὶ 
στὸ θέµα τῆς ὑποκαταστάσεως τῶν σαρκικῶν θυσιῶν διὰ τῆς νέας 
λατρείας, τῆς «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ». Ὅπως τονίζεται, ἡ λατ- 
ρεία αὐτὴ «δὲν περιλαμβάνει θυσίες καὶ αἵματα»τ, διότι εἶναι δια- 
φορετικὴ «ἀπὸ τὶς θυσίες τοῦ Ἰσραὴήλ»''. Σύμφωνα μὲ τὸν Ὠριγένη, 


19 Ὠριγένους, Κατὰ Κέλσου, ΨΙ, 70, 5Ο 147, 1969, σ.356(43). 

1 Εὐαγγελικὴ Ἀπόδειξις, 1;6,39, 605, 1911, σ. 29(2-3). 

3 Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΚΓ’, 19, ΡΟ 14, 432Α. 

13 Εἰς τὴν Σαμαρεῖτιν, Τ”, ΡΟ 59, 540. 

14 Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, Ὁμιλία 32, 2, Ρ( 59, 190. 

15 Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, Ὁμιλία 15. 3, Ρ( 5ο, 100. 

16 Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Κατὰ Ἰουδαίων, Λόγος Ε., 12, ΡΟ 48, 904, 

11 Ἐὐσεβίου Καισαρείας, Εὐαγγελικὴ Ἀπόδειξις, Α΄, 6,42 καὶ 7, 12, 605 23, 1913, 
σσ, 2019-25) καὶ 37 (3-5). 

1Εὐσεβίου Καισαρείας, Εὐαγγελικὴ Ἀπόδειξις, Α΄, 6, 57, 605 23, 1911, σ.32 (6-7). 
1 Μακαρίου τοῦ Αἰγυπτίου, Ὁμιλία 8 (τύπος Πο, 1, ἔπδ. Ε.ΚΙΟΞΤΕΜΑΝΝ- 
Η.ΒΕΕΤΗΟΙ2Ρ, Βετ]άπ, ΑΚαάεπιίε Ψετίαᾳ, 1961. σ.38 (20-27). 
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ὁ Θεὸς ὃξν πρέπει νὰ τιμᾶται «μὲ θυσίες τῆς σάρκας», ἀλλὰ «ἐν 
πνεύματι»”. 

Μὲ ἀξιοσημείωτη σαφήνεια ὁ Χρυσόστομος διακηρύσσει ὅτι, 
οὐκ ἐν ἀλλοτρίοις ὁλοκαυτώμασι, καὶ µόσχοις καὶ κριοῖς ”., ὅτι οὐ 
προβάτων καὶ µόσχων καὶ καπνοῦ καὶ κνίσσης ὁ τῆς ἡμετέρας 
λατρείας τρόπος, ἀλλὰ διὰ ψυχῆς πνευματικῆς: ὅπερ καὶ ὁ Χριστὸς 
ἔλεγε Πνεῦμα ὁ Θεός, καὶ τοὺς προσκυνοῦντας αὐτόν... Καὶ 
καταλήγει στην προτροπὴ: μὴ τοίνυν πρόβατα θύετε καὶ µόσχους, 
ἆλλ ὅλον σαυτὸν ἀγάθες τῷ Θεῷ καὶ ὁλοχαύτωσον ο 

Ἡ ὑποκατάσταση τῆς τυπολατρίας, τοῦ Μωσαϊκοῦ νόµου καὶ 
τῶν αἱματηρῶν θυσιῶν συνοδεύεται, στην ἐκκλησιαστικὴ γραμμα- 
τεία, ἀπὸ τὴν ἀμφισβήτηση ἑγὸς συγκεκριμένου τόπου ὡς τόπου 
λατρείας τοῦ Θεοῦ. Μὲ ἀφορμὴ τὴ διδασκαλία τοῦ Κυρίου στὸ 
διάλογό Του μὲ τη Σαμαρείτιδα περὶ τῶν «ἀληθινῶν προσκύνη- 
τῶν», ὁ Μ.Ἀθανάσιος τονίζει ὅτι οἱ προσκυνητὲς αὐτοὶ «δὲν ἔχουν 
ἀνάγκη ἐκκλησίας ἤ τόπου γιὰ νὰ λατρεύσουν τὸ Θεὸ»΄'. Εἶναι οἱ 
προσκυνητές, οἱ µήτε τόπῳ περικλείοντες τὴν λατρείαν”. Ὁ Ὠρι- 
γένης ἐπιμένει στην ἀνατροπὴ τοῦ Μωσαϊκοῦ νόµου ὡς πρὸς τὸν 
τόπο κατοικίας τοῦ Θεοῦ: διὰ τῆς προτροπῆς του αὐτῆς ὁ Κύριος 
ἤθελε νὰ δηλώσει ὅτι, ΟΠΗ ΕΤΡΟ ἴπ Ιοεο πεφµε ἵπ ἵεγτα Παβίίαί Ὠειις, 
ποά ἵπ οονάε Παθίίαίἡ. Καὶ ὁ Χρυσόστομος τονίζει ὅτι, ὁ Κύριος 
ταῦτα ἔλεγε, τήν τε ἀνάγκην ἡμῶν λύων λοιπὸν τὴν ἐκ τῆς τοῦ 
τόπου παρατηρήσεως”.. 

Στὶς παραπάνω ἐπισημάνσεις διακηρύσσεται ὅτι, ἡ «ἐν πνεύµατι 
καὶ ἀληθείᾳ» λατρεία ἀνταποκρίνεται στην ἐσωτερικὴ ἀνάγκη τοῦ 
ἀνθρώπου νὰ λατρεύσει τὸ Θεὺ ἀποδεσμευμένος ἀπὸ τὸν παράγο- 
ντα τοῦ τόπου. Ὁ ἐγκλωβισμὸς τῆς λατρείας σὲ καθορισμένο τόπο, 
τὸν ὁποῖο ἐπέβαλε ὁ ἑβραϊκὸς νόμος, συνιστοῦσε- ὅπως συµπεραί- 
νουµε ἀπὸ τὴν ἐκχκλησιαστικὴ γραμματεία- ἐξαναγκασμὸ τοῦ 
ἀνθρώπου καὶ τοῦ προσέθετε µία ἀκχόμα ὑποχρέωση, ἣ ὁποία 


3 Κατὰ Κέλσου, Υ, 70, 5Ο 147, 1969, σ.354(28). 

3 Εἰς τὴν Σαμαρεῖτιν, Τ’, Ρς 59, 540, 

3 Εϊς τὴν πρὸς Ρωμαίους, Ὁμιλία Ε’, 2, ΡΟ 60, 403. 

ο. Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, Ὁμιλία 32, 2, Ρ6 50, 190, 

ώς Ρήσεις καὶ ἑρμηνεῖαι παραβολῶν τοῦ ἁγίου Εὐαγγελίου, κδ’, ΡΟ 28, 717Α-8. 

ο Ἰ.Ἀρυσοστόμου, Εἰς τὸ πατὰ Ἰωάννην, Ὁμιλία 32, 2, Ρᾳ 59, 190. Πρβλ. καὶ ΤΟΥ 
ΙΔΙΟΥ, Εἰς τὴν πρὸς Ἑβραίους, Ὁμιλία 14’, 3, ΡΟ 63, 97. 

. Ὡριγένους, 1η 6οποσὶς, Ηοπιίίο ΧΙΠΙ, 3, ος 29, 1920, σ. 118(12). 

37 Ἰ Χρυσοστόμου, Κατὰ Ἰουδαίων, λόγος Ε’, 12, ΡΟ 48, 904. 
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παρεμπόδιζε την ἀμεσότητα σχέσεώς του μὲ τὸ Θεό. Γιαὐτὸ καὶ ἡ 
συγκεκριμένη ἀποδέσμευση ἀντιμετωπίζεται ἀπὸ τοὺς ἐκκλησιαστι- 
νοὺς συγγραφεῖς μὲ αἰσθήματα ἀνακουφίσεως, 

Θὰ πρέπει, βεβαίως, νὰ τονίσουμε ὅτι, μὲ ἀφορμὴ τὴ διδασκαλία 
τοῦ Κυρίου περὶ «ἐν πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» λατρείας, στην ἐκχλη- 
σιαστικη γραμματεία δὲν καταγράφεται µόνο Χριτικὴ καὶ ἀναίρεση 
τῆς Μωσαϊκῆς νομοθεσίας. Εἶναι ἀξιοσημείωτη ἡ ἐπισήμανση τοῦ 
Ἰ.Χρυσοστόμου ὅτι ἡ ἐν λόγῳ διδασκαλία εἶχε ἤδη προδιατυπωθεῖ 
στην Π.Δ. µέσα ἀπὺ συγκεκριµένο ψαλμικὸ στίχο (Ἐγγὺς Κύριος 
πᾶσι τοῖς ἐπικαλουμένοις αὐτὸν ἐν ἀληθείᾳα, Ψαλμ. 144, 18)3. Ὁ 
Χρυσόστομος ἔχει δίκιο ὡς πρὸς τὴ βαθύτερη ἔννοια τοῦ συγκεκ- 
οἰἱμένου στίχου, ὅτι ὅηλαδη ἀναφέρεται στην προσευχἠ πρὸς τὸ Θεὸ 
διὰ τῆς καθαρῆς καρδιᾶς2, Εἶναι, ὅμως, σαφὲς ὅτι παρόμοια θεώρη- 
ση περὶ τῆς λατρείας τοῦ Θεοῦ εἶναι ἐλάχιστα μαρτυρούµενη στην 
Π.Δ., ὅπου κυριαρχοῦν οἱ νομικὲς προὐποθέσεις, στις ὁποῖες δὲν 
συγκαταλέγεται ἡ «ἐπίκληση» τοῦ Θεοῦ «ἐν ἀληθείᾳ». 

Θὰ μπορούσαμε νὰ ἀποκαλέσουμε τὸν ἐν λόγῳ ψαλμικὸ στίχο 
ὡς «προεικόνιση» τῆς διδασκαλίας τοῦ Κυρίου περὶ τῆς λατρείας 
«ἐν πνεύµατι κοὶ ἀληθείᾳ». Παρόμοια ὀπτιχὴ θεώρηση θὰ διεφώτιζε 
τῇ διαπίστωση τοῦ ὨὩριγένους ὅτι, ἢ συγκεκριμένη διδασκαλία ἀπο- 
τελεῖ «την ἀλήθεια», ἡ ὁποία ἀντικαθιστᾶ τὴν «παλαιοδιαθηκικὴ 
εἰκόνα»ὸ Θὰ διεφώτιζε, ὅμως, καὶ τὴ διάκριση τοῦ Μ.Ἀθανασίου 
μεταξὺ «πορείας ἐν εἰχκόνω καὶ «πορείας ἐν ἀληθείαω» τοῦ ἀνθ- 
ρώπου”), ἀλλὰ καὶ τὴν ἐπισήμανση τοῦ Διδύμου Ἀλεξανδρέως ὅτι 
«ἡ ἀλήθεια» ὑπερβαίνει τὸ «εἰκονικῶς»2, 


52 Ἡ περὶ Θεοῦ διδασκαλία διὰ τῆς ἐντολῆς περὶ λατρείας «ἐν 
πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ». 

Οὕτω τοίνυν καὶ ἐν τῷ “πνεῦμα ὁ Θεός”..Καὶ γὰρ αὐτὸς 
ἀνάλογον τῷ “ἐν πνεύµατι” καὶ νοητῶς λατρεύειν τινὰ αὐτῷ “πνεῦ- 
μα”. νοηθείη ἄν”. Ἡ ἐπισήμανση αὐτὴ τοῦ Ὠριγένους συνδέει τὴν 
προτροπὴ τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ μὲ τη 


2] Χρυσοστόμου, Λόγος παραινετικὸς περὶ µετανοίας, στ’, ΡΟ 60, 693. 

25 Β}, ἡὶς παρατηρήσεις τοῦ Ἰωὴλ. ΓΙΑΝΝΑΚΟΠΟΥΛΟΥ, Ἡ Παλαιὰ Διαθήκη κατὰ τοὺς 
Ο’, τόμ. 24, Οἱ Ψαλμοί, Θεσσαλονίκη, Ρηγόπουλος, 1973’, σ, 620. 

ον Ὠριγένους, Ώε ρημοἰρίϊς, 1, 1,4, ος 252, 1978, σ.96 (106-109). 

3 Πρβλ. Μ.Ἀθανασίου, Εἰς τοὺς Ψαλμούς, ΛΒ΄, ΡΟ 27, 1880. 

33 Αιδύμου Ἀλεξανδρέως, Εἰς τὸν Ζαχαρίαν, Α΄, 181, 56 83, 1962, σ.288. 

3 Ὠριγένους, Κατὰ Κέλσου, ΨΙ, 70, 80 147, 1969, σ.354 (2885.). 
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διδασκαλία περὶ τῆς πνευματιμῆς φύσεως τοῦ Θεοῦ. Ἀποδίδοντας 
μὲ περισσότερη ἑρμηνευτικὴ ἐλευθερία τῃ συγκεκριμένη ἐπισήμαν- 
ση, μποροῦμε νὰ ὑποστηρίξουμε ὅτι ἡ προτροπή τοῦ Κυρίου εἰσάγει 
στὸ περὶ Θεοῦ ἐρώτημα τῆς θεολαγίας. 

Στὸ ἐν λόγῳ ἐρώτημα τὸ ἐνδιαφέρον τῆς ἐκκλησιαστικῆς γραμ- 
µατείας ἐπικεντρώνεται στὴ διάκριση Θεοῦ καὶ ἀνθρώπου. Σχολιά- 
ἕοντας τὴ διδασκαλία τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ», ὁ Τερτυλλιανὸς διακρίνει μεταξὺ τοῦ Θεοῦ ὡς «πνεύ- 
µατος» (5ρἰτί(μ8) καὶ τοῦ ἀνθρώπου ὡς «πνοῆς» (Παίυπι)”. Μὲ τὴν 
ἴδια ἀφορμὴη ὁ Ὡριγένης ἐπισημαίνει: Οὕτως ἐὰν λέγηται “πνεῦμα” ὁ 
Θεός, οὐ σῶμα αὐτὸν λέγομεν εἶναι. Πρὸς γὰρ ἀντιδιαστολὴν τῶν 
αἰσθητῶν ἔθος τῇ γραφῇ τὰ νοητὰ ὀγομάζειν πνεύματα καὶ 
πνευματικά. Ὁ ἴδιος ἐπιμένει ὅτι, μὲ τὴ συγκεκριμένη προτροπή 
Του ὁ Κύριος ἀντιπαραθέτει τὺ πνεῦμα πρὸς τὸ σῶμα”- παρόμοια 
εἶναι ἡ ἑρμηνευτικὴ προσέγγιση τοῦ Θεοδωρήτου Κύρου”. 

Παράλληλα, ὅμως, μὲ την ἀναφορὰ τῆς ἐκκλησιαστικῆς γραµµα- 
τείας στην πνευματική φύση τῆς θεότητας καὶ στην ἀντιδιαστολή 
της μὲ τὴν ἀνθρώπινη φύση, οἱ ἐκκλησιαστικοὶ συγγραφεῖς ἆνα- 
πτύσσουν (μὲ ἀφορμή, πάντοτε, τὴ συγκεκριμένη διδασκαλία τοῦ 
Κυρίου) τῇ θεολογία περὶ τοῦ Κυρίου ὡς «πνεύματος» καὶ «ἄλη- 
θείας». Σύμφωνα μὲ τὸ Μ.Ἀθανάσιο, ἡ λατρεία ἐν πνεύματι μᾶς 
ὑπενθυμίζει ὅτι, πνεῦμα προσώπου ἡμῶν Χριστὸς Κύριός ἐστιλι, Ὁ 
Μ.Ἀθανάσιος συνδέει την προτροπὴ τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας ἐν 
ἀληθείᾳ μὲ τὸ Ἰω.17,17 (Ἁγίασον αὐτοὺς ἐν τῇ ἀληθείᾳ. ὁ λόγος ὁ 
σὸς ἀλήθειά ἐστι)”. 

Μὲ βάση αὐτὴ τὴ διαπίστωση, τὸ «ἐν ἀληθείᾳ» ταυτίζεται μὲ τὸ 
«ἐν Χριστῷ» καὶ ἢ προτροπὴ τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας τοῦ Θεοῦ ἐν 
πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ ὑποδηλώνει την παρουσία τοῦ Ὑἱϊοῦ ὡς µε- 
σίτου τῆς πρὸς τὸ Θεὸ λατρείας. Γιαὐτὸ ὁ Μ.Ἀθανάσιος γράφει ὅτι, 
ἡ συγκεκριμένη διδασκαλία τοῦ Κυρίου μᾶς ὑπενθυμίζει «τὸ ἔλεος 


34 Ῥερτυλλιανοῦ, Αάνεγσιις Μαποίοµεηι, Π, 9,3, ος 368, 1991, σσ. 64(18)-66(22). 

3 Κατὰ Κέλσου, ΨΙ, 70, 5Ο 147, 1969, σ.354(20-22). 

36 Ε; νἱάε ὅμαπι «οΗδεημΘΠΙΙιΥ νογαίονι δρὶγἰεἱ φοοἰανί, µί αἲ αἰσμοίίοπενι φμίαεπι 
ΕΟΥρΟΠεηΙ ορἰπιηι Πογπίμαγεί (Ώε ργἰμαὶρὲϊς, 1, 1.4, 5; 252, 1978, σ.6, 106-109). 

3 Λιὰ τῆς διδασκαλίας Του περὶ λατρείας ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ, ὁ Κύριος 
ἔδειξεν τὸ ἀσώματον καὶ ἀπεριόριστον τῆς θείας φύσεως (Αἱρετικῆς Κακομυθίας, 
Ε:,2, ΡΟ 83, 445Γ)-448Α). 

38 Μαρτυρίαι ἐκ τῆς Γραφῆς, 23, ΡΟ 28, 530. 

ἈΜΙ.,Ἀθανασίου, Κατὰ Ἀρειανῶν, ΠΠ, 19, ΡΟ 26, 3648. 
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τοῦ Θεοῦ πρὸς ἡμᾶς διὰ τοῦ Μονογενοῦς», δηλαδὴη τὴ σωτηρία ποὺ 
παρέσχε ὁ Θεὸς διὰ τῆς ἀποκεκαλυμμένης ἀλήθειας", Ἡ ἐν λόγῳ 
προτροπή, ἑπομένως, ἀποχκτᾶ ἕνα χριστολογικὸ περιεχόµενο καὶ 
ἀποκαλύπτει τὴ βαθύτερη ἔννοια τοῦ Ἰω. 14, 6 (ἐγὼ εἰμι..ἡ ἁλή- 
θεια). 

Στὶς ἑρμηνεῖες τῆς ἐκκλησιαστικῆς γραμματείας μὲ βάση τὴν 
προτροπὴ τοῦ Κυρίου πρὸς τὴ Σαμαρείτιδα περιλαμβάνεται καὶ µία 
πνευματολογικὴ προσέγγιση. Ὁ Ἐπιφάνιος Σαλαμίνος διακηρύσσει 
ὅτι, τὸ Ἅγιο Πνεῦμα εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ὑπαγορεύει την προτροπή 
περὶ λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ»Ώ Ἡ θέση αὐτῃ τοῦ 
Ἐπιφανίου ἔχει τὶς ρίζες της στη διδασκαλία τῆς Κ.Λ. περὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος ὡς «Πνεύματος τῆς ἀληθείας» (Ἰω.14, 17). τὸ ὁποῖο «θὰ 
ὁδηγήσει τοὺς πιστοὺς νὰ γνωρίσουν ὁλόκληρη τὴν πληρότητα τῆς 
ἀλήθειας (Ἰω. 16, 13). Καὶ ἡ πληρότητα τῆς ἀλήθειας εἶναι ἡ 
δυνατότητά µας νὰ «λατρεύουμε τὸ Θεὸ ἐν τῷ πνεύματι» (Ρωμ. 1.9), 
ἐφόσον τὸ τὶ προσευξώµεθα καθὸ δεῖ οὐκ οἴδαμεν, ἀλλὰ αὐτὸ τὸ 
πνεῦμα ὑπερεντυγχάνει στεναγμοῖς ἁλαλήτοις (Ῥωμ. δ, 26). 

Παρόμοια εἶναι ἡ ἑρμηνευτικὴ θεώρηση τῆς προτροπῆς τοῦ 
Κυρίου πρὸς τὴ Σαμαρείτιδα ἀπὸ τὸ Γρηγόριο Θεολόγο: Τὸ Πνεῦμα 
ἐστιν ἐν ᾧ προσκυνοῦμεν, καὶ δι οὗ προσευχώµεθα. Πνεῦμα γὰρ 
φησὶν ὁ Θεὸς καὶ τοὺς προσκυνοῦντας αὐτόν, ἐν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ δεῖ προσκυνεῖν. Καὶ πάλιν. τὸ γὰρ τὶ προσευξώµεθα, καθ᾽ 
ὅ δεῖ οὐκ οἴδαμεν, ἆλλ᾽ αὐτὸ τὸ Πνεῦμα ὑπερεντυγχάνει ὑπὲρ ἡμῶν 
στεναγμοῖς ἀλαλήτοις. καὶ προσεύξοµαι τῷ Πνεύματι, προσεύξοµαι 
καὶ τῷ νοῖ τοῦτΊἔστιν ἐν νοὶ καὶ πνεύματι. Τὸ οὖν προσκυνεῖν τῷ 
Πνεύματι, ἤ προσεύχεσθαι, οὐδὲν ἄλλο εἶναι µοι φαίνεται, ἤ αὐτὸ 
ἐκείνῳ τὴν εὐχὴν προσάγειν καὶ τὴν προσκύνησιν. Σύµφωνα, 


“9Μ,Ἀθανασίου, Εἰς τοὺς Ψαλμούς, 138, ΡΟ 27, 3898. 

4 Πρβλ. ἡς ἐνδιαφέρουσες διαπιστώσεις τοῦ Μ.Ἀθανασίου: ..“ἔρχεται ὥρα ὅτε οἱ 
ἀληθινοὶ..”. Δέδεικται τύνοιν ἐντεῦθεν, ὡς ἡ ἀλήθεια μὲν αὐτὸς ὁ Υἱός ἐστιν, ὡς 
αὐτὸς φησίν. “ἐγὼ εἰμι ἡ ἀλήθεια”. Περὶ οὗ καὶ ὁ προφήτης Δαβίδ ἐπεκαλεῖτο 
λέγων “ἐξαπόστειλον τὸ φῶς σου καὶ τὴν ἀλήθειάν σου” (Ψαλμ. 42,2) Οἱ ἀληθινοὶ 
τύνοιν προσκυνηταὶ προσκυνοῦσι μὲν τῷ Πατρί, ἀλλ ἐν Πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ, 
ὁμολογοῦντες ΥΤὸν καὶ ἐν αὐτῷ τὸ Πνεῦμα (Ἐπιστολὴ Α΄πρὸς Σεραπίωνα, 33, ΡΟ 
26, 608Α-Β). 

3”. Προσκυνητὸν δὲ τὸ Πνεῦμα τὸ ἅδογν. “τοὺς γὰρ προσκυνοῦντας Θεῷ ἐν 
Πνεῦματι δεῖ προσκυνεῖν καὶ ἀληθείᾳ” (Ἐπιφανίου Σαλαμίνος, Ἀγκυρωτός, 70,1, 
σςς 25, 1915, σ87, 10-11). 

2Τρηγορίου Θεολόγου, Ὁμιλία 31, 1Β΄, ΡΟ 36, 14560. 
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ἑπομένως, μὲ τς παραπάνω ἑρμηνεῖες, Ἡ διδασκαλία τοῦ Κυρίου 
περὶ λατρείας ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ παραπέμπει στη δράση τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος ὡς διδασκάλου τῆς ἀληθινῆς προσευχῆς καὶ ὡς 
«Παραλλήτου», δηλαδη ὡς ἀναπληροῦντος τὸν Κύριο μετὰ τὴν 
Ἀνάληψή Του. 

Ἐνδιαφέρουσα εἶναι ἡ τριαδολογική ἑρμηνευτικὴ προσέγγιση 
τῆς ἐκκλησιαστικῆς γραμματείας στην προτροπὴ περὶ λατρείας «ἐν 
πνεύµατι παὶ ἀληθείᾳ». Ὁ Μ.Βασίλειος τονίζει ὅτι ἣ «ἐν πνεύµατι 
λατρεία» δηλώνει τὸ γεγονὸς ὅτι «τὸ Ἅγιο Πνεῦμα συμπεριλαμ- 
βάνεται στην προσκύνηση τῆς Ἁγίας Τριάδος»". Ἡ ἑνότητα τῶν 
προσώπων τῆς Ἁγίας Τριάδος ἀναδεικνύεται µέσα ἀπὸ τὴν ἐν λόγῳ 
λατρεία: Οἱ ἀληθινοὶ τοίνυν προσκυνηταὶ προσκυνοῦσι μὲν τῷ 
Πατρί, ἀλλ ἓν αὐτῷ τὸ Πνεῦμα. Ἀχώριστον γὰρ τοῦ Υἱοῦ τὸ 
Ηνεῦμα, ὣς ἀχώριστος ὃ Υἱὸς τοῦ Πατρός». Γὐαὐτὸ ἡ ἀναφορὰ 
τοῦ Μ.Ἀθανασίου στη συγκεκριμένη προτροπὴ τοῦ Κυρίου κατά- 
λήγει σὲ µία τριαδικήη δοξολογία, ἐμφαίνοντας ἔτσι τὴ συνάφεια 
μεταξὺ τῆς ἀληθινῆς προσενχῆς καὶ τῆς διδασκαλίας περὶ Ἁγίας 
Τριάδος΄ν. 


δ3 Τὸ πνευματικὸ πλαίσιο τῆς λατρείας «ἐν πνεύματι καὶ 
ἀληθείᾳ». 

Ἡ ἑρμηνευτικὴ τῆς ἐκκλησιαστικῆς γραμματείας στη διδασκαλία 
τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας «ἓν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» ἀποδίδει 
ἰδιαίτερηή σημασία στὶς πνευματικὲς προὔποθέσεις, ὥστε νὰ πραγµα- 
τοποιήσει ὁ ἄνθρωπος τῇ συγκεκριμένη λατρεία. Περιγράφοντας τὶς 
προῦποθέσεις αὐτὲς οἱ ἐχκλησιαστικοι συγγραφεῖς ἀναφέρονται 
ταυτόχρονα στῆ φύση τῆς ἀληθινῆς λατρείας, 

Ὅταν, γιὰ παράδειγµα, ὁ Ὠριγένης γράφει ὅτι, ἐκεῖνοι ποὺ 
προσκυνοῦν τὸ 6εὺ ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ εἶναι οἱ κατἀλήθειαν 
καὶ οὐ κατὰ πλάνην προσκυνοῦντες”, δηλώνει ὅτι ἢ ἐν λόγῳ προσ- 
πύνηση προὔὐποθέτει τὴν ἀποδοχὴ τῆς ὀρθῆς πίστεως. ὁ Μ.Ἀθανά- 
σιος θὰ προσέθετε ὅτι προὐποθέτει «καὶ την ἀπόρριψη τῆς µαταιό- 


4 Μ,Βασιλείου, Περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 26, 64, 5 1795. 1968, σ.476 (16-13). 
45Μ,Ἀθανασίου, Ἐπιστολὴ πρὸς Σεραπίωνα, 33, ΡΟ, 6088. 

46 «Πγεῦμα ὁ Θεὺὸς καὶ τοὺς προσκυνοῦντας..”. Ἅγιος ὁ Πατήρ, καὶ ἅγιος ὁ Υἱός, 
τὸ δὲ Πνεῦμα οὐχ ἁγιαξόμενόν ἐστιν, ἀλλ'ἁγιάξον (Μ.Ἀθανασίου, µαρτυρίαι ἐκ 
τῆς Γραφῆς, 23, Ρ6 28, 530). 

47 Ὡριγένους, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΧΙΙ, 25, Ρ 14, 441Α. 
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τητας»Άξ. Γιαὐτὸ σὲ κάποια διήγηση μαρτυρίων τῶν πρώτων 


αἰώνων, ἡ λατρεία «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» ὑποδηλώνει την στα- 
θερότητα τῆς πίστεως καὶ ἀντιδιαστέλλεται πρὸς τῇ µαταιότητα τῆς 
πλάνης τῶν εἰδώλων”. 

Ἡ συνάφεια τῆς ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ λατρείας μὲ τν 
πνευματικὴ ζωὴ τονίζεται πολλαπλῶς στὴ συγκεκριµµένη γραμµα- 
τεία. Ὁ Ἱ.Χρυσόστομος γράφει ὅτι, ἡ προτροπὴ τοῦ Κυρίου περὶ 
τῆς ἀληθινῆς λατρείας μᾶς εἰσάγει «στὰ ὑψηλότερα καὶ πνευµατι- 
κότερα»2, ὁ δὲ Μακάριος ὁ Αἰγύπτιος τονίζει ὅτι διὰ τῆς ἐν λόγῳ 
προτροπῆς δηλώνεται ἡ πνευματικὴ ζωὴ («ὁ ἐπουράνιος πνευµατι- 
κὺς πλοῦτος»)»], τοὺς δὲ «ἀληθινοὺς προσκυνητὲς ἀποκαλεῖ ὡς 
«πλούσιους στὸ πνεῦμα» καὶ διακρινόµενους ἀπὸ τοὺς «πένητες τῆς 
ἁμαρτίας»»”, 

Ἔτσι, οἱ ἀληθινοὶ προσκυνητὲς εἶναι ἐκεῖνοι ποὺ ἀναλαμβάνουν 
ἕναν πνευματικὸ ἀγώνα, ἐπεῖνοι ποὺ οὐ κατὰ σάρκα, ἀλλὰ 
πονηροὺς δεῖ περικόπτειν λογισµούς, καὶ σταυροῦν ἑαυτόν, καὶ 
τὰς ἀλόγους ἀναιρεῖν ἐπιθυμίας καὶ καταφάσκειν. Στὸν ἀγώνα 
αὐτὸ κεντρικὸ σημεῖο εἶναι τὸ «οὐ κατὰ σάρκα», δηλαδη ἡ ζωὴ 
χωρὶς τὰ πάθη τῆς ἁμαρτίας. Ὁ Ὠριγένης τονίζει ὅτι, οἳ ἀληθινοὶ 
προσκυνητὲς εἶναι οἱ ἐν Πνεύματι καὶ μὴ σαρκύ. Πρόκειται, οὐ- 
σιαστικά, γιὰ τὴ θεολογία τοῦ ἀπ. Παύλου στην πρὸς Ρωμαίους 
ἐπιστολή, ὅπου ἢ ζωὴ τοῦ Πνεύματος ἀντιδιαστέλλεται πρὸς τὴ ζωη 
τῆς σάρκας, δηλαδὴ τῆς ἁμαρτίας”.. 


“8Μ.Ἀθανασίου, Εἰς τοὺς Ψαλμούς, ΔΗ’, ΡΟ 27, 1880. 

3 Ελ. Ραεσίο 55. (απρί εί «οείοῄιµηι, 7, ΑΒ 58 (1940), σ.154. 

Ὦ Κατὰ Ἰουδαίων, Λόγος Ε’, 12, Ρ 48, 904. 

3 Μακαρίου τοῦ Αἰγυπτίου, Ὁμιλίαι πνευµατικαί, 18, ἔκδ. Ἀ.Γεωργίου, Ἀθῆναι 
ος σ119. 

2 ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, Ὁμιλία 7 (τύπος ΠΏ, 6, ἔκδ, Ε.ΚΙΟΞΤΕΕΜΑΝ- Η.ΒΕΒΤΗΟΙΟ, Βετίίτ, 

ΑΚαάεπιε Ψετίαρ, 1961, σ.35(6-15). 

3) Χρυσοστόμου, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, Ὁμιλία 32, 2, Ρᾶ η 190, 

3 Ὠριγένους, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΧΙΠ, 18, ΡΟ 14, 429Α (πρβλ. στὸ ἴδιο, ΧΙΙ, 25, 
ΡΟ 14, 441Α). 

5530) γὰρ νόµος τοῦ πνεύματος τῆς ξωῆς ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ ἠλευθέρωσέν σε ἀπὸ τοῦ 
νόµου τῆς ἁμαρτίας καὶ τοῦ θανάτου, 3Τὸ γὰρ ἀδύνατον τοῦ νόµου ἐν ᾧ ἠσθένει 
διὰ τῆς σαρκός, ὁ Θεὺς τὸν ἑαυτοῦ υἱὸν πέµψας ἐν ὁμοιώματι σαρκὸς ἁμαρτίας 
καὶ περὶ ἁμαρτίας κατέκρινεν τὴν ἁμαρτίαν ἐν τῇ σαρκί, “ἵνα τὸ δικαίωµα τοῦ 
νόµου πληρωθῇ ἐν ἡμῖν τοῖς μ] κατὰ σάρκα περιπατοῦσιν ἀλλὰ κατὰ πνεῦμα. "Οἱ 
γὰρ κατὰ σάρκα ὄντες τὰ τῆς σαρκὸς φρονοῦσιν, οἱ δὲ κατὰ πνεῦμα τὰ τοῦ 
πνεύµατος.. Ὑμεῖς δὲ οὐκ ἐστε ἐν σαρκὶ ἀλλὰ ἐν πνεύµατι, εἶπερ πνεῦμα Θεοῦ 
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Ἡ παραπάνω ἐπισήμανση τοῦ Ὠριγένους δὲν παραπέμπει µόνο 
στὸν πνευματικὸ ἀγώνα ἐναντίον τῶν παθῶν, ἀλλὰ εἰσάγει σὲ µία 
ἀπόμη ἑρμηνευτικὴ πτυχη τῆς προτροπῆς τοῦ Κυρίου περὶ τῆς 
λατρείας «ἓν Πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ»: τῃ σχέση της μὲ τὴ λατρεία 
τῶν ἀγγέλων. 

Ὅπως τονίζει ὁ Δίδυμος ὁ Ἀλεξανδρεύς, ἡ «ἓν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ λατρεία» εἶναι τρόπος λατρείας τοῦ Θεοῦ ἀντίστοιχος μὲ 
τὸν τρόπο ποὺ οἳ ἄγγελοι λατρεύουν τὸ Θεό5, Παρόμοια ἄποψη 
ἐχφράζει καὶ ὁ Ὠριγένης, ὁ ὁποῖος ἀναφέρεται στὴ «νοητή καὶ 
ἐπουράνιο» λατρεία τῶν ἀγγέλων, στῃν ὁποία- κατὰ τὴν ἄποψή 
του- παραπέμπει ἢ λατρεία «ἓν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ»»]. Ἡ ἴδια 
ἑρμηνευτικὴ θεώρηση ἐκφράζεται στὰ Μακαριανὰ κείµενα, ὅπου 
σημειώνεται ὅτι ἢ «ἓν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» λατρεία ἐκφράζει «τὸν 
ἐπουράνιο πνευματικὸ πλοῦτο»), δηλαδή τὸν πνευματικὸ πλοῦτο 
τῶν ἀγγέλων. 

Ἡ ἄποψη τοῦ Ἰ.Χρυσοστόμου προσεγγίζει ἀπὸ διαφορετικη 
ὀπτικὴ τὴ συνάφεια τῆς «ἓν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» λατρείας μὲ τὴ 
λατρεία τῶν ἀγγέλων: θεωρεῖ ὅτι ἡ λατρεία ποὺ διαγράφεται µέσα 
ἀπὸ τὴν προτροπὴή τοῦ Κυρίου πρὸς τῇ Σαμαρείτιδα παραπέμπει 
στὴν «ἀσώματη λατρεία»; (ἑπομένως τὴν τῶν ἀγγέλων). Συνεχίζει, 
ὅμως, ἐπισημαίνοντας ὅτι ἡ λατρεία αὐτῆ πρέπει νὰ προσφέρεται 
στὸ Θεὸ «διὰ τοῦ ἐν ἡμῖν ἀσωμάτου»»ι. Ἡ ἐπισήμανση αὐτὴ ἀφορᾶ 
στὸν πνευματικὸ ἀγώνα τοῦ ἀνθρώπου καὶ στην ἀνάδειξη τοῦ 
θεϊκοῦ στοιχείου στὸν ἄνθρωπο. Ὁ Χρυσόστομος, δηλαδή, ἀναφέ- 
ρεται σὲ ὅσους ἀγωνίζονται νὰ ὁμοιάσουν στοὺς ἀγγέλους. Παρό- 
µοια κατηγορία (στήν παράδοση τῆς Ἐκκλησίας) εἶναι οἳ μοναχοί. 

Ὑπὺ τὸ παραπάνω ἑρμηνευτικὸ πρῖσμα ἀντιλαμβανόμαστε ἐς 
ἀπόψεις τοῦ Μ.Ἀθανασίου περὶ τοῦ ποιοὶ εἶναι οἱ ἀληθινοὶ προσ- 
κυνητὲς τοῦ Θεοῦ σύμφωνα μὲ τὸ διάλογο τοῦ Κυρίου μὲ τὴ Σαµα- 


οἰκεῖ ἐν ὑμῖν. Εἰ δὲ τις πνεῦμα Θεοῦ οὐκ ἔχει, οὗτος οὖν ἔστιν αὐτοῦ..2ἌΆρα οὖν, 
ἀδελφοί, ὀφειλέται ἐσμὲν οὐ τῇ σαρκὶ τοῦ κατὰ σάρκα ζῆν, Πεὶ γὰρ κατὰ σάρκα 
ξῆτε, µέλλετε ἀποθνῄσκειν' εἰ δὲ πνεύµατι τὰς πράξεις τοῦ σώματος θανατοῦτε, 
ζήσεσθε (Ρωμ. 8). 

σ6 Λιδύμου Ἀλεξανδρέως, Εἰς τὸν Ζαχαρίαν͵ Β. 44, 55 84, 1962, σ.448. 

57 Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΧΠΙ, 24, ΡΟ 14, 44059. 

Ἑ Μακαρίου τοῦ Αἰγυπτίου, Ὁμιλίαι πνευµατικαί, 18, ἔκδ. Ἀ.Γεωργίου, Ἀθῆναι 
1886, σ.119. 

ο Ἰ.Χρυσοστόμου, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, Ὁμελία 32, 2, ΡΟ 59, 190, 

50 Στὸ ἴδιο, 
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ρείτιδα: Τίένες εἰσὶν ἀληθινοὶ προσκυνηταί, οἵτινες µήτε ἐν τῷ ὄρει 
ἐχείνῳ, µήτε ἐν Ἱερουσαλήμ, ἆλλ ἐν πνεύµατι χαὶ ἀληθείαᾳ προσκυ- 
νοῦσι τὸν Θεόν; Οὗτοι εἰσὶν οἱ ἐν ἐρήμοις καὶ ὄρεσι καὶ σπηλαίοις 
καὶ ταῖς ὁπαῖς τῆς γῆς κατοικοῦντες, οἵτινες, χωρὶς συνάξεως 
ἐκκλησιαστικῆς καὶ ἔργων ἀγαθῶν θείῳ Πγεύματι φωτιξόμενοι, ἐν 
Πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ προσκυνοῦσι τὸν Θεὸν καὶ Πατέρα ἡμῶν 
τὸν ἐν τοῖς οὐρανοῖς '. 

Ἀπὺ τὶς ἀπόψεις αὐτὲς διαφαίνεται ἡ ἀλήθεια ὅτι, ἡ «ἐν πνεύµατι 
καὶ ἀληθείᾳ» λατρεία καθορίζεται ἀπὸ πνευματικὸ ἀγώνα παρό- 
µοιο μὲ αὐτὸν τοῦ μοναχισμοῦ, ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὸν ἴδιο ἀγώνα κάθε 
Χριστιανοῦ ἀκόμα καὶ ἐχτὸς τοῦ μοναχισμοῦ. Στὸ σημεῖο αὐτὸ 
ἐπιβάλλεται νὰ ἀναφερθοῦμε ἀναλνυτικότερα στην ἑρμηνευτικὴ τῆς 
ἐκχλησιαστικῆς γραμματείας περὶ τῆς λατρείας ποὺ δίδαξε ὁ Κύριος 
στὺ διάλογό Του μὲ τῇ Σαµαρείτιδα, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία 
(ἑρμηνευτικὴ) ἡ «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» λατρεία νοηματοδοτεῖ- 
ται µέσα ἀπὸ συγκεκριμένες μορφὲς πνευματικοῦ ἀγώνα. 

Μία ἀπὺ ὣς μορφὲς αὐτὲς ἀφορᾶ στὴν καθαρότητα καὶ «τὸν 
παλλωπισμὸ τῆς ψυχῆο»-. Ὅπως τονίζει ὁ Μ.Βασίλειος, οἱ λατρεύο- 
ντες ἓν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ εἶναι ὅσοι ἀπὸ χαρδίας καθαρᾶς 
ἀναπέμπουσι τὰς ψαλμωδίας τῷ Κυρίῳς. Καὶ ἀπευθύνοντας πνευ- 
ματικὴ μομφὴ πρὸς κάποιους ἐκ τῶν ἀκροατῶν του, ἀποκαλύπτει 
την ἔννοια τῆς καθαρότητας τῆς καρδιᾶς Πόσοι ἀπὸ ποργείας 
ἐστᾶσι ἐνταῦθα, πόσοι ἀπὸ κλοπῆς! Πόσοι δόλον, πόσοι ψευδο- 
λογίαν ἐν ταῖς καρδίαις κρύπτοντες! Ψάλλειν οἴονται, τῇ ἀληθείᾳ 
μὴ ψάλλοντες».. Σύμφωνα, ἑπομένως, μὲ τὸ Μ.Βασίλειο, ἡ προσφορὰ 
πρὸς τὸ Θεὸ τῆς λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» προὐὺποθέτει 
καὶ ταυτίζεται μὲ την καθαρότητα τῆς κπαρδιᾶς ἀπὸ την πορνεία, 
τὴν κλοπή, τὸ δόλο καὶ την ψευδολογία. 

Πρόκειται γιὰ τὴν ἴδια θεώρηση τοῦ θέματος ἀπὺ τὸν Τερτυλ- 
λιανὸ: σχολιάζοντας τὸ θέµα τῆς λατρείας ἐν πνεύµατι χαὶ ἀληθείᾳ 
τονίζει ὅτι, ἐφόσον ὁ Θεὸς ὡς Πνεῦμα εἶναι ἀναμάρτητος, ὀφείλει 


6 Μ.Ἀθανασίου, Ρήσεις καὶ ἑρμηνεῖαι παραβολῶν τοῦ ἁγίου Εὐαγγελίου, κδ’, ΡΟ 
28, 717Α-8. 

65 αὐτὴν τὴν ἔννονα προσδίδουν τὰ μακαριανὰ ἔργα στη λατρεία «ἐν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ» (βλ. Μακαρίου τοῦ Αἰγυπτίου, Ὁμιλία ὃ (τύπος ΠΡ, 1. ἕκδ. Β.ΚΙΟΦΤΕ- 
ΕΜΑΝΝ- Η.ΒΕΕΤΗΟΙΡ, Βετ]ῃ, ΑΚαάσπιῖς Ὑετίαρ, 1961, σ.38, 20-27). 

ΣΜ.Βασιλείου, Εἰς τὸν ΚΘ΄ Ψαλμόν, 3, ΡΟ 29, 3126. 

6 Στὸ ἴδιο. 
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καὶ ὁ ἄνθρωπος ποὺ τὸν λατρεύει νὰ μὴν ἁμαρτάνεις. Ὑπὸ τὴν 
ἔννοια, βέβαια, τῆς «ἀναμαρτησίας» ὃξν πρέπει νὰ νοηθεῖ ἡ παντε- 
λης ἀπουσία ἁμαρτίας, ἀλλὰ ὁ διαρκῆς πνευματικὸς ἀγώνας ἐναντί- 
ον τῶν παθῶν. Πρόκειται γι αὐτὸ ποὺ τονίζει ὁ Ὠριγένης: ὅτι οἱ 
ἀληθινοὶ προσκυνητὲς εἶναι «ἐπεῖνοι ποὺ δὲν ἐπιτελοῦν τὴν ἐπιθυ- 
µία τῆς σάρκας»» (δηλαδὴ τῆς σαρκικῆς ἁμαρτίας). Γιαὐτοὺς ἔπι- 
σηµαίνει ὁ Ἰ.Χρυσόστομος ὅτι ὀφείλουν νὰ ἔχουν «καθαρότητα νοῦ 
καὶ ψυχῆς»ό', τὰ ὁποῖα (ὅπως ἀναφέρει σὲ ἄλλο ἔργο του) ἆποτε- 
λοῦν «τὴν ἀληθινὴ ἡδονή, τη σωφροσύνη καὶ τὴν κοσμιότητα»»ἳ. 

Αὐτὴ Ώην καθαρότητα θεωρεῖ ὁ Μ.Ἀθανάσιος ὅτι ἔχουν οἳ 
μοναχοί, οἱ ὁποῖοι λατρεύουν τὸ Θεὺ ἀμέμπτως βιοῦντες..ὲν πᾶσι 
εὐσεβείᾳ καὶ σεμνότητι τῶν ἀρετῶν διαλάμποντες. Πρόκειται γιὰ 
τοὺς ἀληθινοὺς προσκυνητές, οἱ ὁποῖοι (σύμφωνα μὲ τὸν Εὐσέβιο 
Καισαρείας) εἶναι ϊκανοὶ νὰ «σηκώσουν τὰ ὅσια χέρια τοὺς» προ- 
σευχόµενοι πρὸς τὸ Θεό10, Ἡ ζωὴ τῆς πνευματικῆς καθάρσεως εἶναι, 
σύμφωνα μὲ τὸν Ὡριγένη, ἡ «ἀληθινὴ ζωὴ», την ὁποία μᾶς δώρισε ὁ 
Κύριος µέσα ἀπὸ «τὴν κάθαρση ἀπὸ τὴν ἀρχαία ἁμαρτία»'. Ἡ 
καλλιέργεια, ἑπομένως, μιᾶς τέτοιας ζωῆς στὸν ἄνθρωπο ἀποτελεῖ 
την προὐπόθεση ὥστε νὰ ἀποδοθεῖ στὸ Θεὺὸ ἡ λατρεία «ἐν πνεύµατι 
καὶ ἀληθείᾳ». 

Τὸ πνευματικὸ πλαίσιο, ὅμως, τῆς ἐκκλησιαστικῆς ἑρμηνευτικῆς 
τῆς λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» δὲν ἐκφράξεται µόνο διὰ 
τῆς ἀναφορᾶς στὸν ἀγώνα ἑναντίον τῆς ἁμαρτίας καὶ στην ἁπαρίθ- 
µηση τῶν ἁμαρτημάτων. Οἱ ἐκκλησιαστικοὶ συγγραφεῖς ἀναφέ- 
ρονται καὶ σὲ συγκεκριμένες ἀρετές, τονίζοντας ὅτι αὐτὲς πρέπει νὰ 
χαρακτηρίζουν «τοὺς ἀληθινοὺς προσκυνητὲς στην προτροπὴ τοῦ 
Κυρίου. Σηµαντικότερος ἐκπρόσωπος τῆς ἑρμηνευτικῆς αὐτῆς τά- 
σεως εἶναι ὁ Ἱ.Χρυσόστομος, ὁ ὁποῖος διακηρύσσει ὅτι, ἡ ἀληθινὴ 


55 μ αμ ία σύπο ἀῑε[έο οί Ώειδ, ἰάεο αάβίαιμε, ἰά 65: ἵππαρο, πο ἀθῤιοπὶ αἀπιίχσε ἆο- 
[ἐσίπι (Τερτυλλιανοῦ, Αάνεγσις Μαγοίοµευη, Π, Ὁ, 3, ος; 368, 1991, σσ, 64-66). 

δό Ὠριγένους, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΙΓ’, 18, ΡΟ 14, 429Α. 

61 Ἰ Χρυσοστόμου, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, Ὁμιλία 32, 2, ΡΟ 50, 190. 

68 ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, Ἐκλογαὶ ἀπὸ διαφόρων λόγων, Ὁμιλία ΜΕ’, ΡΟ 63, 869. 

6 ῃ.Ἀθανασίου, Ρήσεις καὶ ἑρμηνεῖαι παραβολῶν τοῦ ἁγίου Εὐαγγελίου, κδ’, Ρ 
28, 7178. 

70 Εὐσεβίου Καισαρείας, Εἰς τοὺς ἸΨαλμούς, ΡΕ’, ΡΟ 23, 1272Α. Ἡ ἐπισήμανση 
αὐτῃ τοῦ Εὐσεβίου παραπέµπει σὲ «ζωῇ ὁσιότητας, δηλαδη ἀγώνα γιὰ τὴν 
πνευματικὴ κάθαρση. 

Ἡ ὨΏριγένους, Συμπλήρωμα εἰς τὰς Ἐκλογὰς ἐκ τῶν Ψαλμῶν, Ν΄, ΡΟ 11, 1378. 
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λατρεία εἶναι ἐκείνη ποὺ χαρακτηρίζεται ἀπὸ «τὴν ἐπιείκεια, τὴ 
σωφροσύνη, τὴν ἐλεημοσύνη, τὴν ἀνεξικαχία, τη µακροθυμία καὶ 
τὴν ταπεινοφροσύνη»”.. Σὲ ἄλλο ἔργο του προσθέτει «τήν παροχή 
συγνώµης, τὴν καλή προαίρεση, τὴν πνευματικὴ προθυμία καὶ τὴν 
εἰλικρινὴ διάνοια»”.. 

Ἡ λατρεία ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ πρέπει νὰ συμβαδίζει μὲ µία 
ζωή οὖκ ἐν λόγῳ, οὐδὲ ἐν ἁπάτῃ, ἆλλ ἐν αὐτοῖς τοῖς ἔργοις''. Θεῶ- 
ροῦμε ὅτι ἡ ἄποψη τοῦ Ὠριγένη συνοψίζει ὅλες τὶς προηγούμενες; 
γράφει ὅτι ἡ ἐν λόγῳ λατρεία σηµαίνει τὸ βιοῦν κατὰ τὴν ἀληθῆ 
διδασκαλία”. Μόνο ὑπὸ τὰ συγκεκριµένα πνευματικὰ πλαίσια µπο- 
ροῦμε νὰ ἀναφερθοῦμε σὲ «λογική λατρεία» καὶ σὲ «θεοσέβεια»"-. 


δ4 Οἱ σωτηριώδεις ἀνθρωπολογικὲς προεκτάσεις. 

Τὸ σκεπτικὸ δημιουργίας τῆς παρούσας ἑνότητας πηγάζει ἀπὸ 
τὴν ἐπισήμανση τοῦ Μ.Ἀθανασίου, στην ἀναφορά του περὶ τῆς 
διδασκαλίας τοῦ Κυρίου γιὰ τὴν ἀληθινὴ λατρεία: Δι αὐτοῦ γὰρ 
µόνου καὶ τὴν ἐν πνεύµατι γαὶ ἀληθείαᾳ ἐμάθομεν προσκύγησιν, καὶ 
κατηλεήθηµεν, ἀναιρεθέντος θανάτου, χαὶ τῆς φθορᾶς ἐκ µέσου 
γενοµένης!'. Στην ἐπισήμανση αὐτὴ διαπιστώνουμε ὅτι ἡ λατρεία 
«ἐν πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» συνδυάζεται μὲ τὴν ὑπὸ τοῦ Κυρίου 
ἀπελευθέρωσή µας ἀπὸ τὸ θάνατο καὶ τὴ φθορά. Τὸ σωτηριῶδες, 
ἑπομένως, γεγονὸς τῆς ἀπελευθερώσεως τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ τὰ 
δεσμὰ τοῦ θανάτου συνιστᾶ µία ἀνθρωπολογικὴ προέκταση τῆς 
προτροπῆς τοῦ Κυρίου πρὸς τῇ Σαμαρείτιδα. 

Ὁ Μάξιμος ὁ Ὁμολογητὴς ἀποκαλεῖ την ἀλήθεια ὡς «κατάστα- 
ση τῶν μελλόντων», θεωρώντας την ὡς ὑπέρβαση τοῦ «τύπου» καὶ 
τῆς «εἰκόνας»ὁ. Ἡ «κατάσταση τῶν µελλόντων» εἶναι «ἡ ἄπελευ- 
θέρωση ἀπὸ τὸ θάνατο καὶ τὴ φθορὰ». Ἡ λατρεία, ἑπομένως, «ἐν 
πνεύµατν καὶ ἀληθείᾳ» παραπέμπει στην αἰωνιότητα τῆς ἀνθρώπι- 


77] Χρυσοστόμου, Εἰς τὴν πρὸς Ἑβραίους, Ὁμιλία ΙΑ’, 3, ΡΟ 63, 92. 

13 ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, Εἰς τὰς Πράξεις, Ὁμιλία ΛΣΤ”, β’, ΡΟ 60, 262. 

ΤΑΤΟΥ1ΔΙΟΥ, Εἰς τὴν πρὸς Κολοσσαεῖς ἐπιστολήν, Ὁμιλία Α΄, 2, Ρς 62, 302. 

19 Ὠριγένους, Ἐκλογαὶ ἐκ τῶν Ψαλμῶν, Α΄, ΡΟ 12, 108556, 

76 Ὡριγένους, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΧΗ1, 25, ΡΟ 14, 441Α. 

τ Μῃ Ἀθανασίου, Εἰς τοὺς Ψαλμούς, 138, ΡΟ 27, 3898. 

18 οἷον ἀπὸ τῶν τύπων ἐπὶ τὴν εἰκόνα. καὶ ἀπὸ ταύτης ἐπὶ τὴν ἀλήθειαν. Σκιὰ 
γὰρ τὰ τῆς Παλαιᾶς. εἰκὼν δὲ τὰ τῆς Νέας Διαθήκης ἀλήθεια δὲ ἡ τῶν μελλόντων 
κατάστασις (Μαξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ, Σχόλια εἰς τὺ περὶ Ἐκμλησιαστικῆς 
Ἱεραρχίας, Τ’, 3, ἃδ, ΡΟ 4 13170). 
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γης ὑπάρξεως καὶ οἱ «ἀληθινοιὶ προσκυνηταὶ» καθίστανται ἐκεῖνοι 
ποὺ, δια τῆς ἀληθινῆς λατρείας τοῦ Θεοῦ, προγεύονται τὴ χαρὰ τῆς 
αἰώνιας µακαριότητας, 

Ἡ ἑρμηνευτική, ὅμως, τῆς ἐκχλησιαστικῆς γραμματείας ἐπὶ τῆς 
διδασκαλίας τοῦ Κυρίου περὶ λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» 
ἐκτείνεται καὶ σὲ κάποιες ἄλλες σὠτηριολογικὲς ἀνθρωπολογικὲς 
διαστάσεις. Τὸ γεγονὸς ὅτι, ὁ Κύριος «εἶναι ἡ ἀλήθεια» καὶ ὅτι 
Ἐκεῖνος παρεκάλεσε τὸν Πατέρα Του «νὰ ἁγιάσει τοὺς µαθητές 
Του ἐν τῇ ἀληθείᾳ» Του, συνιστᾶ κατὰ τὸν Μ.Ἀθανάσιο γεγονὸς 
«θέσει καὶ χάριτι» υἱοθεσίας τοῦ ἀνθρώπου”.. Μὲ βάση τὴν ἐπισή- 
µανση αὐτὴ μποροῦμε νὰ συσχετίσουµε τὸ γεγονὸς τῆς ἐν ἀληθείᾳ 
λατρείας τοῦ Θεοῦ μὲ την ὑπ᾿ Αὐτοῦ υἱοθεσία τοῦ ἀνθρώπου. 

Ἡ ἀληθινὴη λατρεία ἀναδεικνύει τὸν ἄνθρωπο σὲ «υἱὸ τοῦ Θεοῦ 
πατὰ χάριν». Ὑπὸ τῇ συγκεκριμένη ἐννοιολογικὴ θεώρηση ἀντιλαμ- 
βανόµαστε τὴν ἑρμηνευτικὴ προσέγγιση τοῦ Χρυσοστόμου στὸ περὶ 
λατρείας ἐν ἀληθείᾳ, ὁ ὁποῖος σημειώνει ὅτι ἡ ἀληθινη λατρεία 
συνδέεται μὲ τὸν προσωπικὸ ἁγιασμὸ τοῦ ἀνθρώπου",. Σὲ ἕνα, δὲ, 
ἀπὸ τὰ ἀρχαιότερα μαρτύρια τῶν Χριστιανῶν σημειώνεται ὅτι, οἱ 
ἀληθινοὶ προσκυνηταὶ κατὰ τὴν θείαν ὑπόμγησιν τοῦ Κυρίου, οἱ ἐν 
πνεύματι καὶ ἀληθεία προσκυνοῦντες τῷ (Θεῷ, ἀφομοιοῦνται τῇ 
δόξῃ τοῦ Θεοῦ καὶ εἰσὶν µεταὐτοῦ ἀθάνατοι, µεταλαβόντες τῆς 
αἰωνίου ζωῆς διὰ τοῦ λόγου. Εἶναι, ἑπομένως, σαφέστατος ὁ 
σύνδεσμος τῆς «ἐν πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» λατρείας τοῦ Θεοῦ μὲ τὸ 
γεγονὸς τῆς σωτηρίας καὶ τῆς θεώσεως τοῦ ἀνθρώπου. 

Τὸ γεγονὸς τῆς θεώσεως περιγράφεται ἀπὸ τὸ Μ.Βασίλειο ὡς 
φωτισμὸς τῆς διανοίας διὰ τῆς λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ». 
Ὁ ἐπίσκοπος Καισαρείας σημειώνει ὅτι, ἡ ἓν τῷ πνεύµατι προσκύ- 
νησις τὴν ὡς ἐν φωτὶ γινοµένην τῆς διανοίας ἡμῶν ἐνέργειαν 
ὑποβάλλειξ. Ὁ φωτισμὸς τῆς διανοίας ἀποτελεῖ τὴν ἔκφραση τῆς 
ἁγιοπνευματικῆς ἐμπειρίας τοῦ ἀνθρώπου, τῆς μετοχῆς του δηλαδη 
στὸν ἁγιασμὸ τοῦ Πνεύματος. Καὶ ὅπως σημειώνει ὁ Ἐπιφάνιος 


Ί)Μ.Ἀθανασίου, Κατὰ Ἀρειανῶν, ΠΠ, 19, Ρα 26, 3648. 

30 Ὁ Χρυσόστομος θέτει σὲ συνάφεια τὴ λατρεία «ἐν πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» μὲ τὴ 
φράση τοῦ Κυρίου στὸ Ἰω. 17, 19 Καὶ ὑπὲρ αὐτῶν ἁγιάξω ἐμαυτόν, ἵνα ὧσιν 
ἡγιασμένοι ἐν τῇ ἀληθείᾳ. 

δῖ Ῥαρσίο 55. Οαηρί εἰ 5οοἱογεπι, 7, ΑΒ 58, 1940, σ.154. 

ΣΜ.Βασιλείου, Περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 26, 64, 5 1103, 1968, σ416(2-3). 
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Σαλαμίνος, ὁ Θεὺς παρέχει τὸ ἅγιον αὐτοῦ πνεῦμα τοῖς αὐτὸν ἐν 
ἀληθείᾳ ζητοῦσιν ὃν 


δ5 Συμπερασματικὰ 

Ἡ προτροπὴ τοῦ Κυρίου πρὸς τὴ Σαμµαρείτιδα περὶ λατρείας τοῦ 
Θεοῦ «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳω» ἔτυχε πολλῶν ἑρμηνευτικῶν 
προσεγγίσεων στην ἐκκλησιαστική γραμματεία. Οἱ συγκεκριμένες 
προσεγγίσεις ἀποκαλύπτουν τὴν ἐπὶ τοῦ θέματος ὀπτικὴ θεώρηση 
ἐκκλησιαστικῶν συγγραφέων σὲ διαφορετικοὺς τόπους καὶ χρό- 
νους, Μελετώντας τὰ ἐν λόγῳ πείµενα διαμορφώνουμε πληρέστερη 
ἄποψη περὶ τοῦ πῶς βιώθηκε στὴν ἐκκλησιαστικὴ παράδοση ἡ 
λειτουργική αὗτῃ διδαχη τοῦ Κυρίου. 

Βασιμὴ ἑρμηνευτικὴ πτυχή ἀποτελεῖ ἡ θεώρηση τῆς «ἐν πνεύµατι 
καὶ ἀληθείᾳ» λατρείας ὡς καταργήσεως τῆς ἑβραϊκῆς τυπολατρίας. 
Ὁ νόμος δὲν ἀντικαθίσταται µόνο στοὺς λειτουργικούς του τύπους, 
ἀλλὰ καὶ σὲ βασικές του δομὲς στὸ θέµα τῶν αἱματηρῶν θυσιῶν καὶ 
τοῦ τόπου, στὸν ὁποῖο κατοικεῖ ὁ Θεός, Ἡ «ἀλήθεια» τῆς γέας 
λατρείας ὑποκαθιστᾶ τὴν «εἰκόνα» τῆς παλαιᾶς. Πρόκειται περὶ τῆς 
ἐκκπλησιαστικῆς ἑρμηνευτικῆς γιὰ τὴν ἀποστολὴ τοῦ Μεσία, ὁ 
ὁποῖος «ἀνακαινίζει τὰ παλαιά». Ὀρισμένοι ἑρμηνευτές, μάλιστα, 
διαβλέπουν στην Π.Δ. τὴν προετοιμασία αὐτῆς τῆς «ἐν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ» λατρείας. 

Στὰ συγκεκριµένα κείµενα, ὅμως, δὲν γίνεται µόνο ἀναφορὰ 
στὴν ἀληθινη λατρεία τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ καὶ στη Χριστιανικὴ περὶ 
Θεοῦ διδασκαλία. Ἡ ταύτιση τοῦ Θεοῦ Πατέρα καὶ τοῦ Υἱοῦ μὲ τὸ 
«πνεῦμα» καὶ την «ἀλήθεια», ἢ ἀνάδειξη τῆς ἰσοτιμίας τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος μὲ τὸν Πατέρα καὶ τὸν Υἱό6, καθὼς καὶ ἡ ἐνδο-τριαδικὴ 
ἑγότητα ἀποτελοῦν κάποια θέµατα, τὰ ὁποῖα ἐμπλουτίουν τὴ 
δογματικἡ θεολογία, ἐπιβεβαιώνοντας την ἀρχὴ ὅτι, µέσα ἀπὸ τὴ 
θεολογία περὶ τῆς θείας Λατρείας ἐκφράζεται τὸ δόγµα (ἡ ἀλήθεια) 
τῆς Ἐκκλησίας, 

Οἱ ἐκκλησιαστικοὶ ἑρμηνευτὲς ἐπιμένουν καὶ σὲ κάποια ἀκόμα 
σημαντικη πτυχη: θεωροῦν ὅτι ἢ «ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» λατρεία 
πρέπει νὰ συνοδεύεται ἀπὺ την ἀπόρριψη τῆς πλάνης, τὺν 
πνευματικὸ ἀγώνα, τὴν καθαρότητα τοῦ νοῦ καὶ τῆς καρδιᾶς καθὼς 
καὶ ἀπὸ την ἀπόχτηση τῶν ἀρετῶν καὶ τὴν ἐπιτέλεση καλῶν ἕργων. 
Θεωροῦν, δηλαδή, ὅτι οἱ ἀληθινοὶ προσκυνητὲς πρέπει νὰ ἐπιδεικ- 


5 Ἐπιφανίου Κύπρου, Ἀγκυρωτός, 2,1, 05 35, 1915, σ.7(6). 
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νύουν ἀντιστοιχία ζωῆς σύμφωνης μὲ τὴ διδασκαλία τοῦ Κυρίου. 
Ἄλλωστε, µέσα στὶς ἑρμηνεντικὲς προσεγγίσεις τους περιλαμβάνε- 
ται καὶ ἡ ἔννοια τῆς σωτηρίας τοῦ ἀνθρώπου. Ἔτσι, ἡ ἐν πνεύµατι 
καὶ ἀληθείᾳ λατρεία ἀπειπονίζει τὸ γεγονὸς τῆς σωτηρίας, ἄποτε- 
λώντας τη γνησιότερη ἔκφραση τοῦ μυστηρίου τῆς ἐνανθρωπήσεως. 
Ὁ ἀείμνηστος ναθηγητῆς Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ τονίζει τῃην ἀπεικόνιση 
τοῦ μυστηρίου τῆς σωτηρίας διὰ τῆς λατρείας «ἓν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ», γράφοντας τὰ ἀκόλουθα: «Ἡ ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ 
λατρεία μαρτυρεῖ ἐμφανῶς τὴν παρουσίαν καὶ ἐνέργειαν τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος, τὸ ὁποῖον ὁ Χριστὸς εἶχεν ὑποσχεθῆ εἰς την Ἐκκλησίαν 
Του. Δὲν μεταβάλλει τοῦτο µόνον τὰ προτιθέµενα ἐπὶ τοῦ αἰσθητοῦ 
θυσιαστηρίου δῶρα εἰς Σῶμα καὶ εἲς Αἷμα τοῦ Κυρίου, ἀλλὰ καὶ 
μεταμορφοῖ τὰς καρδίας καὶ τὰς διανοίας τῶν ἐν πνεύµατι λατ- 
ρευόντων καὶ ἀποτελούντων τὸν νέον Ἰσραὴλ εἰς τρόπον ὥστε 
ἀφομοιούμενοι καὶ οὗτοι πρὸς τὸν Χριστὸν οὐ µόνον νὰ προσ- 
εύχωνται ὡς Ἐκεῖνος, ἀλλὰ καὶ συνενούµενοι µεταὐτοῦ νὰ συµπρο- 
σφέρώσι καὶ ἑαυτοὺς ἓν τῷ μµυστηρίῳ συσταυρούμενοι αὐτῷ καὶ 
συνανιστάµενοι καὶ ἐν καινότητι ζωῆς περιπατοῦτες»'. 


Ἀνηὶ ἐπιλόγου 


Δὲν πρέπει νὰ λησμονοῦμε ὅτι, ἡ διαφοροποίηση τῆς Λατρείας 
τοῦ Χριστιανισμοῦ ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ λατρεία τροφοδοτεῖται καὶ 
ἀπὸ µία ἀκόμα πραγματικότητα: οἱ πρῶτοι Χριστιανοὶ δέχονταν 
κάποιες πτυχὲς τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας ὅπως δέχθηκαν τὴ Βίβλο τῶν 
Ἑβραίων (τὴν Π.Δ.) ὡς χριστιανικὸ ἱερὸ βιβλίο. Ἡ πιστότητά τους 
στὴν Π.Δ. καθὼς καὶ στις συγκεκριμένες πτυχὲς τῆς ἑβραϊκῆς 
λατρείας ἦταν τόσο φανερή, ὥστε νὰ αὐτοαποκαλοῦνται «ζηλωταὶ 
τοῦ Νόμου» »-. Σὲ ὅ,τι δὲ ἀφορᾶ τὴν ἐχθρότητα ποὺ ἔτρεφαν ἀπέ- 
ναντί τους οἱ ἡγέτες τοῦ Ἰσραήλ, εἶναι ἀξιοσημείωτο τὸ γεγονὸς ὅτι 
δὲν τοὺς παταλογίζουν καθόλου παραµέληση τῆς πατρώας λατ- 
ρείας. 

Ἡ ἀποδοχὴ τῆς Π.Λ. ἀπὸ τοὺς Χριστιανοὺς ἔγινε μὲ βάση τὴν 
πίστη ὅτι ὁ προαναγγελλόμενος Μεσσίας τῆς Π.Δ. εἶναι ὁ Κύριος 


δ4 Πρβλ. π.ΤΡΕΜΠΕΛΑ, Ἀρχαὶ καὶ χαρακτὴρ τῆς χοιστιανικῆς Λατρείας, Ἀθῆναι, 
Σωτήρ, 19933, σ. 76. 
ὅστρ, 21, 20. 
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Ἰησοῦς, Αὐτὴῆν τὴν ἀλήθεια θέλησαν, τὰ µέλη τῆς νεοσύστατης 
Ἐκκλησίας, νὰ διακηρύξουν πρὸς τοὺς συμπατριῶτες τους". Πρό- 
πειται περὶ αὐτοῦ, τὸ ὁποῖο ὁ Ο.ΟΙΕΜΕΝΤ ἀπεκάλεσε «πνευματικὸ 
σημιτισμὸ»”), 

Τὸ ἴδιο κριτήριο ἐνήργησε καὶ γιὰ τὴν υἱοθέτηση κάποιων 
πτυχῶν τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας. Ἡ Π.Δ. γίνεται «τύπος» (δηλαδη 
προετοιμασία) τῆς νέας λατρείας, ὅπως σημειώνει μὲ σαφήνεια ὁ 
Θεοδώρητος Κύρου: Τύπος ἦν τῶν νέων τὰ παλαιὰ..τύπον ἔχει τῆς 
κολυµβήθρας ἡ θάλασσα: ἡ δὲ νεφέλη τοῦ πνεύματος: ὁ δὲ Μωύσῆς 
τοῦ σωτῆρος Χριστοῦ. τοῦ σταυροῦ δὲ ἡ ράβδος. τοῦ διαβόλου ὁ 
Φαραώ, τῶν δαιμόνων οἱ Αἰγύπτιου τὸ δὲ μάννα τῆς θείας τροφῆς 
τὸ δὲ τῆς πέτρας ὕδωρ τοῦ σωτηρίου αἵματος ἓξ. 

Ἡ νέα λατρεία στηριζόταν στην παλαιά, εἶχε ὅμως ἕνα ἐντελῶς 
Καινούργιο περιεχόµενο. Ὅπως σηµειώγει ὁ π.Ἀ.Σμέμαν, «ἡ λατρεία 
τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐκκλησίας συνδεόταν ἀποκλειστικὰ μὲ τὸ 
γεγονὸς τῆς ἔλευσης τοῦ Μεσσία καὶ τὰ περιστατικὰ τῆς µεσσια- 
νικῆς του ἀποστολῆς. τὸ κήρυγμα, τὸ θάνατο καὶ την Ἀνάσταση. 
Κάτω ἀπὸ τὸ φῶς τῆς πίστεώς τους στην πραγµατοποιηµένη ἔλευση 
τοῦ Μεσσία, οἱ Χριστιανοὶ ἐβίωναν τὴν παλαιὰ λατρεία μ᾿ ἕνα νέο 
τρόπο, ἔβλεπαν σ᾿ αὐτὴν ἕνα νόηµα ποὺ οἱ ἄλλοι ἛἜβραῖοι δὲν 
μποροῦσαν νὰ δοῦν»"'. Καὶ ὁ α. ὈΙΧ θὰ προσθέσει: «Ὁ χριστιανι- 
σμὸς δὲν ἐμφανίστηκε στὸν κόσµο σὰν ἱερατεῖο γιὰ τὴν τέλεση ἑνὸς 
τελετουργικοῦ χωρὶς διδασκαλία καὶ πρὸς ὄφελος αὐτῶν ποὺ θὰ 
ἑλκύσει..ἀλλὰ ὡς ὁ Ἱσραὴλ τοῦ Θεοῦ, ἀνακαινισμένος διὰ τοῦ 
Ἰησοῦ», 

Ἡ χριστιανικὴ Λατρεία, ἑπομένως, δὲν εἶναι ἁπλῶς µία «ἰδιω- 
τικη» λατρεία ποὺ κάποιος Ἑβραῖος ὀνόματι Ἰησοῦς θέλησε νὰ 
δημιουργήσει παραλλάσσοντας τὶς ἑβραϊκὲς λειτουργικὲς μορφές. Ἡ 
χριστιανικἩ Λατρεία στηρίζεται στὸ γεγονὸς τοῦ θανάτου καὶ τῆς 
Ἀναστάσεως αὐτοῦ τοῦ Ἰησοῦ, στηρίζεται στὸ θυσιαζόµενο Σῶμα 
Του καὶ στὸ ἐκχυνόμενο Αἷμα Του. Εἶναι (ἡ χριστιανική Λατρεία) 


δ Ἀσφαλῶς οὖν γινωσκέτω πᾶς οἶκος Ἰσραὴλ ὅτι καὶ Κύριον καὶ Χριστὸν αὐτὸν 
(τὸν Ἰησοῦν) ὁ Θεὸς ἐποίησεν (11ρ. 2, 36). 

5 ο. ΟΙΕΜΕΝΤ, «Βασικὸν διάγραµµα τῆς χριστιανικῆς λατρείας», στὸ βιβλίο Ἡ 
λειτουργία µας, Ἀθήνα, Ζωή, σσ. 103-104. 

δδ Εἰς τὴν Ἔξοδον, 12, ΡΟ 80, 257. 

5 πρβλ. Ἡ Ἐκκλησία προσευχοµένη (Εἰσαγωγὴ στὴ λειτουργιμὴ θεολογία), 
Ἀθήνα, Ἀκρίτας, 1991, σ.71. 

δα. Ρικ, ΤΗ6 :]ενν απ {1ο ΟγεεΚ.... σ.28. 
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µία «καταγγελία»-κατὰ τή φράση τοῦ ἀποστόλου Παύλου  |-τοῦ θα- 
νάτου καὶ τῆς Ἀναστάσεως τοῦ Χριστοῦ. Ἔξω ἀπὸ τὴν πίστη στὸ 
Χριστὸ ὡς Μεσσία, ἡ Λατρεία αὐτὴ δὲν ἔχει νόημα. 

Ἡ διαφοροποίηση τῆς χριστιανικῆς ἀπὸ τὴν ἑβραῦ] λατρεία 
εἶναι καὶ σαφὴς καὶ φυσιολογική. Ὁ Χριστός, ὅπως ἀνεκαίνισε τὰ 
πάντα, ἔτσι ἀνεκαίνισε καὶ τὴν παλαιὰ λατρεία. Αὐτὴ τὴν ἀλήθεια, 
ποὺ με τόσο δυναμισμὸ διατυπώνει ὁ ἁπόστολος Παῦλος ὅταν 

γράφει στοὺς ἑοσηοίους ὅτι «τὰ ἀρχαῖα παρῆλθεν, ἰδοὺ γέγονε 
παινὰ τὰ πάντα»΄,, πρέπει νὰ βιώνει { Ἡ χριστιανικὴ Ἐκκλησία γιατὶ 
µόνο ἔτσι θὰ συνειδητοποιήσει καὶ Ὡς ρίζες ἀλλὰ χαὶ τὴν ἰδιαιτε- 
ρότητά της, 


3 Α΄Κορ. 11, 26. 
"2Ώ΄Κορ. 5, 17. 
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Τὸ θέµα τῆς προσευχῆς συνιστᾶ τὸν κεντρικὸ πυρήνα τῆς χρι- 
στιανικῆς Λατρείας. Στη σημερινή ἐποχὴ ὅπου κυριαρχεῖ ἡ ἔννοια 
τοῦ «δρωμµένου» (τοῦ θεάματος), εἶναι φυσικὸ ἡ Λατρεία νὰ θεω- 
ρεῖται πρωτίστως «ριτουαλιστικὰ», δηλαδη ὡς ἕνα σύνολο κινή- 
σεων καὶ λόγων, ἐπενδυμένων ἀπὸ ὑλικὰ στοιχεῖα (ἄμφια, ἵερὰ 
σκεύη, διάκοσμο τοῦ ναοῦ, εἰκόνες, ὑλικὰ στοιχεῖα γιὰ τὴν τέλεση 
τῶν Μυστηρίων). Μέσα ἀπὸ αὐτῃ τὴ «ριτουαλιστικὴ» θεώρηση, 
ἀτονεῖ στὶς συνειδήσεις τῶν µετεχόντων στὴ Λατρεία τὸ οὐσιαστικὸ 
στοιχεῖο της, δηλαδη ἡ προσευχή. 

Τὸ παρὺὸν κεφάλαιο στοχεύει νὰ καταδείξει τὴν κεφαλαιώδη 
σημασία τῆς προσευχητικῆς παραμέτρου κατὰ τὴ γένεση τῆς χρισ- 
τιανικῆς Λατρείας (ἡ προσευχὴ καὶ ἡ διδασκαλία περὶ προσευχῆς 
τοῦ Ἰησοῦ/ ἢἡ προσευχη στην ἀποστολικὴ Ἐκκλησία), καθὼς καὶ 
κατὰ τοὺς πρώτους αἰῶνες'. Ὁ ἄξονας τῆς ἀναζητήσεώς µας δὲν 
ἦταν οἱ ὅποιες μαρτυρίες περὶ προσευχῆς”, ἀλλὰ τὰ προσευχητικὰ 
κείμενα. Θεωρήσαμε ὅτι, ἡ προσέγγιση τοῦ θέµατος τῆς προσευχῆς 
ἔπρεπε νὰ προηγηθεῖ τῆς ἐνασχολήσεως μὲ τὶς ἄλλες μορφὲς 
Λατρείας κατὰ τοὺς πρώτους αἰῶνες (κυρίως τῆς Θείας Εὐχαριστίας 
καὶ τοῦ Βαπτίσματος), ἀφενὸς μὲν διότι ἀποτελεῖ τὸ ἱστορικὸ 
ὑπόβαθρο ὅλων τῶν ὑπολοίπων μορφῶν τῆς Λατρείας, ἀφετέρου δὲ 
διότι ἔχουμε ἀνάγκη ἀπὸ τόνωση τῆς προσευχητικῆς θεωρήσεως τῆς 
σύγχρονης χριστιανικῆς Λατρείας. 


1. Ἐπισημαίνουμε ὅτι, στὸ παρὸν πεφάλαιο παραθέτουμε τὰ περὶ προσευχής 
κείµενα, τὰ ὁποῖα δὲν ἐντάσσονται στὰ Μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας (διότι περὶ τῶν 
προσευχῶν αὐτῶν θὰ ἀναφερθοῦμε σὲ ἰδιαίτερο τμῆμα). Ἀναφερόμαστε, δηλαδή, 
σὲ κάθε μορφὴ προσευχῆς, τὴν ὁποία ἡ σύναξη τῶν πιστῶν ἀπηύθυνε πρὸς τὸ Θεὸ 
μὲ ἀφορμὴ ποικίλες περιστάσεις, 

Παρόμοιες μαρτυρίες ὑπάρχουν πολλὲς σιὶς πηγὲς ποὺ ἐρευνήσαμε. Ὅμως, µία 
ἅπλὴ πληροφορία ὅτι κάποιος Χριστιανὸς προσευχόταν, δὲν εἶναι ἀξιοποιήσιμη 
γιὰ τῃν Ἱστορία τῆς χριστιανικῆς Λατρείας, ἐφόσον εἶναι εὐνόητο ὅτι οἱ Χριστια- 
νοὶ προσεύχονταν. Μᾶς ἐνδιαφέρει νὰ μελετήσουμε Ὡς μορφὲς τῶν προσευχῶν παν 
τῶν ὕμνων, ὡς σταθερῶν κειμένων προσευχῆς τῆς λατρεύονσας χριστιανικῆς 
κοινάτητας, διότι µόνο ἐπὶ τῇ βάσῃ παρόμοιων μαρτυριῶν μποροῦμε νὰ ἐξαγάγου- 
µε συμπεράσματα γιὰ τὴ χριστιανικὴ προσευχή. 
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Ὅταν ὁ ΗΕΠΕΚ ἔγραφε ὅτι, «διὰ τοῦ Ἰησοῦ ἀρχίζει µία καινούρ- 
για ἐποχὴ στὴν προσευχὴ»», ἐξέφραζε μὲ τὸν καλύτερο τρόπο τὴν 
ἔναρξη τῆς νέας λατρείας. Σὲ προηγούµενη ἑνότητα ἐμβαθύναμε στὶς 
ἑβραϊκὲς ρίζες τῆς χριστιανικῆς Λατρείας. Μὲ ἀφορμὴ τὰ θέµατα 
αὐτά, ἀναφερθήχαμε στην προσευχἠ τοῦ Ἰησοῦ στὸ Ναὸ καὶ στη 
Συναγωγή, στὶς μικρὲς ΒεταΚοίῇῃ μὲ τὶς ὁποῖες προσευχήθηκε σὲ διά- 
φορες περιστάσεις, καθὼς καὶ στην προσευχή Του κατὰ τῇ διάρκεια 
τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου. Καταδείξαµε ὅτι, ὁλόκληρη ἢ ἐπὶ γῆς ζωὴ 
τοῦ Κυρίου ὑπῆρξε µία προσευχή πρὸς τὸ Θεὸ- Πατέρα” (τόσο μὲ 


3 Οεύει, σ.239. 
“Πρβλ. Μρτ. ζΑΞ5ΙΕΝ, «ἵα ρτίότε ἆπς 19 Νουνεαι Τεείβπιεηί»..., σ-20. 
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τὴν ἔννοια τῶν αἰτημάτων᾽ ὅσο χαὶ μὲ τὴν ἔννοια τῆς ἑνότητας μὲ 
Ἐκεῖνον). 

Εὐρισκόμαστε σὲ µία πολὺ εὐαίσθητη χρονική συγκυρία: ἢ 
προσευχή τοῦ Ἰησοῦ ἀρχίζει νὰ λειτουργεῖ ὡς ὁδοδείκτης γιὰ την 
προσευχη τῆς πρώτης Ἐκκλησίας. Ἡ παρούσα ἑνότητα θὰ προσεγ- 
γίσει τὸ γεγονὸς αὐτό, χωρὶς νὰ διεκδικεῖ τὶς ἐρευνητικὲς προδια- 
γραφὲς μιᾶς αὐστηρῆς βιβλικῆς μελέτης τοῦ θέµατος τῆς προσευχῆς 
τοῦ Ἰησοῦ στην Καινη Διαθήκη. Ἡ Ἱστορία, ὅμως, τῆς Χριστιανικῆς 
Λατρείας ὀφείλει νὰ ἐμβαθύγει στὸ συγκεκριµένο θέµα ἀπὸ τὴ δυκή 
της πλευρά, αὐτὴν τῆς διερευνήσεως τῆς λειτουργικῆς πράξεως στην 
πρώτη Ἐκκλησία. 

Ἀπὸ πλευρᾶς μεθοδολογίας θεωρήσαµε ὅτι ἀπαιτεῖται µία διµε- 
ρὴς προσέγγιση τοῦ θέµατος ἀφενὸὺς μὲν ἡ δηµόσια (πιθανὸν καὶ 
λειτουργική) προσευχἠ τοῦ Ἰησοῦ, ἀφετέρου δὲ ἡ διδασκαλία Του 
περὶ προσευχῆς. Εἶναι σαφὲς ὅτι, καὶ οἱ δύο αὐτὲς παράμετροι 
ἀποτελοῦν την ἀπαραίτητη βάση, ὥστε νὰ κατανοήσουμε τῇ µετέ- 
πειτα ἐξέλιξη τῆς προσευχῆς στη Λατρεία τῆς Ἐκκλησίας. Ἀπο- 
χλείσαμε την ἐνασχόληση μὲ τὶς κατὰ µόνας (καὶ, ἑπομένως, σιωπη- 
λὲς) προσευχὲς τοῦ Ἰησοῦ, ἤ ἐς προσευχὲς ἐκεῖνες ποὺ τὸ περιε- 
χόμενό τους ὃξν παρέπεµπε σὲ κάποια ἀπὸ τὶς ἰσχύουσες μορφὲς 
προσευχῆς), θεωρώντας ὅτι αὐτὲς δὲν εἶχαν ἄμεση συµβολὴ στὴ δια- 
µόρφωση τῆς λειτουργικῆς προσευχῆς τῆς ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας, 
ἐφόσον μάλιστα (στὶς περισσότερες τῶν περιπτώσεων) δὲν µαρτυ- 
οεῖται τὸ περιεχόμενό τους. 


5 Ὁ Κύριος «ζήτησε» καὶ «ἔλαβε». Μὲ ἐξαιρετικὴ σαφήνεια, ἡ πρὸς Ἑβραίους 
ἐπιστολὴ διακηρύσσει ὅτι, ἀκόμα καὶ τὸ γεγονὸς τῆς Ἀναστάσεως ὑπῆρξε ἢἡ 
ἀπόδειξη τῆς ἀποδοχῆς τῆς προσευχῆς Του ἀπὸ τὸ Θεὺ-Πατέρα (ὅς ἐν ἡμέραις τῆς 
σαρκὸς αὐτοῦ δεήσεις τε καὶ ἱκετηρίας πρὸς τὸν δυνάµενον σῴξειν αὐτὸν ἐκ 
θανάτου μετὰ χραυγῆς ἰσχυρᾶς καὶ δακρύων προσενέγκας καὶ εἰσακουσθεὶς ἀπὺ 
τῆς εὐλαβείας..., Εβρ. 5,7). 

6 Ὁ αΙΕΕΕΜΙΑΣ ἀναδειηνύει µία ἀκόμα παράμετρο, ἡ ὁποία συνηγορεῖ ὑπὲρ τῆς 
βαθύτατης σχέσεως τοῦ Κυρίου μὲ τὴν προσευχἠ: τὸ γεγονὸς ὅτι προερχόταν ἀπὸ 
µία θρησκευόµενη οἰκογένεια, ἡ ὁποία ἐγνώριζε καὶ τηροῦσε τόσο τὶς καθιερῶ- 
µένες ὧρες προσευχῆς, ὅσο καὶ τὶς λειτουργικὲς ὑποχρεώσεις στὸ Ναὸ καὶ τὴ 
Σνυναγωγὴ («Ι.4 ρτῖέτ αποιϊάἰσπης...», σ.49). 

7 Παρόμοιες θεωροῦμε τόσο τῇ λεγόμενη «ἄρχιερατικὴ προσευχῆ» τοῦ Ἰησοῦ (Ἰω. 
17, 1-26), ὅσο καὶ την προσευχἠ μπροστὰ στὸ πλῆθος, κατὰ την ὥρα ποὺ 
ἀναγγέλλει τὸ Πάθος Του (Ἰω. 12, 27-28). 

Β γΠικρῇ ἀναφορὰ στην προσευχὴ τοῦ Ἰησοῦ καὶ τῆς ἀποστολικῆς Ἐπκλησίας ἔγινε 
σὲ προηγούμενο κεφάλαιο περὶ τῶν σχέσεων τῆς ἑβραϊπῆς μὲ τὴ χριστιανικὴ 
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δΙ Παραθέτουµε ἕνα πρῶτο κείµενο προσευχής τοῦ Ἰησοῦ, 
ἐφόσον (βέβαια) δὲν ὑπάρχει δυνατότητα χρονολογικῆς ταξινοµή- 
σεως τῶν προσευχῶν αὐτῶν. 

Τὸ περιεχόµενο τῆς προσευχῆς εἶναι τὸ ἴδιο, ἀλλὰ οἱ δύο 
εὐαγγελιστὲς τοποθετοῦν τὴν προσευχἠ σὲ διαφορετικἩ συγκυρία. 
Ὁ μὲν Ματθαῖος τὴν ἐντάσσει σὲ κήρυγμα τοῦ Κυρίου «πρὸς τοὺς 
ὄχλους» (ἐν ἐχείνῳ τῷ καιρῷ ἀποκριθεὶς ὁ Ἰησοῦς εἶπεν), ὁ δὲ 
Λουκᾶς την παραθέτει ὡς προσευχἠ εὐχαριστίας τοῦ Κυρίου, ὅταν 
οἱ ἑβδομήκοντα μαθητὲς ἐπέστρεψαν ἀπὸ κάποια ἀποστολὴ καὶ 
Τοῦ ἀνεκοίνωσαν ὅτι «τὰ δαιμόνια ὑποτάσσονταν στὸ ὄνομά Του» 
(ἐν αὐτῇ τῇ ὥρᾳ ἠγαλλιάσατο τῷ πνεύµατι τῷ ἁγίῳ καὶ εἶπεν): 

Ἐξομολογοῦμαί σοι, πάτερ, Κύριε τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῆς γῆς, ὅτι 
ἀπέχρυψας ταῦτα ἀπὸ σοφῶν καὶ συνετῶν καὶ ἀπεκάλυψας αὐτὰ 
γηπίοις ναὶ ὁ Πατήρ, ὅτι οὕτως εὐδοκία ἐγένετο ἔμπροσθέν σου”. 

Ἡ βαθύτερη ἑρμηνεία κάποιων λέξεων τῆς προσευχῆς εἶναι 
προφανὴς: τὸ «ἐξομολογοῦμαί σου» εἶναι ἔκφραση παλαιοδιαθηκι- 
κή, στην ὁποία ἐκφράζεται ἡ δοξολογία πρὸς τὸ Θεὸ: («τὸν Κύριο 
τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῆς γῆς») γιὰ τὶς εὐεργεσίες Του”, ἐνῶ ἡ ἀναφορὰ 
στοὺς «σοφοὺς ὑποδηλώνει προφανῶς τοὺς ἑρμηνευτὲς τοῦ Νόμου. 
Ἀλλὰ καὶ ἢ ἔκφραση «ἐγένετο εὐδοχία ἔμπροσθέν σου» παραπέμπει 
σὲ ἑβραϊκὰ πρότυπα”, 

Τὰ θέµατα, τὰ ὁποῖα προβάλλονται στὴ µικρὴ αὐτῃ προσευχἠ 
τοῦ Κυρίου, εἶναι ὁ σύνδεσµός Του μὲ τὸν Πατέρα, ἡ ἔμμεση ἄνα- 
φορὰ στὴ θεία καὶ ἀνθρώπινη φύση Του καθὼς καὶ ἡ µεσσιανικῃ 
ἀποστολή Του «διὰ τῆς εὐδοχίας» τοῦ Πατρός Του. Πρόκειται περὶ 
θεμάτων, τὰ ὁποῖα χαρακτηρίζουν ἔκτοτε τὴ χριστιανικη προσευ- 


Λατρεία. Στην περίπτωση ἐχείνη, ὅμως, ὁ ἄξονας διερευνήσεως ἦταν συγπριτικὸς 
μεταξὺ τῶν δύο λατρειῶν, ἐνῶ στὸ παρὸν κεφάλαιο τὸ θέµα θὰ ἐξεταστεῖ 
αὐτοτελῶς (δηλαδη µόνο οἱ προσευχές, οἳ ὁποῖες διατηρήθηκαν στη μετέπειτα 
Λατρεία τῆς Ἐκκλησίας). 

ΣΜτ. 11, 25-26/ Ακ. 10, 21. Ἐντύπωση προμαλεῖ τὸ γεγονὸς ὅτι, παὶ στήν προσευχη- 
δοξολογία τῆς Ἐλισάβετ προηγεῖται ἡ «πλήρωση ἀπὸ τὸ ἅγιο Πνεῦμα» (Λν. 1, 41). 

19 Περὶ τῆς προσευχῆς τοῦ Κυρίου ὡς δοξολογίας πρὸς τὸ Θεό, βλ, Μμτ. 6ΑΔ5ΙΕΝ, 
«ἴα Ρτ]έγε ἆαης 1 Νοιινεαι Τεδιαπιεηί»..., σ.21. 

1 ψαλμ. 17, 50/ Σοφ.Σιρ. 51,1. 

13 Βλ, ΙΒΟΝΦΙΕΝΕΝ, 1.65 επαεἰβηεΗιεΠ!5.., 6.426/ α. ΏΑΙΜΑΝ, Ὠε ἸΝογίο.., σσ. 142, 173. 
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χήἰΑ. Διαπιστώνουμε, δηλαδή, την ἔναρξη διαμορφώσεως τοῦ περιε- 
χοµένου τῆς χριστιανικής προσευχῆς ἄν καὶ ἡ συγκεκριµένη προ- 
σευχὶ τοῦ Κυρίου δὲν ἐντάχθηχε αὐτούσια στὶς προσενυχὲς τῆς ἄπο- 
στολικῆς περιόδου, πρέπει ὅμως νὰ θεωρηθεῖ ὡς µία ἀπὸ τὶς 
«μῆτρες», ἐντὸς τῶν ὁποίων κυοφορήθηκε ἡ λειτουργικὴ προσευχἠ 
τῆς πρώτης Ἐκκλησίας, 

Ἡ ἐν λόγῳ προσευχὴ εἶναι µία προσευχή «εὐλογίας (ΒεταΚαίι/ 
στις προσευχὲς αὐτὲς ἀναφερθήκαμε σὲ προηγούμενο κεφάλαιο). 
Παρόμοιες ἦσαν οἱ εὐχὲς εὐλογίας ἐπὶ τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ οἴνου, τὶς 
ὁποῖες ὁ Κύριος ἀπηύθυνε κατὰ τὸ Μυστικὸ Δεῖπνο, ἐνῶ μὲ πα- 
οόμοιο τρόπο προσευχήθηκε ὁ Ἰησοῦς καὶ σὲ ἄλλες περιστάσεις!". 


52 Τὸ βασικότερο και γνὠστότερο προσευχητικὸ κείµενο τοῦ 
Κυρίου εἶναι αὐτὸ ποὺ διασώθηκε ὑπὸ τὸ ὄνομά Του (Κυριακὴ 
προσευχ)!. Καὶ στὶς δύο παραδόσεις τοῦ κειµένου], εἶναι σαφὲς 
ὅτι ὑπάρχουν δύο εὐλογίες µία εἰσαγωγική καὶ µία ἐπιλογικὴ 
(ἐὰν, βεβαίως, δεχθοῦμε τὴ μαρτυρία κάποιων ἀπὸ τὰ χειρόγραφα 
τοῦ κατὰ Ματθαῖον, σύμφωνα μὲ τὰ ὁποῖα ἡ προσευχὴἠ ὁλοκληρώ- 


19 Τὰ θέµατα αὐτὰ ἐξαίρονται ὡς βασικὰ συστατικὰ τῆς πρωτοχριστιανικῆς 
προσευχῆς ἀπὸ τὸν 1. ΝΙΕΙΕΝ, (6Ρεί μπά (οεδάἰεημ1..., σσ. 6-7. 

14 Ἡ «κατευλόγηση» τῶν παιδιῶν (Μµ. 10,16) ὑποδηλώνει µία προσευχή «εὖλο- 
γίας», ἐνῶ παρόμοια εὐχὴ ἀπευθύγνει ὁ Ἰησοῦς λίγο πρὶν ἀπὸ την ἀνάσταση τοῦ 
Λαζάρου (Πάτερ, εὐχαριστῶ σοι ὅτι ἤκουσάς µου. Ἐγὼ δὲ ᾖδειν ὅτι πάντοτέ µου 
ἀκούεις, ἀλλὰ διὰ τὸν ὄχλον τὸν περιεστῶτα εἶπον, ἵνα πιστεύσωσιν ὅτι σὺ µε 
ἀπέστειλας, Ἰω. 11, 41-42). Περὶ τῆς προσευχῆς αὐτῆς εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι ὁ 
Ὑησοῦς στρέφεται πρῶτα στὸν οὐραγὺ καὶ, ἀκολούθως, προσεύχεται. Πρόκειται 
γιὰ ἑβραϊκὴ συνήθεια (πρβλ. Ψαλμ. 122,1/ Α΄ Ἔσδρ. 4,58), ἡ ὁποία μαρτυρεῖται καὶ 
σὲ ἄλλες περιπτώσεις προσευχῶν τοῦ Ἰησοῦ (πρβλ. Μκ. 6,41/ 1,34) καὶ ἡ ὁποία 
διασώθηκε στὸν τρόπο προσευχῶν τῆς χριστιανιπῆς Λατρείας Ἡ συγκεκρυένη ΄ 
εὐχῆ τοῦ Ἰησοῦ, πάντως, δὲν περιέχει πάποιο αἴτημα πρὺς τὸ Θεό, ἀλλὰ ἀποτελεῖ 
µία ὁμολογία τῆς Θεότητας τοῦ Ἰησοῦ, ἡ ὁποία ἀπευθύνεται στὸν «περιεστῶτα 
ὄχλο». 

8 Θεωροῦμε πολὺ ἐπιτυχὴ τὸ χαρακτηρισμὺ τῆς Κυριακῆς προσευχῆς ἀπὸ τὸν 
Τερτυλλιανὸ ὡς «Ότεν ἱατίαπη {οεῖας Εναπροἰ» («εὐχολόγιο»- προσευχητικὸ κείµε- 
νο- «ὀὁλόκληρου τοῦ Εὐαγγελίου»/ Ώ6 οναίίοπε 8, ΡΙ., 1, 1165). Περὶ τῆς χρήσεως τῆς 
Κυριακῆς προσευχῆς στῃ Λατρεία, βλ. ΖΑΦΕΙΡΗ, «Ἀρχαία παραλλαγή..», σσ. 34-35, 
16 Αν 11, 2-4/ Μι. 6, 9-13. Στὺ κατὰ Ματθαῖον ἡ Κυριαπὴ προσευχή ἐντάσσεται 
στὴν ἐπὶ τοῦ ὄρους ὁμιλία, ἑνῶ στὸ κατὰ Λουκᾶν παρατίθεται στῃ συνάφεια μιᾶς 
ἀπαντήσεως πρὸς τοὺς µαθητές, ὅταν ἐχεῖνοι Τὸν ἐρώτησαν περὶ τοῦ τρόπου μὲ 
τὸν ὁποῖο ἔπρεπε νὰ προσεύχονται. 

11 Παρόμοια εἶναι ἡ δομή τῆς προσευχῆς τοῦ Λανὶὸ στὸ Α΄Παραλ. 29, 10-20 
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γεται μὲ την εὐλογία «ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ βασιλεία, ἡ δύναμις καὶ ἡ 
δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας, Ἀμὴν»). 

Ὑπάρχουν σημεῖα στην Κυριακὴ προσευχή, τὰ ὁποῖα θὰ πρέπει 
νὰ ἀξιολογηθοῦν σὲ σχέση μὲ τὴ μεταγενέστερη προσευχητικὴ 
παράδοση τῆς Ἐκκλησίας. 


() Ἡ ἔννοια τοῦ Θεοῦ ὡς «Πατέρα» μαρτυρεῖται τόσο στὴ 
βιβλική ὃ ὅσο καν στὴν προσευχητικὴ ἑβραϊκὴ παράδοση!”. Ἡ ἄντω- 
γυµία, ὅμως, «ἡμῶν» τονίζει περισσότερο τὸ σύνδεσμο τῆς προσευ- 
χόμενης κοινότητας, στοιχεῖο πολῶ σημαντικὸ γιὰ την πρώτη Χρι- 
στιανικὴ Ἐνλησία. Τονίζει, ὅμως, καὶ ἕνα σύνδεσμο τῆς κοινό- 
τητας μὲ τὸ Θεό, πολὺ µεγαλύτερο ἀπὸ αὐτὸν ποὺ διαδήλωνε ἡ 
χρησιμοποίηση τοῦ ὅρου «Πατέρας» στὰ προσευχητικὰ χείµενα τοῦ 
Ἰσραήλο, 


(Ώ Παρομοίως μαρτυροῦνται στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία οἱ ἔνγοιες 
τοῦ Θεοῦ «ποὺ εἶναι στὸν οὐρανὸ»2], τοῦ «ἁγιασμοῦ τοῦ ὀνόματός 
Του» καὶ τοῦ «ἐρχομοῦ τῆς Βασιλείας Του». Ἡ νέα, ὅμως, διά- 
σταση (ἡ ὁποία καταχὠρίζεται στην προσευχἠ τῆς πρώτης Ἐκπλη- 
σίας) εἶναι ἡ ἔννοια τοῦ ἁγιασμοῦ. Στην «ἀρχιερατικὴ προσευχὴ» 
Του ὃ Κύριος παρακαλεῖ τὸ Θεὸ Πατέρα νὰ «ἁγιάσει τοὺς μαθητὲς 
µέσα ἀπὸ τὴν ἀλήθεια τοῦ λόγου» Του χαὶ προσθέτει ὅτι, ἐγὼ 
ἁγιάξω ἐμαυτόν, ἵνα ὧσιν καὶ αὐτοὶ ἡγιασμένοι ἐν ἀληθείᾳ”:. 

Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι, ὁ «ἁγιασμὸς τοῦ ὀνόματος τοῦ Θεοῦ» θὰ λά- 
βει πλέον στὴ χριστιανική προσευχη µία νέα διάσταση: τήν ἑππλή- 
ρῶση τοῦ θελήµατος τοῦ Θεοῦ, κατὰ τὸ παράδειγµα τοῦ Κυρίου. 


18 Λευτ. 32,6/ Ἠσ. 63,16: ὁ Θεὺς εἶναι ὁ «Πατέρας τοῦ Ἰσραήλ» καὶ οἳ Ἰσραηλίτες 
εἶναι τὰ τέηνα του. 

ἵδο ΡΙΦΑΝΤΕ, 1.4 Ρηόγε ἆ ]εταξ].., σ. 27. Την ἐξάρτηση τῆς Κυριακῆς προσευχῆς ἀπὸ 
ἑβραϊκὰ προσευχητικὰ πρότυπα τονίζει (μὲ ἁρχετηῃ ὑπερβολ]) ὁ 1. ΕΙΒΟΟΕΝ (Ώευ 
ἀάίπο]ε Οο({εςαἴεηΣε {η φείῃεγ ρεσεµἰοΒε[σμεη Επιννίοκίμπᾳ, Ηἰϊἀεςμεῖπι 19623, σ.93). 
3 1. ΤΕΒΕΜΙΑΣ, Ρατο]ες ἄε Ιέδης.., σσ. 83-8], ὅπου γίνονται ἐπισημάνσεις περὶ τῆς 
ἕννοιας τοῦ ἀραμαϊκοῦ ὅρου «αΌδᾶ» («μπαμπὰν), ὁ ὁποῖος ἐκφράζει µεγαλύτερη 
οἰκειότητα τοῦ προσευχόµενου πρὸς τὸ Θεό, ἆπ'ὅτι ὁ ὄρος «πατέρας». 

Ἆ Ἡ, ΒΙΕΤΕΝΗΑΡΟ, Ρε Πἰπιπιίδε]ε Ἰεἰε..., σσ. 77-80. 

1 Ῥλ. Η. ΏΑΝΒΥ, ΤΗε ΜΙίΣΗΠαΙ (Τγαποίαίεά τοι (πε Ηεῦτονν νε] ἱπγοάμοιίοη απἀ 
ῥγεεί εχρἰαπαίουν Ποιες), Πέτυδα]επι 1933, Περὶ τῆς ἐννοίας τοῦ ἁγιασμοῦ τοῦ 
ὀνόματος τοῦ Θεοῦ στην Π.Δ., βλ. 1εἴ, 36, 23/ Ψαλμ. 110, 9. 

3 ]ω. 11, 17 καὶ 19. 


Ἡ προσευχὴ τοῦ Ἰησοῦ - Προσευχὴ τῆς πρώτης Ἐκκλησίας 16] 


Ἔτσι, δημιουργεῖται µία νέα πρσευχητικὴ παράδοση περὶ τῆς 
ἔννοιας τοῦ «ἁγιασμοῦ τοῦ Θεοῦ», βασικΊ γιὰ νὰ κατανοήσουμε 
την ἀντίστοιχη ὁρολογία σὲ προσευχὲς τῆς ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας, 


(1) Τὸ «θέληµα τοῦ οὐρανοῦ» εἶναι ἔννοια γνωστὴ στην Π.Δ. 
(Α΄Μα. 3, 60) καθὼς καὶ αὐτῃ τοῦ «ἐπιούσιου ἄρτου» (Παρ. 30,8). 
Περισσότερο ἐνδιαφέρουσα γιὰ τὴν προσευχἠ τῆς πρώτης Ἐνκλη- 
σίας εἶναι τὸ θέµα τῆς «ἀφέσεως τῶν ὀφειλημάτων» ἀπὸ τὸ Θεό, 
ὑπὸ τὴν προὐπόθεση νὰ ὑπάρξει «συγχώρηση πρὸς τοὺς ὀφειλέτες». 
Τὴν ἴδια ἀλήθεια διδάσκει -σὲ συνάφεια μὲ τὸ θέµα τῆς προσευχῆς- 
ὁ Κύριος σὶ ἄλλη περίσταση”, ἐνῶ ἡ ἴδια διδασκαλία ὑποδηλώ- 
γεται σὲ ἀναφορὰ τοῦ Κυρίου σχετικὰ μὲ τὴν προσφορὰ δώρων στὸ 
θυσιαστήριο2. 

Ἡ βιβλικὴ προτροπὴ ἄφες ἀδίκημα τῷ πλησίον σου, καὶ τότε 
δεήθέντος σου αἱ ἁμαρτίαι σου ληθήσονται (Σοφ.Σιο. 28,2) ἦταν 
ἐντεταγμένη στήν τελετῃ ἑορτασμοῦ τοῦ γοπι Κάρριτὸ, Παρόμοια, 
ὅμως, ἦταν καὶ ἡ ραββινική ἑρμηνεία περὶ τῆς σχέσεως προσευχῆς 
καὶ ἀφέσεως τῶν «ὀφειλῶν τοῦ πλησίον», μὲ ἀποτέλεσμα τὴν 
παροχὴ συγνώµης «ἀπὸ τὸν Ὕψιστο»Ζ'. Θεωρώντας τὸ κείµενο τῆς 
Κυριακῆς προσευχής ὡς πρότυπο γιὰ τῇ διαµόρφωση τῆς χριστια- 
νικΏς προσευχητικῆς παραδόσεως, πρέπει νὰ τονίσουμε ὅτι ἡ χρήση 
τοῦ πληθυντικοῦ («ἡμῖν», «ἡμῶν», «ἡμεῖο) συνέβαλε στὴ δημιουρ- 
γία μιᾶς σημαντικῆς ἔννοιας γιὰ τὴ χριστιανικὴ προσευχἠ: τῆς συ- 
νειδητοποιήσεως ὅτι ἡ χριστιανική Ἐκκλησία ἀποτελεῖ µία νέα 
κοινότητα προσευχῆς, δηλαδη ὅτι ἡ προσευχἠ ἀποτελοῦσε τὸ 
συνδετικὸ κρίκο τῶν μελῶν τῆς πρώτης Ἐκκλησίας”. 


(0) Τὸ αἴτημα τῆς «μὴ εἰσόδου στὸν πειρασμὸ» καὶ τῆς «ρύσεως 
ἀπὸ τὸν πονηρὸ» συνδνάζεται μὲ τὸ θέµα τῆς προσευχῆς καὶ στὴῆ 


3 Τρβλ, Μκ. 11, 25. Καὶ ὅταν στήκητε προσευχόµενοι, ἀφίετε εἶ τι ἔχετε κατά 
τινος, ἵνα καὶ ὁ πατὴρ ὑμῶν ὁ ἓν τοῖς οὐρανοῖς ἀφῇ τὰ παραπτώματα ὑμῶν. 

35 Πρβλ. Μτ. 5, 23-24. 

260. ΡΙΦΑΝΤΕ, Για Ρηόγε ἆ ]εναδὶ.., σ.29. 

3 Βλ, στη Μἰάταςϐ Ταπήμιγια Οεπεσὶ, ὅπως καταγράφεται στην ἔκδοση Τε Β/αγευς 
ο «Τεδιςδ..., σ.13. 

3 Α, ἨΗΑΜΑΝΝ, Ία ΡΠἐγε.., σα. 124ὲξ. Ἐντύπωση προκαλεῖ τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ 
συγκεκριμένη ἰδέα τροφοδοτεῖ θεολογικὰ την πρώτη Ἐκκλησία τῶν Ἱεροσολύμων 
(πρβλ. Ίαν. 2,13: Ἡ γὰρ αρίσις ἀνέλεος τῷ μὴ ποιήσαντι ἔλεος. κατακαυχᾶται ἔλεος 
κρίσεως). 
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μαρτυρία περὶ τῆς προσευχῆς τοῦ Ἰησοῦ στὴ Γ εθσηµανή”.. Στην Π.Δ. 
καὶ στην ἑβραϊκὴ προσευχητική παράδοση, ἐνῶ γίνεται λόγος περὶ 
τῆς ἀντίθεης δυνάµεῶς, πουθενὰ ὅμως δὲν μαρτυρεῖται προσευχἠ 
πρὸς τὸ Θεὺ γιὰ νὰ διαφυλάξει ἀπὸ τὴ δύναμη αὐτῃ τὸν προ- 
σευχόµενγο”. 

Ἡ νέα προσευχητικὴἡ παράδοση, τὴν ὁποία ἐγκαινιάζει ὁ Κύριος 
στὸ συγκεκριµένο θέµα, φαίνεται ὅτι ἐνσωματώθηκε στη συνείδηση 
τῆς πρώτης Ἐκκλησίας τῶν Ἱεροσολύμων”. Ἡ εὐρεία χρησιµοποίη- 
σή της κατἀρχὰς μὲν στην ἰδιωτικὴ προσευχἠ καὶ, ἀκολούθως, στη 
μεταγενέστερη λειτουργικὴ πράξη καταδεικνύει, μὲ τὸ χαρακτηρι- 
στικότερο τρόπο, τὴ διαδικασία γενέσεῶς τῆς προσευχῆς στὴ χρισ- 
τιανικὴ Λατρεία. 


(β) Ἡ περὶ προσευχῆς διδασκαλία 


Ἡ παρούσα ἑνότητα θὰ ἀσχοληθεῖ μὲ κάποια σημεῖα ἀπὸ τὴ 
διδασκαλία τοῦ Κυρίου περὶ προσευχῆς, τὰ ὁποῖα θεωροῦμε ὅτι 
ἀπετέλεσαν ὁδοδεῖπτες στην ἐξελιχτικη πορεία διαμορφώσεως τῆς 
λειτουργικῆς προσευχῆς στην πρώτη Ἐκλλησία. 


(ϐ) Ἕνα πρῶτο σημεῖο στη διδασκαλία τοῦ Κυρίου περὶ προσευ- 
χῆς, τὸ ὁποῖο θεωροῦμε ὅτι ἐπέδρασε στῃ μετέπειτα διαμόρφωση 
τοῦ περιεχοµένου τῆς λειτουργικῆς προσευχῆς, εἶναι τὸ Μτ. 5, 44ὲξ. 
Ἐγὼ δὲ λέγω ὑμῖν. ἀγαπᾶτε τοὺς ἐχθροὺς ὑμῶν καὶ προσεύχεσθε 
ὑπὲρ τῶν διωκόντων ὑμᾶς, ὅπως γένησθε υἱοὶ τοῦ πατρὸς ὑμῶν τοῦ 
ἐν οὐρανοῖς, ὅτι τὸν ἥλιον αὐτοῦ ἀνατέλλει ἐπὶ πονηροὺς καὶ ἆγα- 
θοὺς καὶ βρέχει ἐπὶ δικαίους καὶ ἀδίκους..ἔσεσθε οὖν ὑμεῖς τέλειοι 
ὡς ὁ πατὴρ ὑμῶν ὁ οὐράνιος τέλειός ἐστιν. 

Ἡ ἁἀγάπη πρὸς τὸν ἐχθρὸ μαρτυρεῖται ὡς ὑποχρέωση τοῦ 
ἀνθρώπου καὶ στην Π.Δ.”, μὲ ἐξαίρεση κάποιους Ψαλμοὺς ποὺ 


3 Πρβλ. τὴν προτροπὴ πρὸς τοὺς µαθητές, Γρηγορεῖτε καὶ προσεύχεσθε, ἵνα μὴ 
εἰσέλθητε εἰς πειρασμὸν (Μτ. 26, 41/ Μκ. 14, 36/ Ακ. 22, 46). 

30 ΗΑΜΑΝΝ, ;α Ρηνε.., σα. 125. 

31 ΠΟΡβΛ. Ἰακ. 1,13/ Β΄Τιμ. 4, 18, 

32 Στην Π.Δ. διατυπώνονται προτροπὺς γιὰ ἀγάπη πρὺς τοὺς ἐχθροὺς (πρβλ. Ἔξ. 
23,Α/ Λευ. 19, 17-18/ Παρ. 24, 17 καὶ 29/ Σοφ. Σιρ. 28, 6-7) καὶ καταγράφονται 
παραδείγματα παρόμοιας ἀγάπης (πρβλ, Ρέν 45, 1-15/ Α΄Έασ. 24 καὶ 26/ Δ΄ Βασ. 6, 
21). 
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εἶχαν συντεθεῖ σὲ χρόνους διώξεων τοῦ Ἰσραήλ, καὶ οἱ ὁποῖοι ἄπευ- 
θύνουν κατάρες πρὸς τοὺς «ἐχθροὺς τοῦ Θεοῦ»2, Οὐδεμία µαρτυ- 
ρία, ὅμως, ὑπάρχει περὶ λειτουργικῆς (συλλογικής) προσευχῆς ὑπὲρ 
τῶν ἐχθρῶν. Ὁ Κύριος ἐφαρμόζει στην προσευχητικὴ πράξη τὴ δι- 
δασκαλία του στὸ Μτ. 5, 44έξ.5' καὶ ἡ πρώτη Ἐκκλησία τῶν Ἱερο- 
σολύμων φαίνεται ὅτι εἶχε συνειδητοποιήσει τὴ διδασκαλία αὐτή, 
ὅπως συμπεραίνουμε ἀπὸ τὴν προσευχη τοῦ Πρωτοµάρτυρα Στέφα- 
νου (Πρ. 7,60). 

Στὴή μεταγενέστερη ἐξέλιξη τῆς προσευχητικῆς παραδόσεως τῆς 
Ἐκκλησίας, τὸ νέο αὐτὸ στοιχεῖο περὶ προσευχῆς ὑπὲρ τῶν ἐχθρῶν 
ἔμελλε νὰ ἐνσωματωθεῖ σὲ πολλὲς μορφὲς προσευχῶν. Ἡ ἀναφορά 
μας, ἑπομένως, στὴ συγκεκριμένη διδασκαλία τοῦ Κυρίου καταδει- 
πνύει τὶς ρίζες γιὰ ἕνα ἀπὸ τὰ θέµατα ποὺ παταχωρίστηκαν στὴ 
λειτουργικὴ προσευχή. 


(1) Δύο στοιχεῖα τῆς χριστιανικῆς προσευχῆς, τὰ ὁποῖα άναδει- 
πνύονται ἀπὸ τὴ διδασκαλία τοῦ Κυρίου, εἶναι ἡ ἀποφυγὴ στὴν 
προσευχἠ ἀφενὸς μὲν τῆς ὑποκρισίας”, ἀφετέρου δὲ τῆς «βαττολο- 
γίας»ζ. Στην πρώτη περίπτωση ὃ Κύριος καταδικάζει Ώγν αὖτο- 
προβολη ποὺ ἐπιδιώκει ὁ προσευχόµενος διὰ τῆς προσευχῆς, ἐνῶ 
στὴ δεύτερη περίπτωση καταδικάζει τὴν πολυλογία τῆς προσευχῆς, 
καταλήγοντας σ"να πολὺ σημαντικὸ στοιχεῖο γιὰ τῇ χριστιανική 
προσευχἠ: οἶδεν γὰρ ὁ πατὴρ ὑμῶν ὧν χρεία ἔχετε πρὸ τοῦ ὑμᾶς 
αἰτῆσαι αὐτὸν (στὸ κατὰ Ματθαῖον, μετὰ ἀπὸ την ἐπισήμανση 
αὐτὴ ἀκολουθεῖ ἡ παράθεση τῆς Κυριακῆς προσευχῆς ὡς προσευχη- 
τικοῦ προτύπου ἀποφυγῆς τῆς «βαττολογίας»). 

Κάθε µία ἀπὸ τὶς δύο προτροπὲς τοῦ Κυρίου προδιαγράφει τὴ 
διαφοροποίηση τῆς χριστιανικῆς προσευχής ἀπὸ προηγούμενες 
μορφὲς προσευχῆς: στὸ Μτ. 6, 5-7 ἢ χριστιανικὴ προσευχη ἄντιδια- 
στέλλεται ἀπὸ τὸν τρόπο προσευχῆς κάποιων Ἑβραίων, ἐνῶ στὸ 
Μτ. 6, 7-8 διαφοροποιεῖται ἀπὺ τὸν τρόπο προσευχῆς τῶν «ἐθνι- 
κῶν». Εἶναι ἀξιοσημείωτο τὸ γεγονὸς ὅτι, καὶ οἱ δύο προτροπὲς 


35 Πρβλ. Ψαλμ. 16, 13-14/ 271,4/ 30, 18-19/ 39, 15-16/ 51,7/ 108, 1-26/ 136, 8-9/ 138, 
21-22. 
34 Ἀναφερόμαστε στὴν προσευχὴ τοῦ Κυρίου ἐπὶ τοῦ Σταυροῦ (Λκ. 23, 34). 
35 
Μτ. 6, 5-6. 
56 ᾗήτ. 6, 7-8. 
37 Τυαὐτὸ συναφὶς θὰ πρέπει νὰ θεωρηθεῖ ἡ περὶ προσευχῆς διδασκαλία τοῦ 
Κυρίου στην παραβολὴ τοῦ Τελώνου καὶ τοῦ Φαρισαίου (Ακ. 18, 9-14). 
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ἐντάσσονται στὴν ἐπὶ τοῦ Ὄρους ὁμιλία, ἐκεῖ ὅπου παραδόθηκαν 
οἱ βασικὲς ἀρχὲς τῆς χριστιανικῆς ζωῆς»ξ. 

Ἡ διδασκαλία περι ἀποφυγῆς τῆς ὑποκρισίας κατὰ τὴν 
προσευχη ἀφορᾶ, κυρίως, στην προσωπικη (ἀτομικὴ) προσευχη καὶ, 
ὡς ἐκ τούτου, ὃξν μπορεῖ νὰ ἀξιολογηθεῖ ἡ συμβολή της στὴ διαµόρ- 
φώση τῆς λειτουργικῆς προσευχῆς τῆς Ἐκκλησίας. Ἡ διδασκαλία, 
ὅμως, περὶ ἀποφυγῆς τῆς βαττολογίας ἔχει παλαιοδιαθηκικὲς ρίζες” 
καὶ ἐνδιαφέρει τὴν ἱστορία τῆς λατρείας, ἐφόσον ἀφορᾶ στὸ περιε- 
χόµενο τῆς προσευχῆς"". 

Ἡ συγκεχριµένη διδασκαλία τοῦ Κυρίου, ἑπομένως, θὰ πρέπει 
νὰ ἀπετέλεσε παράγοντα διαμορφώσεως ἑνὸς λιτοῦ καὶ λογικοῦ 
περιεχοµένου τῆς λειτουργικῆς προσευχῆς. Ἡ ἐπισήμανση τοῦ Κυ- 
ρίου, ἄλλωστε, ὅτι ὁ Θεὺὸς γνωρίζει τὰ αἰτήματα πρὶν αὐτὰ δια- 
τυπωθοῦν, ἀποτελεῖ γιὰ τὴ χριστιανικἩ Λατρεία ἕνα βασιχκὸ κριτή- 
ριο συνθέσεως τῶν εὐχῶν της καὶ δημιουργίας τῆς λαμπρῆς προσευ- 
χητικῆς της παραδόσεως. Γι’ αὐτὸ ἡ βαττολογία εἶναι ἄχρηστη, 
ἐφόσον ὁ Θεὸς εἶναι ζωντανὸς καὶ παρὼν στὴ ζωὴ τοῦ πιστοῦ, σὲ 
ἀντίθεση μὲ τοὺς ἐθνικούς, οἳ ὁποῖοι αἰσθάνονταν την ἀνάγκη 
βαττολογίας, ἐφόσον οἱ θεότητές τους ἦσαν ἀνύπαρκτες”'. 


(11) Ἡ βεβαιότητα ποὺ παρέχει ἡ προσευχη στὸν προσευχόµενο 
διαδηλώνεται, ἐπίσης, µέσα ἀπὺ τῇ διδασκαλία τοῦ Κυρίου περὶ 
προσευχῆς. 


38 Ἠλ, Μ. ΣΙΩΤΗ, Ἡ ἑρμηνεία τῆς ἐπὶ τοῦ Ὅρους ὁμιλίας διὰ µέσου τῶν αἰώνων, 
Ἀθήνα 1986. 

33 Στὸν Ἠσαΐα καταδικάζεται ἡ «πλήθυνση τῆς δεήσεως» (δηλαδή ἡ πρόσθεση 
ἄκριτων στοιχείων στην προσευχη) ἐφόσον αὐτῃ προέρχεται ἀπὸ ἁμαρτωλοὺς 
ἀνθρώπους (1, 15), ἐνῶ ἀξιοσημείωτη εἶναι ἡ προσευχῆ τῶν ἱερέων τοῦ Βάαλ «ἀπὺ 
τὸ πρωῖ ἕως τὸ µεσηµέρω (δηλαδη προσευχή, τὴν ὁποία συνεχῶς ἐπιμήκυναν οἱ 
εἰδωλολάτρες ἱερεῖς/ Ι Ἔασα. 18, 26). Βλ. καὶ Ε.ΗΕΗΠ ΣΕ, Βα5 εῥει..., ασ. 154-155, 231, 
484-485. 

4 Μία ἀπὸ Τις ἕννοιες τοῦ ρήματος «βαττολογεῖν» εἶναι καὶ ἣ «μωρολογία», 
δηλαδη τὸ ἀσαφὲς καὶ παράλογο περιεχόµενο τοῦ λόγου (βλ. γ. ΜΠΑΜΠΙΜΩΤΗ, 
Λεξικὺ τῆς νέας Ἑλληνικῆς γλώσσας, Ἀθήνα 1998, σ. 360). Ἀλλὰ καὶ ἄλλες 
ἐννοιολογικὲς πτυχὲς τοῦ ὅρου, ὅπως «πολυλογία», «φλυαρία», «ἐπανάληψη τῶν 
ἰδίων λόγων», «κενολογία», μᾶς βοηθοῦν νὰ κατανοήσουμε τὴ σηµασία τῆς 
συγκεκριμένης διδασκαλίας τοῦ Κυρίου περὶ προσευχῆς (περὶ τῶν ἐννοιῶν αὐτῶν, 
βλ. Α. ΠΙΑΝΝΑΡΗ, Ἑλληνικὸν Λεξικόν, τόμ. Α΄, ἐν Ἀθήναις 15891, σ. 369/ Δ. 
ΔΗΜΗΤΡΑΚΟΥ, Μέγα Λεξικόν, τόμ. Τ’, Ἀθήνα 1964, σ.1371). 

Περὶ τοῦ θέµατος αὐτοῦ, βλ. Ρ. ΒΕΑσΑΜΡ, «Προσευχὴ», στ. 861. 
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Αἰτεῖτε καὶ δοθήσεται ὑμῖν, ζητεῖτε καὶ εὑρήσετε, κρούετε καὶ 
ἀνοιγήσεται ὑμῖν. Πᾶς γὰρ ὁ αἰτῶν λαμβάνει καὶ ὁ ζητῶν εὑρίοχει 
καὶ τῷ κρούοντι ἀνοιγήσεται. ΗἩ τὶς ἐστιν ἐξ ἡμῶν ἄνθρωπος, ὅν 
αἰτήσει ὁ υἱὸς αὐτοῦ ἄρτον, μὴ λίθον ἐπιδώσει αὐτῷ; Ἡ καὶ ἰχθὺν 
αἰτήσει, μὶ ὄφιν ἐπιδώσει αὐτῷ; Εἰ οὖν ὑμεῖς πονηροὶ ὄντες οἴδατε 
δόγματα ἀγαθὰ διδόναι τοῖς τέκνοις ὑμῶν, πόσῳ μᾶλλον ὁ πατὴρ 
ὑμῶν ὁ ἐν οὐρανοῖς δώσει ἀγαθὰ τοῖς αἰτοῦσιν αὐτόν; 

Στὸ κατὰ ΔΛουκᾶν ἢἤ συγκεκριμένη διδασµαλία ἀκολουθεῖ μετὰ 
ἀπὸ την Κυριακὴ Προσευχή, τῆς ὁποίας θὰ μποροῦσε νὰ θεωρηθεῖ 
ὡς ἐπιστέγασμα (κείµενο προσευχῆς- ἔπφραση βεβαιότητας περὶ 
παροχΏς ἀπὸ τὸ Θεὺ τῶν αἰτημάτων). Ἀλλὰ μαὶ στὸ κατὰ Ματ- 
θαῖον, ἡ ἐν λόγῳ διδασκαλία ἀποτελεῖ µία περαιτέρω ἐπεξεργασία 
ἀπὸ τὸν Κύριο τῶν προηγούμενων πτυχῶν στῃ διασκαλία του περὶ 
προσευχής. 

Ἐνδιαφέρον προκαλεῖ ἡ παραλλαγή τοῦ κειµένου στὸ κατὰ 
Δουκᾶν, ὅπου μαρτυρεῖται ὅτι ὁ «οὐράνιος πατέρας θὰ δώσει «τὸ 
ἅγιο Πνεῦμα» (καὶ ὄχι «ἀγαθὰ») σὲ ὅσους τὸ ζητήσουν διὰ τῆς 
προσευχῆς (11, 13). Ἡ προσευχή, διὰ τῆς ὁποίας ὁ Θεὺς παρέχει 
στοὺς προσευχόµενους τὸ ἅγιο Πνεῦμα εἶναι (μὲ µία μεταγενέστερη 
τῆς Καινῆς Διαθήκης ὁρολογία) ἡ «λειτουργικῇ προσευχή». Ἔπομε- 
νως, ἢ συγκεκριμένη διδασκαλία τοῦ Κυρίου περὶ προσευχῆς εὑρίσ- 
κεται σὲ συνάφεια μὲ ἕνα ἀπὸ τὰ βασικότερα χαρακτηριστικὰ τῆς 
λειτουργικῆς προσευχῆς, δηλαδη τὸ αἴτημα γιὰ τὴν κατάπεμψη τοῦ 
Πνεύματος. 

Ἡ παραπάνω πτυχη τῆς περι προσευχῆς διδασπαλίας τοῦ 
Κυρίου σχετίζεται ἄμεσα μὲ τῇ διδασκαλία Του ὅτι ὁ Ίδιος θὰ 
ἱπανοποιήσει κάθε αἴτημα προσευχῆς, ἡ ὁποία θὰ ἀπευθύνεται στὸ 
ὄνομά Του- τονίζει, µάλιστα, ὅτι ἡ προσευχἠ αὐτῃ θὰ ἀποτελεῖ 
«δόξα τοῦ Πατρὸς ἐν τῷ Ὑἱϊῷ»', Ὁ μεσιτικὸς ρόλος τοῦ Κυρίου 
στὴν ποοσευχὴ μαρτυρεῖται καὶ στη διδασκαλία Του ὅτι, ὁ Θεὸς- 
Πατέρας θὰ Ἱπανοποιήσει τὸ αἴτημα τῆς προσευχῆς, ἡ ὁποία θὰ 
ἐπικαλεῖται τὸ ὄνομα τοῦ Υἱοῦ”'. Τὸ τελευταῖο αὐτὸ σημεῖο ἔμελλε 


33 Μτ. 7, 7-11. Πρβλ. καὶ Ακ. 11, 9-13 (συνοπτική παράθεση τῆς συγκεκριμένης 
διδασκαλίας τοῦ Κυρίου, βλ. Μκ. 11, 24), Εἶναι ἀξιοσημείωτη ἡ μαρτυρία τῆς ἴδιας 
ἀλήθειας στὸν ἩἨσαϊα: Καὶ ἔσται πρὶν κεκράξαι αὐτοὺς ἐγὼ ἐπακούσομαι αὐτῶν, 
ἔτι λαλούντων αὐτῶν ἐρῶ- τὶ ἐστιν, (65, 24). 

4ΦΤΙΡβΛ. Ἰω. 14, 13-14. 

4 Ἴω. 15, 16/ 16, 23. Στην τελευταία μαρτυρία ὁ Κύριας ἐπισημαίνει ὅτι, ἡ ἵκανο- 
ποίηση τοῦ αἰτήματος τῆς προσευχῆς «στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου» συνδέεται μὲ 
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νὰ ἀποτελέσει πεντρικὸ ἄξονα στη μεταγενέστερη λειτουργική προ- 
σευχή. 


(1) Ἀπὺ τὴ διδασκαλία τοῦ Κυρίου περὶ προσευχῆς, ἐνδιαφέ- 
ρουσα πτυχὴ γιὰ τὴν ἱστορία τῆς χριστιανιμῆς Λατρείας θὰ πρέπει 
νὰ. θεωρηθεῖ τὸ Μτ. 18, 19-20: Πάλιν λέγω ὑμῖν ὅτι ἐὰν δύο 
συμφωνήσωσιν ἐξ ὑμῶν ἐπὶ τῆς γῆς περὶ παντὸς πράγματος οὗ ἐὰν 
αἰτήσωνται, γενήσεται αὐτοῖς παρὰ τοῦ πατρός µου τοῦ ἐν οὐρα- 
νοῖς. Οὗ γὰρ εἶσιν δύο ἤ τρεῖς συνηγµένοι εἰς τὸ ἐμὸν ὄνομα, ἐκεῖ 
εἰμι ἐν µέσῳ αὐτῶν, 

Εἶναι σαφὲς ὅτι, ἐνῶ ὅλες οἱ προηγούμενες πτυχὲς τῆς διδασκα- 
λίας τοῦ Κυρίου περὶ προσευχῆς ἀφοροῦσαν κατὰ βάση στην ἆτομι- 
κὴ προσευχή”, ἢ ἐν λόγῳ μαρτυρία ἀναφέρεται στη συλλογική 
(δηλαδη τὴ λειτουργική) προσευχή. Τὸ ἐνδιαφέρον τῆς μαρτυρίας 
αὐτῆς εἶναι ὅτι ἐντάσσεται σὲ ἕνα τμῆμα τῆς διδασκαλίας τοῦ 
Κυρίου σχετικὺ μὲ τὴν ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν΄.. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἔχει 
πάποια ἰδιαίτερη σημασία γιὰ τη χριστιανικῃ Λατρεία, ἀφοῦ στὸ 
στ. 17 γίνεται σαφἠς λόγος περὶ «Ἐκκλησίας, δηλαδη περὶ τῆς 
κοινότητας τῶν πιστευόντων. 

Ἡ Ἐκκλησία εἶναι «ἢ σύναξη τῶν δύο ἤ τριῶν΄' στὸ ὄνομα τοῦ 
Κυρίου» καὶ ἡ προσευχή της εἶναι συλλογική: στὴ συλλογικότητα 
αὐτή, ἄλλωστε, στηρίζεται- σύμφωνα μὲ τῇ διδασκαλία τοῦ Κυρίου- 
ἡ δύναμη τῆς συγκεκριµένης προσευχῆς. Ἡ ἐκκλησιαστικὴ σύναξη 
δημιουργεῖ τὴ συνάφεια μεταξὺ κοινῆς πίστεως καὶ προσευχῆς. τὸ 
αἴτημα πρὸς τὸ Θεὸ διατυπώνεται µέσα ἀπὸ τὴν κοινη πίστη τῶν 
μελῶν τῆς Ἐκλλησίας καὶ τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἐγγυᾶται την ἄποτελε- 
σµατικότητα τῆς λειτουργικῆς προσευχής". 


«ἐκείνη τὴν ἡμέρα», δηλαδη την περίοδο μετὰ ἀπὸ την Ἀνάσταση (βλ. καὶ τς 
σχετικὲς παρατηρήσεις τοῦ Ρ. ΗΟΒΒΥ, Ὠίσεοιγς αἲε «Ἱόσμς αρτὸς ἷα Οἐπε, Ρατίς 1932, 
σ.119), 

3ΣΤΙς παραθέσαµε, ὅμως, διότι ὅλες αὐτὲς (συμπεριλαμβανομένης καὶ τῆς Κυριακῆς 
προσευχῆς) γνωρίζουμε ὅτι ἀπέβησαν κριτήρια δημιουργίας τῆς λειτουργικῆς 
προσευχῆς, 

Μι. 18, 15-18, 21-22. 

57 Συμβολικὴ ἔπφραση γιὰ τὴ δήλωση τοῦ συλλογικοῦ στοιχείου, τοῦ ἀντίθετου μὲ 
τὸ ἀτομικό. 

48 Ὑπὸ τὴν ἔννοια αὐτὴ θὰ πρέπει νὰ ἑρμηνευθεῖ τὸ Μτ. 21,22 (Καὶ πάντα ὅσα ἐὰν 
αἰτήσητε ἐν τῇ προσευχῇ πιστεύοντες λήψεσθε). Πρβλ. καὶ ΜΜ. 11, 93. Περὶ τῆς 
συναφείας αὐτῆς, βλ. Ρ. ΒΕΑυΟΑΜΡ, «Προσευχὴ», στ. 861. 
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Τὸ Μτ, 18, 19-20 ἀποτελεῖ τὸ μεταίχμιο ἀνάμεσα στὴ διδασκαλία 
τοῦ Κυρίου περὶ προσευχῆς καὶ στην ἐμφάνιση τῆς λειτουργικής 
προσευχῆς τῆς πρώτης χριστιανικῆς Ἐκκλησίας τῶν Ἱεροσολύμων. 
Ἡ προσευχη στην ἀποστολικὴ κοινότητα δὲν μπορεῖ νὰ θεωρηθεῖ 
ἀνεξάρτητη ἀπὸ τὰ κείµενα τῆς προσευχής τοῦ Κυρίου, καθὼς καὶ 
ἀπὸ τὴ διδασκαλία Του περὶ προσευχῆΏς, Καὶ οἱ δύο παράμετροι, 
ἀποτελοῦν γιὰ τὸν Ἱἱστορικὸ τῆς Λατρείας τὸ ἀδιάσειστο θεμέλιο 
ἔρευνας τῆς λειτουργικῆς πρασευχῆς στην πρώτη Ἐκκλησία. Ἄποτε- 
λοῦν, ἐπίσης, τήν ἀπόδειξη καὶ διαδήλωση τοῦ θεοΐδρυτου χαρα- 
κτήρα τῆς προσευχῆς, δηλαδη τή μαρτυρία ὅτι ἡ δοµή, τὸ περιε- 
χόµενο καὶ ἡ θεολογία τῆς προσευχῆς στη Λατρεία τῆς Ἐκκλησίας 
πηγάζουν ἀπὸ τὴ ζωὴ καὶ τὴ διδασκαλία τοῦ Κυρίου καὶ, ἑπομένως, 
ἀποτελοῦν τμήματα τοῦ σωτηριώδους ἔργου Του. Αὐτὸς εἶναι ὁ 
«ὀμφάλιος λῶρος» ποὺ συνδέει τὴ λειτουργικὴ προσευχή μὲ τὴ 
διδαχη τοῦ Κυρίου, σὲ πεῖσμα ὁρισµένων θεολογικῶν τάσεων (κν- 
ρίως ἀπὸ τὸ χῶρο τοῦ Προτεσταντισμοῦ), οἱ ὁποῖες θεωροῦν τὲ τῆς 
Λατρείας ὡς «ἐπιγεννήματα» τοῦ Κυρίου, δηλαδη ὡς πρωτοβουλίες 
τῆς ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας καὶ, ἑπομένως, ὡς ἀνθρώπινα (καὶ 
γι αὐτὸ ἀπορριπτέα) δημιουργήματα. 
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Στόχος τῆς παρούσας ἑνότητας εἶναι ἡ ἀναφορὰ στὸ θέµα τῆς 
προσευχῆς µέσα ἀπὸ τὰ πρῶτα παινοδιαθηπικὰ κείµενα, τὰ ὁποῖα 
ἀποκαλύπτουν τὴν προσευχητικὴ πράξη τῆς ἀποστολικῆς Ἐνκλη- 
σίας (Πράξεις τῶν Ἀποστόλων, Παὔῦλος):. Μέσα ἀπὸ τὴν παρονσία- 
ση τῶν σχετικῶν μαρτυριῶν, ὁ στόχος εἶναι ἡ καταγραφὴ τῶν προ- 
σευχῶν στὶς πρῶτες χριστιανικὲς κοινότητες, τόσο τοῦ περιεχοµένου 
τους, ὅσο καὶ τοῦ γενικότερου πλαισίου ἐντὸς τοῦ ὁποίου ὃημιουρ- 
γήθηκαν καὶ παρέμειναν σὲ ἰσχύ. 

Ἡ ἔρευνα ἔχει ὡς πυρήνα της (ἤ ὡς ἄξονά της) αὐτὸ ποὺ τονί- 
στηκε σὲ προηγούµενη ἑνότητα: ὅτι ἡ προσευχἠ ἀποτελεῖ τὸ βασικὸ 
συστατικὸ τῆς Δατρείας. Ὑπὸ τὴν ἔννοια αὐτή, ἡ παρούσα ἑνότητα 
: διερευνᾶ βασικὰ καὶ οὐσιαστικὰ χαρακτηριστικὰ τῆς Λατρείας τῆς 
πρώτης Ἐκμλησίας. 


(α) Ἐκ τῶν Πράξεων τῶν Ἀποστόλων 


δ1 Ὡς πρῶτο κείµενο παραθέτουμε τὴγν προσευχή, ποὺ προηγήθηκε τῆς 
ἐκλογῆς τοῦ Ματθία. Ὁ ἀπ. Πέτρος ὁμιλεῖ στὴ «σύναξη»2 τῶν 


1 Ἀντικείενο μελέτης εἶναι µόνο τὰ πείµενα τῶν προσευχῶν. Οἱ ὄμνοι τῶν 
Παύλεινων καὶ Ἰωάννειων γραφῶν θὰ παρουσιαστοῦν σὲ ἑπόμενη ἑνότητα. 
2 

τρ. 1, 21. 
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«ἀδελφῶν»", προτρέποντάς τους νὰ προσευχηθοῦν πρὶν ἀπὸ τὶν 
ἔκλογη ἐκείνου, ποὺ θὰ ἀνεπλήρωνε τῃ θέση τοῦ Ἰούδα. Ἡ συλ- 
λογικὴ προσευχἠη τῆς πρώτης αὐτῆς χριστιανικής κοινότητας ἄποτε- 
λεῖ ἕνα πρῶτο κείµενο αὐτόνομης- ἀπὸ τὰ ἑβραϊκὰ δεδοµένα- χρι- 
στιανικΏς προσευχῆς. 

Σὺ Κύριε καρδιογνῶστα πάντων, ἀνάδειξον ὅν ἐξελέξω ἓκ 
τούτων τῶν δύο ἕνα, λαβεῖν τὸν τόπον τῆς διακογίας ταύτης καὶ 
ἀποστολῆς ἀφ᾿ ἧς παρέβη Ἰούδας πορευθῆναι εἰς τὸν τόπον τὸν 
ἴδιον.. 

Εἶναι προφανὲς ὅτι, ἡ προσευχή ἀπευθύνεται στὸ Θεὺὸ- Πατέρα 
(αὐτὸ τὸ συμπέρασμα ἐξάγεται τόσο ἀπὸ τῇ χρήση τοῦ ὅρου «καρ- 
διογνώστης»», ὅσο καὶ ἀπὸ τὴ χρήση τοῦ ὅρου «Κύριος»», ὁ ὁποῖος 
ὕταν ἀπευθύνεται στὺ Χριστό, συνοδεύεται διὰ τοῦ ὅρου «Ίῃ- 
σοῦς»)) καὶ ἐκφράζει τὴ βαθύτατη εὐσέβεια πρὸς τὸ Θεὸ τῶν πρώ- 
των Χριστιανῶνδ. Γιὰ τὴν πρώτη ἀποστολικὴ Ἐκκλησία, ὁ Θεὸς- 
Πατέρας εἶναι ποὺ ἐγεργεῖ τὸ ἔργο τῆς σωτηρίας διὰ τοῦ Υἱοῦ Του, 
ὅπως ὁ Ἴδιος ὁ Υἱὸς εἶχε διακηρύξει”. 

Ἡ δομὴ τῆς προσευχῆς, ἑπομένως, θέτει τὰ θεμέλια γιὰ τὴ µετέ- 
πειτα λειτουργικὴ προσευχἠ τῆς Ἐκκλησίας”, στὴν ὁποία δοξολο- 
γεῖται ὁ Θεός, ὡς σωτήρας τῶν ἀνθρώπων διὰ τοῦ ἔργου τοῦ Υἱοῦ 


3Προφανῶς τῶν ὑπολοίπων ἀποστόλων, τῶν παρόντων ἐν τοῦ εὐρύτερου κύκλου 
τῶν ἑβδομήκοντα, τῆς Θεοτόκου καὶ τῶν «ἀδελφῶν» τοῦ Κυρίου, ἴσως δὲ χοαὶ 
πάποιων ἄλλων μαθητῶν (οἱ Πρ. 1,15 ἀναφέρουν την παρουσία 120 ἀτόμων). 
πρ. 1, 24-25. 
5 Ὁ Λουκᾶς χρησιμοποιεῖ τὸ συγκεκριµένο ὅρο καὶ οἳ ἄλλο σημεῖο τῶν Πράξεων 
(45,8), καθὼς καὶ στὸ Εὐαγγέλιό του, κατὰ τρόπο περιφραστικὸ (16,15). Περὶ τῆς 
παλαιοδιαθηκικῆς χρησιµοποινήσεως τοῦ ὅρου, πρβλ. Ἱερ. 17, 10/ Ψαλμ. 1,14. 
6 ΤΙρβλ. Πρ. 4, 29 (στην προσευχή τῆς πρώτης Ἐκπλησίας ποὺ θὰ παραθέσουµε 
στὴν ἀμέσως ἑπόμενη παράγραφο). 
. Πρβλ. Πρ. 7, 59. Ὁ Ἰ. ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΣ, πάντως, πιστεύει ὅτι ἡ συγκεκριμένη προ- 
σευχὴ ἀπευθύνεται στὸν Ἰησοῦ (Θεολογικὸ ὑπόμνημα σὲὶς Πράξεις Ἀποστόλων, 
Ἀθήνα 19922,σ 64). 
δ ΠΠρβλ. .Ρ.ΑΡΟΝΝ, ΤΗε Αεῑς ο τε Αροσιίες, Ψαΐῑεν Έοτμο (Ῥεηδγιναπία), Ττἰπίγ 
Ῥτεςς Ἱπεετηαεοπαί, 1906, σ.21. 
) Τὴν ἀλήθεια αὐτὴ τονίζει πολλαπλῶς ὁ ἴδιος ὁ Κύριος στην ὀνομαζόμενη «ἄρχιε- 
ρατικὴ» προσευχή Του (Ίω. 17, 1-26). 

Ὁ Ε.Ε, ΒΚὺΟΕ θεωρεῖ ὅτι ἡ προσευχη ἁποτελεῖ «λειτουργική φόρμα» γιὰ τὴ µετα- 
γενέστερη Λατρεία (Τήσ βοοξ οἳ ἰε Αεὶς, Οταπἀ Εαρίάς (Μἱοβίραη), Ἐετάπιαης, 
19807, σ. 51). 
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Του”, Ἄς ἐπισημανθεῖ καὶ τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ προσευχὴἠ τῆς πρώτης 
Ἐκκλησίας γιὰ τὴν ἐκλογη ἑνὸς νέου µέλους τῆς ὁμάδας τῶν 
Ἀποστόλων μπορεῖ νὰ παραλληλιστεῖ μὲ την προσευχἠ τοῦ Ίδιου 
τοῦ Κυρίου πρὶν ἀπὸ τὴν ἐκλογὴ τῶν δώδεκα Ἀποστόλων!2 Ἄλλω- 
στε καὶ στην παρούσα προσευχἠ ὁ Ἴδιος ὁ Κύριος ἐμφανίζεται πα- 
ρῶν κατὰ τὴν ἐχλογή 


52 Ἕνα ἄλλο προσευχητικὸ πείµενο τῆς πρώτης Ἐλημλησίας τῶν 
Ἱεροσολύμων (δηλαδη µία συλλογικὴ προσευχὴ]"’) εἶναι ἡ προσευχη 
δοξολογίας τῶν πιστῶν μετὰ ἀπὸ τὴν ἀπελευθέρωση τῶν Ἀποστό- 
λων (εἶχαν συλληφθεῖ καὶ ὁδηγηθεῖ στὸ Συνέδριο): 

Δέσποτα, σὺ ὁ ποιήσας τὸν οὐραγὸν καὶ τὴν γῆν καὶ τὴν θά- 
λασσαν καὶ πάντα τὰ ἐν αὐτοῖς, ὁ τοῦ πατρὸς ἡμῶν διὰ πνεύματος 
ἁγίου στόματος Δαυὶδ παιδός σου εἰπὼν. ἵνα τὶ ἐφρύαξαν ἔθνη καὶ 
λαοὶ ἐμελέτησαν κεγά, Παρέστησαν οἱ βασιλεῖς τῆς γῆς καὶ οἱ 
ἄρχοντες συγήχθησαν ἐπὶ τὸ αὐτὸ κατὰ τοῦ κυρίου καὶ κατὰ τοῦ 
χριστοῦ αὐτοῦ. Συνήχθησαν γὰρ ἐπ ἀληθείας ἐν τῇ πόλει ταύτῃ ἐπὶ 
τὸν ἅγιον παῖδά σσυ Ἰησοῦν ὅν ἔχρισας, Ἠρῴδης τε μαὶ Πόντιος 
Πιλάτος σὺν ἔθνεσιν καὶ λαοῖς Ἰσραήλ, ποιῆσαι ὅσα ἡ χείρ σου καὶ 
ἡ βουλή σου προώρισεν γενέσθαι. Καὶ τὰ νῦν, Κύριε, ἔπιδε ἐπὶ τὰς 
ἀπειλὰς αὐτῶν καὶ δὸς τοῖς δούλοις σου μετὰ παρρησίας πάσης 
λαλεῖν τὸν λόγον σου, ἐν τῷ τὴν χεῖρά σου ἑκτείνειν σὲ εἰς ἴασιν 
καὶ σημεῖα καὶ τέρατα γίνεσθαι διὰ τοῦ ὀνόματος τοῦ ἁγίου παι- 
δός σου Ἰησοῦ"". 


1 Ἡ μορφὴῃ αὐτὴ δοξολογίας ἔγινε Τριαδολογικὶ κατὰ τὸν 40 αἰ., δηλαδη τὴν 
περίοδο τῶν μεγάλων χριστολογικῶν καὶ τριαδολογικῶν αἱρέσεων. 
1 Ἠλ. Ε. ΑΕΒΙΝΟΤΟΝ, ΤΗς Ααῑξ οἳ (ἡε Αροσίες, ῬεαὈοάγ (Μαςεασαςεί!(5), Ἠεπάτίο]κ- 
80η Ριβ],, 1988, σ.16. 

93 Βλ, Ἰ. ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΔΟΥ, Ὁ Θεὸς καὶ ἡ Ἐμκλησία (ἡ θεολογικὴ μαρτυρία τῶν 
Πράξεων τῶν Ἀποστόλων), Ἀθῆναι 1969, σ. 174. 

14 Προσευχήθηκαν «ὁμοθυμαδὸν», δηλαδη ὅλοι μαζι (Πρ. 4, 24). Περὶ τοῦ ὅρου καὶ 
τῆς σημασίας του γιὰ τὴ λειτουργυκἩ σύναξη, βλ. Α.ά. ΜΑΕΤΙΜΟΝΤ, 1; Εαίέτε επ ῥγὶ- 
ὄγε, ΕΙΝ, Ρατῖς, Ὠεκς]έε, 1983, σ. 180/ Ἰ ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΔΟΥ, Θεολογικὸ ὑπόμνημα στὶς 
Πράξεις Ἀποστόλων, Ἀθήνα 19922, σ. 151. Ὁ Ἱ. ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΣ πιστεύει ὅτι, τὸ 
ὁμοθυμαδὸν δὲν δηλώνει µόνο τὸ ὁμόψυχο τῶν πρώτων Χριατιανῶν, ἀλλὰ καὶ τὸ 
γεγονὸς ὅτι ἡ προσευχή αὐτὴ ἦταν γνωστὴ στην κοϊνότητα, τουλάχιστον στὰ 
βασικά της σηµεῖα (ὅπ.π. σ.151). Σὲ ἄλλη µελέτη του τονίζει ὅτι τὸ Πρ. 4, 24-30 
ἀποτελεῖ «αὐτούσιο λειτουργικὸ ὕμνο» [Ὁ Θεὸς καὶ ἡ Ἐκκλησία (ἡ θεολογικὴ 
μαρτυρία τῶν Πράξεων τῶν Ἀποστόλων), Ἀθῆναι 1969, σ. 310]. 

'5πρ. 4, 24-30, 
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Τὰ παλαιοδιαθηκικὰ στοιχεῖα τῆς προσευχῆς εἶναι ἐμφανῃ: ἡ 
ἀναφορὰ στὸ Θεὺ ὡς δημιουργὸ τῆς κτίσεως, ἡ παράθεση τοῦ Ψαλμ. 
2, 1-2. ἐνῶ ἔχει διατυπωθεῖ καὶ ἡ ἄποψη ὁμοιότητας τῆς εὐχῆς μὲ τὶν 
εὐχὶ τοῦ Ἐζεπία)-. Στὸ θέµα τῆς χρησιµοποιήσεως παλαιοδιαθηκι- 
κῶν στοιχείων θὰ πρέπει νὰ προστεθεῖ ἢ χριστιανική ἀντίληψη ὅτι 
τὸ ἅγιο Πγνεῦμα ἐνέπνευσε τὸν Προφητάνακτα Δαυίδί’, καθὼς καὶ ἡ 
ἑρμηνεία τῶν ψαλμικῶν στίχων μὲ βάση πρόσωπα καὶ γεγονότα τῆς 
ἐποχῆς τοῦ Κυρίου οὃ, 

Μετά, ὅμως, ἀπὸ τὸ τμῆμα τῆς δοξολογίας τοῦ Θεοῦ, ὅπου τὰ 
παλαιοδιαθηκικὰ στοιχεῖα σχολιάζονται μὲ βάση τὴν ἑρμηνεία τῆς 
πρώτης Ἐκκλησίας περὶ τοῦ Μεσσία καὶ τῆς ἀποστολῆς του, ἑνδια- 
φέρον παρουσιάζει τὸ τμῆμα τῆς αἰτήσεως (στ. 29-30). Στην προσευ- 
χη δὲν διατυπώνεται τὸ αἴτημα διφυλάξεως ἀπὺ τοὺς διῶκτες, ἀλλὰ 
ἐνδυναμώσεως τῶν διωκοµένων καὶ συνεχίσεως τοῦ ἔργου τους, 
δηλαδη τῆς διαδόσεως τοῦ «λόγου τοῦ Θεοῦ». Διὰ τῆς ἀναφορᾶς 
στοὺς συγκεκριμένους διῶκτες, ἡ προσευχὴ ἐκφράζει τὴν πεποίθηση 
τῆς Ἐκκλησίας ὅτι οἱ διώξεις ἐναντίον τῶν Χριστιανῶν ἀποτελοῦν 


16 Ἠσ. 37, 16-20. Βλ. Α. ΗΑΜΑΝΝ, Γα Ρπένε.., σ. 113. Πρβλ. ζαὶ Ώγν ἄποψη τοῦ 10.4 
ΡΟΝΝ: «ΤΠε ορεπίπρ οἳ {19 Ρ{αγετ οσποες α τερµίατ (επι ἵ {εν/δι οοΠ{εξεῖοη απά 
ΨοΓδΠἰΡρ οἳ {ιο οπ9 (οά, ογθᾶίος οἱ αἲἰ» (Τήε Αοῑς οἱ (Ἡε Αροσίΐες, Να[ίευ Έοτρὲ (Ῥεπ- 
«γΙναπία), Ττἰπ{έγ Ῥγεςς Ιπίοτπαξίοπαἰ, 1906, σ,51). 

11 Στην ἓν λόγῳ προσευχὴ ὁ Δαυὶδ καλεῖται «παῖς Θεοῦ» (πρβλ. ΑΗ. 1,69). Ἀλλὰ 
κοὶ σὲ προσευχὲς τοῦ Ἰουδαῖσμοῦ ὁ Δαυὶδ ἀποκαλεῖται κατὰ παρόμοιο τρόπο (βλ. 
τὶς παρατηρήσεις τῶν Ν.ΖΙΜΜΕΒΙΙ- 11ΕΕΕΜΙΑΣ, Τή6 δειναπί οἳ Οσᾶ, 1 οπάοπ 1965, σ. 
50, σηµ.184 περὶ τῆς 145 εὐλογίας τῶν γνωστῶν «Ποπιθηο Ε5ιξ]μ, καθὼς καὶ τῆς 
εὐλογίας τοῦ δείπνου ομαδήτα). Στην προσευχή, ὅμως, τῆς χριστιανικῆς κοινότη- 
τας τῶν Ἱεροσολύμων, παράλληλα μὲ τὸ Δαυὶδ καλεῖται «παῖς» καὶ ὁ Χριστός, 
χαρακτηρισμὸς μᾶλλον περιορισμένος στὴν Κ.Δ. (πρβλ. Πρ. 3,13. 26/ Μτ. 12.18) καὶ 
ὁ ὁποῖος ἔχει σχέση μὲ ἰουδαιοχριστιανικὸ περιβάλλον (1Ε.ΜΕΝΑΕΡ, «ἴ.ε Είτε ραῖς 
Τηεοι ἆθης Ιες Ασΐες», 5αεγα Ραρίπα, Ῥατὶς, επιρίοιχ, 1959, σσ. 313-321). Ὑπάρχει, 
ὅμως, ἡ οὐσιαστύὴ διαφορὰ ὅτι, τὸ κέντρο βάρους μετατοπίζεται ἀπὸ τὸ Δαιλδ 
στὸ Χριστὸ ὥς «Χριστὸ τοῦ Θεοῦ» [Βλ. τἲς ἐπισημάνσεις τῶν ΟΕ.Ὀ.ΜΟΙΠΕ («ΤΗε Ἱπ- 
Πμεπος οἵ Οἰτομπηδίᾶποςς οπ ἴΠθ ε5ε οἱ (Ἡτ]ρίοίορίοαἱ Τετπις», Τ5 10 (1959), σα. 
247ὲΕ), 5.5.5. ΜΑΙΙΕΥ, [«Τπε ΟΗτΙ5ΙΟΙΟΡΥ Οἵ Αοΐς», ΕΤ 73 (1962), σσ. 358δὲξ] καὶ 
Β.ΙΟΕΝΕΣΤΑΜ (50η απά δανίοιν, [παπά 1961, σσ. 9-10). 

18 Ὡς «ἔθνη, λαοί, ἄρχοντες καὶ βασιλεῖς τῆς γῆς ποὺ «συγκεντρώθηκαν» ἐναντίον 
τοῦ Μεσσία θεωροῦνται ὁ Ἡρώδης, ὁ Πόντιος Πιλάτος, καθὼς καὶ τὸ πλῆθος τῶν 
ἐθνικῶν καὶ Ἰονδαίων ποὺ ἀπέρριψαν τὸ κήρυγμα τοῦ Χριστοῦ. Ἡ προσευχή, 
ὅμως, διακηρύσσει ὅτι ὅλες αὐτὲς οἱ διώξεις ἀπὸ πρόσωπα καὶ πλήθη «εἶχαν 
δριστεῖ προηγουμένως νὰ γίνουν ἀπὸ τη δύναμη καὶ τῇ σοφία τοῦ Θεοῦ». 
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προέκταση τῶν διώξεων τοῦ Κυρίου, σύμφωνα ἄλλωστε καὶ μὲ τὴν 
προαναγγελία τοῦ γεγονότος αὐτοῦ ἀπὸ τὸν Ίδιο!", 

Ἑπομένως, ἢ θεολογικὴ κατοχύρωση τοῦ αἰτήματος τῆς προσευ- 
χῆς πηγάζει ἀπὸ τὴ διδασκαλία τῆς Κ.Δ. ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὴν προ- 
σευχή τοῦ Ἴδιου τοῦ Κυρίου στη Γεθσηµανή, ὅπου τὸ αἴτημα ἑνα- 
ποτίθεται στη θέληση τοῦ Θεοῦ”. Τὸ Πάθος τοῦ Κυρίου, ἄλλωστε, 
τίθεται ὡς πρότυπο τῆς πάσχουσας καὶ διωχοµένης χριστιανικῆς 
κοινότητας τῶν Ἱεροσολύμων{. 

Ἀπὺ τὴν ἴδια διδασκαλία πηγάξει καὶ τὸ αἴτημα νὰ «ἐκτείνει ὁ 
Θεὺς τὸ χέρι Του», ὥστε «στὺ ὄνομα τοῦ Ἰησοῦ νὰ γίνουν θεραπεῖες 
καὶ θαυματουργικὲς ἀποδείξεις τῆς δυνάµεώς Του». Στὸ σημεῖο 
αὐτὸ ἡ προσευχή ἐπαναλαμβάνει την ἐξαγγελία τοῦ Κυρίου- λίγο 
πρὶν ἀπὺ τὴην Ἀνάληψή Του- περὶ τῶν «σημείων», τὰ ὁποῖα θὰ 
συνοδεύσουν τὸ ἔργο «τῶν πιστευόντων», ἐκείνων ποὺ θὰ διαδί- 
δουν τὸ λόγο τοῦ Θεοῦ «στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου»””. Εἶναι, μάλιστα, 
ἀξιοσημείωτο ὅτι, στην ἐξαγγελία αὐτῃ γίνεται λόγος περι θερα- 
πειῶν ποὺ θὰ πραγματοποιήσουν «στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου» οἱ πι- 
στεύοντες, «θέτοντας τὰ χέρια τους πάνω στοὺς ἀσθεγεῖς». Ἡ προ- 
σευχὴ τῆς πρώτης Ἐκκλησίας τῶν Ἱεροσολύμων παραλλάσσει τὴν 
ἐξαγγελία τοῦ Κυρίου, παρακαλώντας τὸ Θεὺὸ νὰ «ἐχτείνει» Ἐκεῖ- 
γος τὸ χέρι Του καὶ νὰ ἐνισχύσει τοὺς «πιστεύοντες» στὸν ἀγώνα 
τῆς χριστιανικῆς μαρτυρίας ἐν µέσῳ τῶν διωκτῶν. 

Μεγάλο ἐνδιαφέρον παρουσιάζει γιὰ τὴν ἱστορία καὶ θεολογία 
τῆς χριστιαγικῆς Λατρείας τὸ γεγονὸς ὅτι, σὲ µία ἀπὸ ες ἄρχαι- 
ότερες προσευχὲς τῆς Ἐκκλησίας (τῆς ὁποίας ἡ δομη δὲν δανείζεται 
στοιχεῖα ἀπὸ ἀντίστοιχες τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας) εὑρίσκεται ἔνσω- 
µατωμένη ἡ θεολογία τῆς Ἐκκλησίας: ἣ ἑρμηνεία τῆς Π.Δ. περὶ τοῦ 
προσώπου καὶ τῆς ἀποστολῆς τοῦ Μεσσία, καθὼς καὶ ἡ διδασκαλία 
τοῦ Κωρίου περὶ τῆς Ἑμκλησίας. Ἡ ἐπιτέλεση, ἄλλωστε, «σημείων 


1 ΕΙ ἐμὲ ἑδίωξαν, καὶ ὑμᾶς διώξουσι (Ίω. 15, 20). 

20 Ἡ προσφώνηση «Δέσποτα», ἄλλωστε, χρησιμοπαοιεῖται ὡς ἔναρξη καὶ ἄλλων 
προσευχῶν τῆς Κ.Δ. (Ακ, 2.29/ Άπομ, 6, 10). 

Ἆ Βλ. ἐὺς παρατηρήσεις τοῦ Ε. ΑΒΕΙΝΤΟΝ, ΤΗΕ ΑΑοῑς οἱ {μο Αμοσῄες, Ῥθαῦοᾶγ (Μα- 
βας Ηµςο({ς), Ηοπάτῖςκδον Ρυδ]., 1988, σ.50, 

3 Πρβλ. Ἰ. πακαζοπΟΥΛΟΥ, Ὁ Θεὸς καὶ ἡ Ἐκκλησία (ἡ θεολογικὴ μαρτυρία τῶν 
Πράξεων τῶν Ἀποστόλων), Ἀθῆναι 1969, σ. 127. 

πρβλ. Μη. 16, 11-18, 
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καὶ τεράτων» στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου εἶναι ἀπὸ τὰ χαρακτηριστι- 
Κότερα στοιχεῖα τῆς µεσσιανικῆς ἐποχῆς”'. 

Ἀποτελεῖ, ἑπομένως, ἀξιοσημείωτο γεγονὸς ὅτι, µέσα ἀπὸ µία 
λειτουργική προσευχή; (δοξολογία τοῦ Θεοῦ/ διατύπωση αἰτήμα- 
τος) ἀποδεικνύεται ὁ βαθμὸς ἀφομοιώσεως τῆς διδασκαλίας τοῦ 
Κυρίου ἀπὸ την Ἐκκλησία. Πρόκειται περὶ κάποιων πρώτων µαρ- 
τυριῶν, οἱ ὁποῖες ἀργότερα θὰ πληθυνθοῦν καὶ θὰ καταδείξουν ὅτι 
ἣ λειτουργικὴ προσευχή ἀνακεφαλαιώνει την πίστη τῆς Ἐκκλησίας, 

Μετὰ ἀπὸ τὸ κείµενο τῆς προσευχῆς, μαρτυρεῖται ὅτι ἐσαλεύθη ὁ 
τόπος ἐν ᾧ ἦσαν συνηγµέγοι, καὶ ἐπλήσθησαν ἅπαντες τοῦ ἁγίου 
Πνεύματος καὶ ἐλάλουν τὸν λόγον τοῦ Θεοῦ μετὰ παρρησίας (Πρ. 
4, 31). Ἡ μαρτυρία αὐτὴ ὑπενθυμίζει τὰ χαραλτηριστικὰ τῆς Πεντη- 
κοστῆς καὶ ἐπιβεβαιώνει ὅτι, διὰ τῆς προσευχῆς τῆς Ἐκκλησίας 
ἐπισυμβαίνει ἢ παρουσία τοῦ Παρακλήτουζς, Ἡ προσευχή, ἐν προ- 
κειµένῳ, πιστοποιεῖ τῇ διαχρονικότητα τοῦ γεγονότος τῆς Πεντηκο- 
στῆς καὶ ἐπαληθεύει την ὑπόσχεση τοῦ Κυρίου περὶ τοῦ ἔργου τοῦ 
Παρακλήτον στῆῃν Ἐκκλησία. 


(β) Ἐν τῶν Ἐπιστολῶν τοῦ ἀπ. Παύλου 


Ἐκτός, ὅμως, ἀπὸ τὰ προσευχητικὰ κείµενα τοῦ Κυρίου καὶ την 
περὶ προσευχῆς διδασκαλία του, τὸ θέµα τῆς προσευχῆς στην πρώτη 
Ἐκκλησία διαφωτίζεται µέσα ἀπὸ τὶς σχετικὲς μαρτυρίες τῶν 
Ἐπιστολῶν τοῦ ἀπ. Παύλου. Οἵ ἐν λόγῳ μαρτυρίες δὲν εἶναι (πλην 
ἑλαχίστων περιπτώσεων) εὐχολογιακὰ κείµενα, ὑπὸ τὴν ἔννοια ἑγὸς 
σταθεροῦ καὶ συγκεκριµένου κειµένου προσευχῆς Ὅμως, ἀποκα- 
λύπτουν ἐμμέσως τὸ περιεχόµεγο κάποιων προσευχῶν τοῦ ἀπ. Παύ- 


34 Πρβλ. Ἱ. ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΥ, Ὁ Θεὸς καὶ ἡ Ἐκγλησία (ἡ θεολογικὴ μαρτυρία τῶν 
Πράξεων τῶν Ἀποστόλων), Ἀθῆναι 1969, σ 127. 

25 «Οὗδεμία ἀμφιβολία ὑφίσταται, ὅτι ἡ προσευχὴ Πρ. 4, 24-30 ἔχει λειτουργικὸν 
χαραμµτῆρα, ἐν αὐτῇ δὲ ἀναμιγνύεται προσευχή καὶ ὕμνος κατὰ τὸ ἰουδαϊκὸν 
πρότυπον» [πρβλ. Χ.ΒΟΥΛΓΑΡΗ, Ἡ ἑνότης τῆς ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας, Ώεσσα- 
λονύιη, Πατριαρχικὸν Ἵδρυμα Πατερικῶν Μελετῶν, 1974, σ445 (Ἀνάλεκτα 
Βλατάδων 19). 

26 Πρόκειται, κατ οὐσίαν, περὶ τῆς ἀλήθειας ποὺ εἶχε ἐξαγγείλει ὁ Κύριος ὅτι θὰ 
παρίσταται «ἐκεῖ ὅπου βρίσκονται δύο ἤ τρεῖς συγµεντρωµένοι στὸ ὄνομά Του» 
(Μι. 18, 20), ὑπὺ τὴν ἔννοια ὅτι τὸ ἅγιο Πνεῦμα συνεχίζει την παρουσία καὶ τὸ 
ἔργο τοῦ Κυρίου στην Ἑκκλησία (Ίω. 14, 16 παὶ 26/ 15, 26). 
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λου καὶ παρέχουν ἀφορμὲς γιὰ προβληματισμὸ σχετικὰ μὲ τὴ Λατ- 
ρεία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας”. 


δ1 Ἕνα πρῶτο ἐνδιαφέρον κείµενο εἶναι τὸ Α΄Τιµ. 2, 1-6: 

ἸΠαρακαλῶ οὖν πρῶτον πάντων ποιεῖσθαι δεήσεις, προσευχάς, 
ἐντεύξεις, εὐχαριστίας ὑπὲρ πάντων ἀνθρώπων, ὑπὲρ βασιλέων 
καὶ πάντων τῶν ἐν ὑπεροχῇ ὄγτων, ἵνα ἤρεμον καὶ ἠσύχιον βίον 
διάγωµεν ἐν πάσῃ εὐσεβείᾳ καὶ σεµνότητι. ᾽Τοῦτο καλὸν καὶ 
ἀποδεκτὸν ἐνώπιον τοῦ σωτῆρος ἡμῶν Θεοῦ, “ὅς πάντας ἀνθρώ- 
πους θέλει σωθῆναι καὶ εἰς ἐπίγνωσιν ἀληθείας ἐλθεῖν. ᾿Εἷς γὰρ 
Θεός, εἷς καὶ μεσίτης (Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων, ἄνθρωπος Χριστὸς 
Ἰησοῦς, ὁ δοὺς ἑαυτὸν ἀντίλυτρον ὑπὲρ πάντων, τὸ μαρτύριον 
καιροῖς ἰδίοις. 

Οἱ στ. 1-3 ἀποτελοῦν ἕνα πρώϊμο κείµενο εὐχῆς, μὲ ἀφορμὴ τὸ 
ὁποῖο μποροῦμε νὰ ἐπισημάνουμε τὰ ἀκόλουθα: 

(α) Καταγράφεται ποικιλία ὅρων σχετικῶν μὲ την προσευχή. Ἡ 
«δέηση» εἶναι προφανῶς συλλογικὴἡ προσευχἠ τῆς Ἐκκλησίας”, ἢ 
ὁποία περικλείει κάποιο αἴτημα πρὸς τὸ Θεό2. Δὲν πρέπει νὰ 
ὑπῆρχε σταθερὸ κείµενο γιὰ τὸ εἶδος αὐτὸ τῆς προσευχῆς, διότι τὸ 
περιεχόµενο μιᾶς «δεήσεως» θὰ καθοριζόταν ἀπὸ τὶς τρέχουσες 


27 Ὅπως καὶ στὴν περίπτωση τῶν προσευχῶν τοῦ Ἰησοῦ, ἡ µελέτη δὲν ἀσχολεῖται 
μὲ τὶς ἁπλὲς ἀναφορὲς περὶ προσευχῆς τοῦ ἀπ. Παύλου (δηλαδη μὲ τὶς μαρτυρίες 
ὅτι, ὃ ἀπόστολος προσευχήθηκε σὲ κάποια περίσταση, χωρὶς ἀναφορὰ στὸ περιε- 
χόµενο τῆς προσευχῆς αὐτῆς). 

38 Ὀρθῶς ὁ Υψ, ΗΕΝΡΕΙΚΣΕΝ θεωρεῖ τὸ Α΄Τιμ. 2, 1-6 ὡς «Ὀἰτεσί]οπς ΙΙ τεδροοί ἴο 
Ραῦ]ο ὙΝοτςπίρ» (Λενν Τεκίαητεηί (ονιγιεπίατν, Ι-11 ΤΙΥΠΟΙΗ) αμά Τῆνς, ΜἱοΏίρβη, 
ΒακΚετ Βοοκ Πουςε, 1957, σσ. 90έὲξ.). 

1 Τὸ ρῆμα «δέοµαι» σηµαίνει «ἐκζητῶ» κάτι ποὺ στεροῦμαι, παρακαλῶ νὰ μοῦ 
δοθεῖ (Λ, ΦΙΛΙΠΠΙΔΟΥ, Ἡ πρώτη πρὸς Τμµιόθεον Ποιμαντικὴ Ἐπιστολὴ τοῦ Ἀπο- 
στόλου Παύλου, Ἀθῆναι 19732, σ. 128). Ὅπως ἐπισημαίνει περὶ τοῦ συγκεκριμένου 
εἴδους τῆς προσευχῆς ὁ ο 5βἱζΟ, «Οε5ί ] ρείδτο ἆαης μπε 5Ι{υα{ἱοπ οοδοτὸίς 5Ίποηῃ 
υπο πέοεακῖϊέ ρτεςεαπ!ο» (9αἱμί Ραι]-].ες Ερήπες Ραφίογα]ες, Ρτΐς, ΟαΡαἱάΑ, 1947, 
σ.53), Πρόκειται, ἑπομένως, περὶ διατυπώσεως αἰτημάτων γιὰ συγκεκριµένο σκοπὸ 
(βλ. ν ΗΕΝΡΕΙΚΕΕΝ, Νε Τεκίανιεπί (ΟηΙΥΙοΙαΥΥ, Ι-Π Τήποίἡν απά Τίς, Μϊολ]- 
βαπ, Βακει Βοοξ Πουςο, 1957, σ. 91). Ὁ Παῦλος χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο εἴτε ὑπὸ τὴ 
γενινἡ ἔννοια τοῦ αἰτήματος (Φιλ. 1.4) εἴτε περὶ τῆς προσευχῆς ὑπὲρ τῶν μαθητῶν 
του (Ρωμ. 1, 10/ Α΄Θεσ. 3, 10). Βλ. τὴν ἐπισήμανση τοῦ Ρ. ΒΕΑΏΟΑΜΡ ὅτι, «στὸν 
Παῦλο παρατηρεῖται μόνιμα ἡ παραδοσιακή ἰσορροπία μεταξὺυ δεήσεως καὶ 
αἴνου» (πρβλ. ΛΕΒ, στ. 864). 
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ἀνάγκες τῶν μελῶν τῆς Ἐκκλησίας". Εἶναι πιθανὸ οἱ «δεήσεις» 
αὐτὲς νὰ σαν ἐνσωματωμένες στὴν εὐχαριστιακὴ σύναξη τῶν 
πιστῶν, διότι αὐτΏῃ ἦταν ἡ μοναδικὴ λειτουργωὴ σύναξη τῆς 
πρώτης χριστιανικῆς κοινότητας”. 

Ἡ «προσευχή» ἀποτελεῖ γενικὸ ὅρο ποὺ παραπέμπει εἴτε στην 
ἀτομικὴ εἴτε στη συλλογικὴ καὶ περιλαμβάνει ὅλους τοὺς τύπους 
προσευχῆς”. Ἐφόσον στὴν παρούσα μαρτυρία μνημονεύεται καὶ ἡ 
συλλογική προσευχή, μποροῦμε νὰ συµπεράνουµε ὅτι ἡ συγχεκρι- 
µένη ἀναφορὰ σὲ προσευχὴ ἀφορᾶ στὴν ἀτομική. Ἡ «ἔντευξη» 
(«παράκληση») ἀναφέρεται, μᾶλλον, σὲ συλλογική προσευχ διότι 
ὑποδηλώγει τὴ διατύπωση αἰτημάτων πρὸς τὸ Θεὺ διὰ τῆς µεσιτείας 
τοῦ Ἰησοῦ2ὲ. Ἡ «εὐχαριστία» εἶναι προφανῶς ἡ προσευχὴ ὑπὸ τὴ 
µορφή τῆς ἑβραϊκῆς ΒεταΚκαμ (εὐχὴ εὐλογίας καὶ εὐχαριστίας τοῦ 
Θεοῦ”). 

(β) Ἄν καὶ δὲν ἀναφέρεται τὸ ἀκριβὲς κείµενο τῆς προσευχῆς, 
φαίνεται ὅμως ὅτι περιελάμβανε τὸ αἴτημα «ὑπὲρ τῶν βασιλέων καὶ 
ἐκείνων ποὺ εὑρίσκονται στην ἐξουσία», ὥστε οἱ Χριστιανοὶι νὰ 
«διάγουν ἥσυχη καὶ ἤρεμη ζωὴ μὲ εὐσέβεια καὶ σεμνότητα». Εἶναι 
ἀξιοσημείωτο ὅτι, τὸ συγκεκριµένο αἴτημα εὑρίσκεται σχεδὸν αὖ- 
τούσιο στην εὐχὴ τῶν Διπτύχων τῶν Δειτουργιῶν τοῦ Β.Βασιλείου 


30 Ἔχει διατυπωθεῖ ἡ ἄποψη ὅτι, τὸ «οὖν» (στ.1) ὑποδηλώνει ὅτι τὸ εἰσηγούμενο 
ἀπὸ τὸν Παὔῦλο θέµα ἦταν γνωστὸ στὸν παραλήπτη τῆς Ἐπιστολῆς καὶ ὅτι, ὁ ὄρος 
«πρῶτον» ἀποτυπώνει Ὁῃ σηµασία ποὺ ἀποδίδεται στην προσευχὴ (βλ. ο 5ΡΙΟὉ, 
δαΐπε Ραι]-]ες Ερίέγεν Ρασίογαίεα, Ρατῖ5, Οαὐβ]άα, 1947, σ.52). 

3 τὸ γεγονὸς ὅτι οἱ δεήσεις συνδέονταν μὲ τὴ σύναξη τῆς κοινότητας πιστοποιεῖ 
καὶ ὁ στ. 8, τοῦ 2 πεφαλαίου, ὅπου ὁ Παῦλος προτρέπει «τοὺς ἄνδρεο νὰ 
προσεύχονται «ἓν παντὶ τόπῳ». Ὁ Λ.ΦΙΛΙΠΠΙΔΗΣ θεωρεῖ ὅτι ὁ προσδιορισμὺς «ἐν 
πανιὶ τόπῳ» παραπέμπει «στὸν τόπο προσευχῆς τῆς κοινότητας (πρβλ. Ἡ ποώτη 
πρὸς Τιμόθεον Ποιμαντικὴ Ἐπιστολὴ τοῦ Ἀποστόλου Παύλου, Ἀθῆναι 1973”, σ. 
152/ βλ. καὶ ο. 8ρίςΩ, «αἶμή Ραιι]-1.ϱς Ερίτες Ραφίογαῖρα, Ῥατῖς, Ο8αἱάα, {947, σ.64). Ὁ 
1Ν.Ρ. ΚΕΙΙΥ θεωρεῖ ὅτι, τὸ «ἐν παντὶ τόπῳ» σηµαίνει «ὁπουδήποτε ἔχει διδαχθεῖ τὸ 
Εὐαγγέλιο» (ΤΗε Ραριοταὶ Ερίκέίέες, Ι ΠΠ Τίπιοιἁν, Τΐέμς, Ιοπάομ, Β]αςίς, 19864, σ. 
65) 

33 Α, ΦΙΛΙΠΠΙΔΟΥ, Ἡ πρώτη πρὸς Τιμόθεον Ποιμαντικὴ Ἐπιστολὴ τοῦ Ἀποστόλου 
Παύλον, Ἀθῆναι 1973” σ. 128. 

3 Περὶ τοῦ εἴδους αὐτοῦ τῆς προσευχῆς ὁ 6. 5ΡΙΟΩ σημειώνει: «ο οδί Ια τεηυδίο ας 
βοπ άτεδδο ἃ επο αμἰοσ]ίό δαρέτίθιτε, «ρέςἰαἰθπιθπί ἃ 11η τοῖ» (5αἰπὲ Ραιι]-] ος Ερίτει 
Ρασιοτα]εν, Ῥατίς, (αβα]άα, 1947, σ.53). 

34 Πρβλ. Α΄Κορ. 14,16/ Φιλιπ. 4,6/ Α΄.Θ8εσ. 3.9. 
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καὶ Ἰ.Χρυσοστόμουξ, Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἀποδεικνύει ὅτι κάποιο 
παρόμοιο κείµενο προσευχῆς εἶχε διασωθεῖ ἕως τοῦ 49 αἰ., ἐποχῆς 
διαμορφώσεως τῶν ἐν λόγῳ Λειτουργιῶν”.. 

Κατὰ τὴν ἐποχή, βεβαίως, συγγραφῆς τῶν ἐπιστολῶν τοῦ ἀπ. 
Παύλου ἡ ΘΕὐχαριστία δὲν εἶχε εὐχὲς Διπτύχων, ὥστε νὰ ἰσχυρι- 
στοῦμε ὅτι τὸ συγκεκριµένο αἴτημα ἦταν ἐντεταγμέγο σὲ εὐχὲς τῆς 
Λειτουργίας, Τὸ γεγονός, ὅμως, ὅτι διασώθηκε σὲ μεταγενέστερα 
εὐχαριστιακὰ κείµενα ὑποδηλώνει ὅτι, ἤδη ἀπὸ τὴν ἐποχη τῆς 
Ἐπιστολῆς θὰ ἦταν ἐντεταγμένο στην εὐχαριστιακὴ σύναξη τῶν 
πιστῶν (ἔστω στην πρώϊμη μορφὴ τὴν ὁποία εἶχε ἡ σύναξη αὐτῃ). 

(Υ) Ὁ στ. 3 ἀποτελεῖ (ἐκ πρώτης ἐκτιμήσεως) διαπίστωση τοῦ 
ἀποστόλου. Ὅμως, εἶναι πιθανὸν νὰ ἀποδίδει µία ἀκόμα πτυχὶ τῆς 
ἓν λόγῳ προσευχῆς, δεδομένου ὅτι πολλὲς προσευχὲς τῶν πρώτων 
αἰώνων περιέχουν τὴ διαπίστωση (καὶ, συγχρόνως, τῇ βεβαιότητα) 
ὅτι ὁ Θεὸς θὰ εἰσακούσει τὰ αἰτήματά τους. 

Οἱ στ. 4-6 θὰ μποροῦσαν νὰ θεωρηθοῦν ὡς ἕνα κείµενο πρῶτο- 
χριστιανικοῦ ὕμνου, ἐὰν δὲν συνδέονταν μὲ τὴ συγκεκριμένη µαρ- 
τυρία περὶ τῆς προσευχῆς. Ὁ χαρακτήρας τῶν στίχων αὐτῶν εἶναι 
ὁμολογιακὸς καὶ δοξολογικός, ἀναφέρεται δὲ στὸ σωτηριῶδες ἔργο 
τοῦ Θεοῦ γιὰ τὴ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπονυ. 

Παρόμοιου περιεχοµένου εἶναι ἡ εὐχὴ τῆς Ἀναφορᾶς, ἡ ὁποία 
ἀρχίζει νὰ περιβάλει κατὰ τοὺς πρώτους αἰῶνες τὸν πυρήνα τῆς 
Λειτουργίας. Ἡ διακήρυξη τῶν εὐεργεσιῶν τοῦ Θεοῦ καὶ, ἐμμέσως, 
ἡ δοξολόγησή Του γιὰ τὶς εὐεργεσίες αὐτὲς ἀποτελοῦν στοιχεῖα, τὰ 
ὁποῖα παραπέμπουν σὲ εὐχαριστιακὴ σύναξη, τη µόνη σύναξη κατὰ 
την ὁποία τὰ στοιχεῖα αὐτὰ ἐλάμβαναν τὸ νόημά τους. Διότι, ἢ 
παράδοση ἀπὸ τὸν Κύριο τοῦ Μυστηρίου τῆς Θ.Εὐχαριστίας ἔντασ- 
σόταν (τόσο στὶς συνειδήσεις τῶν πρώτων Χριστιανῶν, ὅσο καὶ στὰ 
πρῶτα εὐχαριστιακὰ κείµενα) στὸ γενικότερο σχέδιο τοῦ Θεοῦ γιὰ 
τη σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου. 


3 Μνήσθητι Κύριε τῶν εὐσεβεστάτων καὶ πιστοτάτων ἡμῶν βασιλέων..ἵνα ἐν τῇ 
γαλήνῃ αὐτῶν ἤρεμον καὶ ἠσύχιον βίον διάγωµεν ἐν πάσῃ εὐσεβείᾳ καὶ σεμνγότητι 
(Λειτουργία Μ.Βασιλείου, ἔκδ. Ἰ.Φουντούλη, Κείενα Λειτουργικῆς, τεῦχος Α΄, 
Θείαι Λειτουργίαι, Θεσσαλονίπη 1985, σ. 215) Ὑπὲρ τῶν πιστοτάτων καὶ 
φιλοχρίστων ἡμῶν βασιλέων... Δὸς αὐτοῖς, Κύριε, εἰρηνικὸν τὸ βασίλειον, ἵνα καὶ 
ἡμεῖς ἐν τῇ γαλήνῃ αὐτῶν ἤρεμον καὶ ἠσύχιον βίον διάγωµεν, ἐν πάσῃ εὐσεβείᾳ 
καὶ σεμνότητι (Λειτουργία Ἰ.Ἀρυσοστόμου, ἔκδ. Ἰ.Φουντούλη, ὅ.π., σσ. 274-275). 

586 Ῥλ, Χ.Γ. Σοῦλις, Ἡ βυξαντινὴ Θεία Λειτουργία, (µμτφρ. Π.Δ.Τζέρπος), Ἀθήνα, 
Ἀκρίτας, 1998, σσ. 36ὲξ. 
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Συμπερασματικά, θεωροῦμε ὅτι στὸ Α΄Τιμ. 2, 1-6 μαρτυρεῖται 
µία εὐχή, η ὁποία συγκέντρῶώνε ὅλα τὰ στοιχεῖα τῶν διαφορετικών 
μορφῶν προσευχῆς («δέηση, προσευχή, ἔντευξη, εὐχαριστία»), καὶ ἢ 
ὁποία ἴσχυε σιὰ πλαίσια τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως τῶν πρώτων 
χοιστιανικῶν κοινοτήτων. Μὲ δεδομένη τὴν πληροφορία ὅτι, οἱ 
ἐπιστολὲς τοῦ Παύλου διαβάζονταν κατὰ τῃ διάρκεια μιᾶς εὖὐχαρι- 
στιακῆς συνάξεως”, νομιμοποιεῖται ἣ ὑπόθεση ὅτι ἣ ἐν λόγῳ µαρτυ- 
ρία ἀποτελεῖ ὑπόδειξη τοῦ ἀποστόλου περὶ τοῦ τρόπου προσευχῆς: 
ὅτι εὑρίσκεται, δηλαδή, ἐντεταγμένη στη γενικότερη διδασκαλία 
ποὺ περιέχεται στην ἐπιστολή. Ὅσο καὶ ἄν ἢ ἀλήθεια εὑρίσκεται 
ἐγγύτερα ἤ μακρύτερα στην ὑπόθεση αὐτή, εἶναι πάντως βέβαιο ὅτι 
ἢ συγκεκριμένη μαρτυρία τοῦ ἀπ. Παύλου παραπέμπει στὴ γέννηση 
τῆς λειτουργικῆς προσευχῆς στὴ χριστιανικὴ Ἐκκλησία. 


δ2 Ἄλλου εἴδους κείµενα εὐχῶν ποὺ διασώζονται στὶς παύλειες 
ἐπιστολὲς εἶναι ὑπὸ µορφὴ «εὐλογιῶν» (τῶν ἑβραϊκῶν ΡεταΚκοι). 
Πρόκειται περὶ μικρῶν προσευχῶν, οἱ ὁποῖες εἶχαν διατηρηθεῖ ὡς 
μορφὴ προσευχῆς-προερχόμενες ἀπὸ τὴν ἑβραῖϊκὴ λατρεία- σὲ χρήση 
στὴν πρώτη Ἐκκλησία, ἔχοντας ὅμως διαφορετικὸ περιεχόµενο ἀπὸ 
τὶς ἀντίστοιχες ἑβραϊκές Μὲ αὐτὶς ὁ ἀπ.Παῦλος ἀρχίζει πολλὲς 
φορὲς τὶς ἐπιστολές τους, ὥς προοίμιο εὐχαριστίας πρὸς τὸ Θεὺ γιὰ 
τὴν πνευματικὴ καρποφορία τῶν Ἐκκλησιῶν ποὺ ἵδρυσελ, 

Παρόμοιες εὐχὲς εἶναι τὸ Ἆάρις δὲ τῷ Θεῷ ὅτι ἦτε δοῦλοι τῆς 
ἁμαρτίας ὑπηκούσατε δὲ ἐκ καρδίας εἰς ὅν παρεδόθητε τύπον διδα- 
χῆς”, ἡ «εὐχαριστία» πρὸς τὸ Θεὺ γιὰ τὴν πνευματικἩ πρόοδο τῶν 
Θεσσαλονικέων, καθὼς καὶ ἡ «εὐλογία» τῷ δὲ βασιλεῖ τῶν αἰώ- 
νων, ἀφθάρτῳ, ἀοράτω, µόνῳ Θεῷ, τιμὴ καὶ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας 


37 Βλ. ο. συΜΑΝΝ, δολγίσιεπνη ιά ομεκάίεπα:, Ζτὶον 19507, σ.26. Πρὸς 
ἐπίρρωση αὐτῆς τῆς θέσεως, ὁ ΗΙΙΕΤΖΜΑΝΝ (Μεσεε μπά ΗειτεηηιαΛΙ.., σ.237) 
ἀναφέρει τὸ ἐπιχείρημα τῶν ἀσπασμῶν στὸ τέλος τῶν ἐπιστολῶν (πρβλ. κυρίώς 
Α΄Κορ. 16, 21ὲξ.). Ἴσως εἶναι ὑπερβολικὴ ἢ διαπίστωση τοῦ Μβτ.ΟΑΣΡΙΕΝ ὅτι, ἡ 
ἐπιστολὲς τοῦ Παύλου ἀποτελοῦν κατὰ βάση κείµενα εὐχολογιακοῦ περιεχοµένου 
πρβλ. «ἶ 4 ργϊὸτε ἆαπς ἰ Νομνθαι Τεείαπιεη!», στὸ Για ΡΠέγε ἄες Πειγες, Ρατῖς, Ορτῖ, 
1963,σ.1(10 35). 

38 ΠΡβλ. Β.ΙΩΑΝΝΙΔΟΥ, «Ὁ ὕμνος τοῦ ἀπ. Παύλου πρὸς τὸν ἐν Τριάδι Θεὸν ἐν Ἔφεσ. 
1, 3-14», ΕΕΘΣΑ 14 (1963), σ.380. 

35 Ῥωμ. 6, 17. 

9 Ἠίθεσ. 1,3. 


1δ6 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


τῶν αἰώνων. Αμήν". Ἀξιοσημείωτη, ὅμως, εἶναι ἡ περίπτωση τοῦ 
ἘἜφεσ. 1, 3-12, προσευχἠ ἡ ὁποία ἀρχίζει μὲ µία ἑβραϊκὴ εὐλογία καὶ 
ἐξελίσσεται σὲ µία πρὠτοχριστιανικὴ εὐχὴ δοξολογίας πρὸς τὸ Θεὸ: 

ΔΕὐλογητὸς ὁ Θεὸς καὶ πατὴρ τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, 
ὁ εὐλογήσας ἡμᾶς ἐν πάσῃ εὐλογίᾳ πνευματικῇ ἐν τοῖς ἐπουρανίοις 
ἐν Χριστῷ, 'καθὼς ἐξελέξατο ἡμᾶς πρὸ καταβολῆς κόσμου εἶναι 
ἡμᾶς ἁγίους καὶ ἁμώμους κατενώπιον αὐτοῦ ἐν ἀγάπῃ, ὀπροορίσας 
ἡμᾶς εἰς υἱοθεσίαν διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ εἰς αὐτόν, κατὰ τὴν 
εὐδοκίαν τοῦ θελήματος αὐτοῦ, δεἰς ἔπαινον δόξης τῆς χάριτος 
αὐτοῦ, ἧς ἐχαρίτωσεν ἡμᾶς ἓν τῷ ἠγαπημένῳ. Ἐν ᾧ ἔχομεν τὴν 
ἀπολύτρωσιν διὰ τοῦ αἵματος αὐτοῦ, τὴν ἄφεσιν τῶν παραπτωµά- 
των, κατὰ τὸ πλῆθος τῆς χάριτος αὐτοῦ, ἑἧς ἐπερίσσευσεν εἰς ἡμᾶς, 
ἐν πάσῃ σοφίᾳ καὶ φρονήσει, ᾿γνωρίσας ἡμῖν τὸ µυστήριον τοῦ θε- 
λήµατος αὐτοῦ, κατὰ τὴν εὐδοχίαν αὐτοῦ ἣν προέθετο ἐν αὐτῷ 
Ίθεῖς οἰκονομίαν τοῦ πληρώματος τῶν καιρῶν, ἀνακεφαλαιώσα- 
σθαι τὰ πάντα ἐν Χριστῷ, τὰ ἐπὶ τοῖς οὐραγνοῖς καὶ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς. 
11Ἡν ᾧ καὶ ἐκληρώθημεν προορισθέντες κατὰ πρόθεσιν τοῦ τὰ 
πάντα ἐνεργοῦντος κατὰ τὴν βουλὴν τοῦ θελήµατος αὐτοῦ, {εἰς τὸ 
εἶναι ἡμᾶς εἰς ἔπαινον δόξης αὐτοῦ τοὺς προηλπικότας ἐν τῷ 
Χριστῷ. 

Ὁ στ. 3 εἶναι -ἀπὸ πλευρᾶς μορφολογικῆς- µία Βετακαι μὲ χρι- 
στιανικὸ περιεχόµενο, Οἱ στ. 4-6 ἀποτελοῦν µία δοξολογία τοῦ 
Θεοῦ γιὰ τὸ προαιώνιο σχέδιό Του (ἀπὸ καταβολῆς κόσμου) γιὰ τὴ 
σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου”, παρόμοια μὲ τὴν ἀντίστοιχη δοξολογία 
στὶς μεταγενέστερες εὐχὲς τῆς Ἀναφορᾶς. Ἀπὺ τὸ στ.7 ἀρχίζει ἡ 
ἀναφορὰ στὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ, μὲ κύριο ἄξονα τὴ σταυρικὴ θυσία 
καὶ τὴν διὰ τοῦ Χριστοῦ γνώση τοῦ Θεοῦ. Τὸ τμήμα αὐτὸ παρα- 
πέµπει (ὅπως καὶ τὸ προηγούμενο) στη διάρθρωση τῶν µεταγενέ- 
στερων εὐχῶν τῆς Ἀναφορᾶς, οἱ ὁποῖες διακρίνονται σὲ δύο ἀντί- 
στοιχα τμήματα”. 


4 ΑΤΤι. 1, 17. Στην Ἀποκάλυψη τοῦ Ἰωάννου, ἡ ἁπόδοση τῆς «δόξας» ἀφορᾶ στὸ 
Χριστὸ καὶ ὄχι στὸ Θεὺ Πατέρα, ὅπως στὶς Παύλειες δοξολογίες (Άπ. 1,6). Εἶναι 
πιθανὺν ἡ ἐξέλιξη αὐτῃ ὡς πρὸς τὸ πρόσωπο, στὸ ὁποῖο ἀπευθύνεται ἡ ἔννοια τῆς 
«δόξας» νὰ σχετίζεται μὲ µία ἀντίδραση τῶν Χριστιανῶν πρὺς τὴ λατρεία τοῦ 
αὐτοκράτορα, κατὰ την ὁποία ἀπονεμόταν σαὐτὸν ἢ «ὕψιστη δόξα» (βλ. Α. 
ΡΕΙΦΟΜΑΝΝ, 14οἡί νοηι οδίε», Τὐρίπρεη 1923, σσ. 286-287). 

4ΤΙΡΡΛ. Η.ΟΟΡΡΙΕΤΕΕΕ, «14 ἀοχοἱοβῖε...», σ.75. 

33 Αηλαδη στη μνεία τοῦ σχεδίου τοῦ Θεοῦ γιὰ τὴ σωτηρία τοῦ κόσμου καὶ στην 
πραγματοποίηση τοῦ σχεδίου αὐτοῦ διὰ τοῦ ἔργου τοῦ Κυρίου. 
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Ὅπως καὶ στην προηγούµενη μαρτυρία (Α΄Τιµ. 2, 1-6). ἔτσι καὶ 
στὸ Ἔφεσ. 1, 3-12 τὰ δύο αὐτὰ θέµατα -τὸ σχέδιο τῆς Θείας 
Οἰκονομίας καὶ ἡ πραγµάτωσή του ἐν Χριστῷ- παραμένουν κυρίαρ- 
χα. Λιαπιστώνουμε τὴ διατήρηση τῆς ἑβραϊκῆς ἔννοιας τῆς δοξολο- 
γίας τοῦ Θεοῦ µέσα στὴν πρωτοχριστιανικὴ προσευχή”, ἀλλὰ καὶ 
τη σηµαντινὴ χριστιανική προσθήκη στήν ἑβραϊκη δοξολογία. 
Ἐνόσω ἰσχύει ἡ διαπίστωση, ποὺ ἀναφέρθηκε καὶ παραπάνω, ὅτι ἢ 
ἀνάγνωση τῶν Παύλειων ἐπιστολῶν γινόταν κατὰ τὴ διάρκεια τῆς 
εὐχαριστιακῆς συνάξεως τῶν πιστῶν, δὲν θὰ ἦταν ὑπερβολὴ νὰ 
χαρακτηρίσουµε παρόμοιες εὐχὲς ὡς «εὐχολογιακὰ πρότερα» τῶν 
μεταγενέστερων εὐχαριστιακῶν κειμένων, κυρίως δὲ τῶν εὐχῶν τῆς 
Ἀναφορᾶς. 


δ3 Μία ἐνδιαφέρουσα μορφὴ προσευχῆς στὶς Παύλειες ἐπιστολὲς 
εἶναι οἱ σχετικὲς μὲ ἐς Ἐκκλησίες ποὺ ἵδρυσε ὁ ἀπόστολος, Τὰ 
κείµενα τῶν προσευχῶν αὐτῶν δὲν παρατίθενται αὐτούσια, πληρο- 
φορούμµαστε ὅμως περὶ τοῦ περιεχοµένου τους ἀπὸ την περιγραφή 
τοῦ ἰδίου τοῦ ἀποστόλου. 

Ἔτσι, μαρτυρεῖται ὅτι ὁ Παῦλος προσευχόταν γιὰ τοὺς Θεσ- 
σαλογικεῖς νυκτὸς καὶ ἡμέρας ὑπερεκπερισσοῦ..εἰς τὸ εἰδεῖν τὸ 
πρόσωπόν (τους) καὶ καταρτίσαι τὰ ὑστερήματα τῆς πίστεώς 
(τους) 5, γιὰ δὲ τοὺς Κολοσσαεῖς νὰ «πληρωθοῦν μὲ τὴν ἐπίγνωση 
τοῦ θελήµατος τοῦ Θεοῦ» ἐν πάσῃ σοφίᾳ καὶ συγνέσει πνευµατικῇ, 
περιπατῆσαι ἀξίως τοῦ Κυρίου εἰς πᾶσαν ἀρέσκειαν, ἐν παντὶ 
ἔργῳ ἀγαθῷ καρποφοροῦντες καὶ αὐξανόμενοι τῇ ἐπιγνώσει τοῦ 
Θεοῦ, ἐν πάσῃ δυνάµει δυναμούµενοι κατὰ τὸ κράτος τῆς δόξης 
αὐτοῦ εἰς πᾶσαν ὑπομονὴν καὶ µακροθυµίαν "". 

Ἡ προσευχη τοῦ ἀποστόλου γιὰ τοὺς Ἐφεσίους παραπέμπει σὲ 
ἕνα µεγαλύτερο κείµενο προσευχῆς, τὸ ὁποῖο ἀρχίζει, μὲν, μὲ τὰ 
αἰτήματα ὑπὲρ τῶν νεοφωτίστων Χριστιανῶν, ἐξελίσσεται ὅμως ὃο- 
Ἑολογία γιὰ τὸ σωτηριῶδες ἔργο τοῦ Θεοῦ: 

16Οὐ παύοµμαι εὐχαριστῶν ὑπὲρ ὑμῶν µνείαν ποιούµεγος ἐπὶ τῶν 


προσευχῶν µου, !ἵἴνα ὁ Θεὸς τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, ὁ 


4 Βλ. Ἰ. ΚΑΡΑΒΙΔΟΠΟΥΛΟΥ, Ἀποστόλου Παύλου, Ἐπιστολὲς πρὸς Ἐφεσίους, 
Φιλιππησίους, Κολοσσαεῖς, Φιλήμονα, Θεσσαλονίκη, Πουρναρᾶς, 1902, σ.77. 

45 Α΄Θεσ. 1, 10. 

46όΚολ. 1, 9-12. Μετὰ τὴν προσευχὴ αὐτὴ παρατίθεται δοξολογικὸς ὄμνος πρὸς τὸ 
Θεό, περὶ τοῦ ὁποίου θὰ ἀναφερθοῦμε σὲ ἑπόμενη ἑνότητα. 
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πατήρ τῆς δόξης, δώῃ ὑμῖν πνεῦμα σοφίας καὶ ἀποκαλύψεως ἐν 
ἐπιγνώσει αὐτοῦ, "πεφωτισμένους τοὺς ὀφθαλμοὺς τῆς καρδίας εἰς 
τὸ εἰδέναι ὑμᾶς τὶς ἐστιν ἡ ἐλπὶς τῆς κλήσεως αὐτοῦ, τὶς ὁ πλοῦτος 
τῆς δόξης τῆς κληρονοµίας αὐτοῦ ἐν τοῖς ἁγίοις, {καὶ τὶ τὸ 
ὑπερβάλλον μέγεθος τῆς δυνάµεως αὐτοῦ εἲς ἡμᾶς τοὺς πιστεύοντας 
κατὰ τὴν ἐνέργειαν τοῦ κράτους τῆς ἰσχύος αὐτοῦ.  Ἡν ἐνήργησεν 
ἐν τῷ Χριστῷ ἐγείρας αὐτὸν ἐκ νεκρῶν καὶ καθίσας ἐν δεξιᾷ αὐτοῦ 
ἐν τοῖς ἐπουρανίοις, Αὐὑπεράνω πάσης ἀρχῆς καὶ ἐξουσίας καὶ 
δυνάµεως καὶ κυριότητος καὶ παντὸς ὀνόματος ὀνομαζομένου, οὐ 
µόνον ἓν τῷ αἰῶνι τούτῳ ἀλλὰ καὶ ἐν τῷ µέλλοντι. ΄ καὶ ὑπέταξεν 
ὑπὸ τοὺς πόδας αὐτοῦ καὶ αὐτὸν ἔδωκεν κεφαλὴν αὐτοῦ, τὸ πλήρ- 
ὠμα τοῦ τὰ πάντα ἐν πᾶσιν πληρουμένου (Ἔφεσ.1). 

Ἡ προσευχη μὲ αἴτημα τὴν Ἐμκλησία τῆς Ἐφέσου (στ. 16-19) 
συµμπλέκεται μὲ τῇ δοξολογικὴ ἀναφορὰ στὸ Θεὸ γιὰ τὴ «δόξα», μὲ 
την ὁποία περιέβαλε τὸ πρόσωπο τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ. Ἔὰν ἔπι- 
χειρούσαµε μὲ βάση τν παραπάνω μαρτυρία νὰ δημιουργήσουμε 
ἕνα κείµενο προσευχῆς, τὸ ὁποῖο νὰ περιέχει ὅλα τὰ μνημονευόμενα 
θέµατα, εἶναι σίγουρο ὅτι θὰ πρόκειται περὶ μιᾶς προσευχῆς στήν 
ὁποία προηγεῖται τὸ αἴτημα καὶ ἀκολουθεῖ ἡ ἔκφραση βεβαιότητας 
γιὰ τὴν ἐκπλήρωση τοῦ αἰτήματος µέσα ἀπὸ τῇ δοξολογία τοῦ 
Σωτήρα Θεοῦ, Μία παρόμοια δομη τῆς προσευχῆς ἐμφανίζεται 
διαδεδομένη σὲ μεταγενέστερες ἐποχές, ὅταν πλέον οἱ προσευχὲς τῆς 
Λατρείας (κυρίως τῆς Θείας Λειτουργίας) διαμορφώνονται γύρω 
ἀπό ἕναν ἄξονα αἰτημάτων καὶ καταλήγουν σὲ µία δοξολογία τοῦ 
Θεοῦ, ὡς ἔκφραση εὐχαριστίας γιὰ τὴν ἀποδοχὴ τοῦ αἰτήματος”, 

Σὲ µία ἄλλη προσευχή τοῦ ἀπ. Παύλου γιὰ τῆν Ἐκκλησία τῆς 
Ἐφέσου (3, 14-19, 21) ὑποδηλώνεται -σαφέστερα ἀπὸ την προηγού- 
µενη µαρτυρία- ἡ ὕπαρξη ἑνὸς προσευχητικοῦ κειµένου: 

Τούτου χάριν κάµπτω τὰ γόνατά µου πρὸς τὸν πατέρα, ὲξ οὗ 
πᾶσα πατριὰ ἐν οὐρανοῖς καὶ ἐπὶ γῆς ὀνομάξεται, Ίόγγα δῶ ὁμῖν 
κατὰ τὸν πλοῦτον τῆς δόξης αὐτοῦ δυνάµει κραταιωθῆναι διὰ τοῦ 
πνεύματος αὐτοῦ εἰς τὸν ἔσω ἄνθρωπον, Ἰκατοικῆσαι τὸν Χριστὸν 
διὰ τῆς πίστεως ἕν ταῖς καρδίαις ὑμῶν, ἐν ἀγάπῃ ἐρριξωμένοι καὶ 


3 Γιαὐτὸ ὅλες οἱ εὐχὲς (ἤδη ἀπὸ την Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου 
Ρώμης σης ἀρχὲς τοῦ 2ου αἰ.) ὁλοχληρώγονται μὲ µία φράση ποὺ εἰσάγεται μὲ 
αἰτιολογικὸ σύνδεσμο («ὅτι», «γὰρ»), ὡς ἔκφραση ἐμπιστοσύνης πρὸς τὸ Θεὸ γιὰ 
Ώην ἐππλήρωση τοῦ αἴτηματος («σοῦ ζητοῦμε αὐτὸ Κύριε..διότι εἶσαι Σωτήρας 
µας»- παὶ ἑπομένως μπορεῖς νὰ ἱκανοποιήσεις τὸ αἴτημά µας). 
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τεθεμελιωμµένοι, ἵνα ἐξισχύσητε καταλαβέσθαι σὺν πᾶσιν τοῖς 


ἁγίοις τὶ τὸ πλάτος καὶ μῆκος καὶ ὄψος καὶ βάθος, "γνῶναί τε τὴν 
ὑπερβάλλουσαν τῆς γνώσεως ἀγάπην τοῦ Χριστοῦ, ἵνα πληρωθῆτε 
εἰς πᾶν τὸ πλήρωμα τοῦ Θεοῦ..᾿ αὐτῷ ἡ δόξα ἓν τῇ ἐκκλησίᾳ καὶ ἐν 
Χριστῷ Ἰησοῦ εἰς πάσας τὰς γενεὰς τοῦ αἰῶνος τῶν αἰώνων. Ἁμήν. 

Τὰ αἰτήματα τῆς προσευχῆς τοῦ ἁποστόλου γιὰ τοὺς Ἐφεσίους 
ἀποκαλύπτουν τῃν ὕπαρξη μιᾶς πολὺ ἐνδιαφέρουσας θεολογίας, 
ἐνσωματωμένης στῃ χριστιανικἩ προσευχή. Στην παρούσα περίπτω- 
ση τὸ περιεχόµενο τῆς προσευχῆς εἶναι διαφορετικὸ ἀπὸ τὶς προη- 
γούµενες, ὅπου ὑπῆρχε ἀναφορὰ στὸ σωτηριῶδες σχέδιο τοῦ Θεοῦ 
γιὰ τὸν κόσµο. Ἄν καὶ πρόκειται περὶ προσευχῆς εὐγνωμοσύνης”, 
κεντρικὸς θεματικὸς ἄξονας εἶναι ἡ γνώση τοῦ Χριστοῦ, ἡ ὁποία 
καταγράφεται ὡς δῶρο τοῦ Θεοῦ Πατέρα πρὸς τοὺς νεοφώτιστους 
Χριστιανούς. Ὁ στ. 21 ἀποτελεῖ ἕναν ἐνδιαφέροντα προσευχητικὸ 
ἐπίλογο, στὸν ὁποῖο ὁ Θεὸς δοξάζεται ἐν τῇ Ἐκκλησίαᾳ καὶ ἐν 
Χριστῷ Ἰησοῦ. Πρόκειται περὶ μιᾶς μορφῆς ἐπιλόγου προδρομικοῦ 
τῶν τριαδολογικῶν ἐπιλόγων (δοξολογία τῆς Ἁγίας Τριάδος), οἱ 
ὁποῖοι καθιερώνονται στὶς προσευχὲς τῆς χριστιανικῆς Λατρείας 
μετὰ τὴν ἀπειλητικὴ ἐμφάνιση τῶν αἱρέσεων τοῦ 4ου αἰ. 


δ4 Στὶς περὶ προσευχῆς μαρτυρίες τοῦ ἀπ. Παύλου θὰ πρέπει νὰ 
ἐντάξουμε καὶ κάποιες δοξολογικὲς ἀναφωγήσεις, οἱ ὁποῖες δὲν 
ἀποτελοῦν μὲν αὐτοτελεῖς προσευχές”, ἐμφανίζονται ὅμως σὲ µεταγε- 
νέστερες προσευχὲς ὡς δοξολογικοὶ ἐπίλογοι".. 

Παρόμοιες ἀναφωνήσεις εἶναι τὸ ἡ χάρις τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ καὶ 
ἡ ἀγάπη τοῦ Θεοῦ καὶ Πατρὸς καὶ ἡ κοινώνία τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
µατος μετὰ πάντων ὑμῶν], τὸ ὁ δὲ θΘεὺς τῆς εἰρήνης πληρῶσαι ὑμᾶς 
πάσης χαρᾶς καὶ εἰρήνης ἐν τῷ πιστεύειν, εἰς τὸ περισσεύειν ὑμᾶς 
ἐν τῇ ἐλπίδι ἐν δυνάµει Πνεύματος Ἁγίου”, τὸ ὁ δὲ Θεὸς τῆς 


46 Βλ, Ἰ. ΚΑΡΑΒΙΔΟΠΟΥΛΟΥ, Ἀποστόλου Παύλου, Ἐπιστολὲς πρὸς Ἐφεσίους, 
Φιλιππησίους, Κολοσσαεῖς, Φιλήμονα, Θεσσαλονίκη, Πουρναρᾶς, 1902, σ. 145. 

5 Ὁ 1 ΜΑΕΤΥ ες ἀποκαλεῖ «δοξολογίες ποὺ ἅπτονται τῆς ὁμολογίας πίστεως» 
(«Ετιάες ες ἰεχίεἙ...», σ.241. 

3 Ὅπως σημειώνει ὃ Β. ΤΣΑΚΩΝΑΣ μὲ ἀφοορμὴ µία ἀπὸ τὶς δοξολογικὲς ἄναφω- 
γήσεις (τὸ Ρωμ. 1,7), «Ὁἓν ἀπομλείεται ὁ χαιρετισμὺς αὐτὸς νὰ ἀποτελεῖ ἔπφραση 
λειτουργιμῆς χρήσεως τῆς πρώτης Ἐκκλησίας» (πρβλ. Ὑπόμνημα εἰς τὴν πρὸς 
Ρωμαίους ἐπιστολὴν τοῦ ἀπωστόλου Παύλου, Ἀθῆναι, Συµµετρία, 1994, σ.55) 

3 Β΄ Κορ. 13, 14. 

52 Ῥωμ. 15, 33, 
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εἰρήνης συντρίψει τὸν σατανᾶν ὑπὸ τοὺς πόδας ὑμῶν ἐν τάχει. Ἡ 
χάρις τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ μεθ ὑμῶν”, τὸ εἴ τις οὐ 
φιλεῖ τὸν Κύριον, ἤτω ἀνάθεμα. Μαράνα θά. Ἡ χάρις τοῦ Κυρίου 
Ἰησοῦ μεθ ὑμῶν" καὶ τὸ χάρις ὑμῖν καὶ εἰρήνη ἀπὸ Θεοῦ Πατρὸς 
ἡμῶν καὶ Κυρίου Ἰησοῦ Χριστοῦ”. 

Στὶς δοξολογικὲς αὐτὲς ἀναφωνήσεις διακρίνουμε ἕναν ἀπό τοὺς 
περὶ Θεοῦ ὅρους τῆς Π.Δ. («Θεὺὸς τῆς εἰρήνης»”/), διακρίνουμε ὅμως 
καὶ στοιχεα καθαρῶς καινοδιαθηπικά, ὅπως ἡ τριαδολογικη 
δοξολογία καὶ ἡ ἐσχατολογικὴ ἀναμονὴ τοῦ Κυρίου”. Ὅλα αὐτὰ 
μαρτυροῦνται σὲ μεταγενέστερες προσευχὲς εἴτε ὡς στοιχεῖα τῶν 
ἐπιλόγων, εἴτε καὶ ὡς στοιχεῖα τοῦ πυρίως τμήματος τῶν προσευ- 
χῶν. Ἀπὸ τὴν ἄποψη αὐτὴ θεωροῦμε ὅτι, οἱ συγκεκριμένες δοξολο- 
γυιὲς ἀναφωνήσεις ἀποτελοῦν µία πηγη προελεύσεως τοῦ περιεχο- 
µένου τῆς λειτουργικῆς προσευχῆς᾽ . 


Ρωμ. 16, 20. 

5 Α΄Κορ. 16, 22-23. 

δῬωμ. 1,7/ Α΄ΊΚορ. 1,3/ Β΄ Κορ. 1,2/ Γαλ. 1,3/ Ἔφεσ. 1,2/ Φιλιπ. 1,2, Κολ. 1,2/ Α΄Θεσ. 
11 Β΄ Θεσ. 12/ Τί. 14 Φιλημ. 3. 

5 Πρβλ. Ἠσ. 9,5: Ἐγὼ γὰρ ἄξω εἰρήνην ἐπὶ τοὺς ἄρχοντας. 

57 «Μαράνα θὰ»: περὶ τῆς ἐννοίας «μαρ» (Κύριος), βλ. Ἰ. ΚΑΡΑΒΙΔΟΠΟΥΛΟΥ, Ἀπο- 
στόλου Παύλου, Ἐπιστολὲς πρὸς Ἐφεσίους, Φιλιππησίσυς, Κολοσσαεῖς, Φιλήμονα, 
Θεσσαλονίκη 1992, α7Ι. Ὅπως σημειώνει ὁ Σ. ΑΓΟΥΡΙΔΗΣ, «αὐτὴ ἡ φράση τίθεται 
διότι μετὰ τὸ πέρας τῆς ἀνάγνωσης τῆς ἐπιστολῆς ἄρχιζε ἡ τέλεση τοῦ Κυριακοῦ 
δείπνου, Γνωρίζοντας αὐτό, ὁ Παῦλος παρενέβαλε στὸ τέλος τῆς ἐπιστολῆς του 
κάποιες τελετουργικὲς ἐκφράσεις (μεταξὺ τῶν ὁποίων παὶ τὸ «Μαράνα θὰ»), 
πρβλ. Ἀποστόλου Παύλου, Πρώτη πρὸς Κορινθίους Ἐπιστολή, Θεσσαλονίπη, 
Πουρναρᾶς, 1982, σ. 287 (Ἑρμηνεία Καινῆς Διαθήκης ΊΤ). Περὶ τῆς φράσεως αὐτῆς 
ὣς προσευχῆς τῆς πρώτης Ἐμκλησίας, βλ. Ο.0ΙΠΙΜΑΝΝ, Εαν Οἡηδίαη Ἰ]ογνΗέρ, 
1οπάσα 1953, σσ.13ὲξ,/ Ν. ΚΚΑΜΕΒ, (Ηπίσέ, 1ογᾶ, 80η οἱ (σοᾱ, Ιοπάσπ 1966, σσ.ο9ὲξ / 
55οηυιΖ, «Ματαπαιθ υπά ἘἈγτίος εδ», ΖΝΥ/) 53 (1962) σσ. 125-144/ 
1.Α.Τ.ΕΟΒΙΝΦΟΝ, «Ίτασες οἳ 4 Π{ατρίσ8] 5εαιεποε ἵπ 1 «ο. 16: 20-24», .ΙΤ5 4 (1953), 
σσ. 38-41/ «ΕΜΟΙΣΕ, «Α Εεσοηςἰἀεταίῖοπ οἳ Πιο Οοπίεεχί οἱ Ματαπαίμα», ΝΤΟ 6 
(19590. 60), σσ, 307-310, 

58 Βλ, Ἡ. ΘΕΟΔΩΡΟΥ, «Φαινομενολογικὴ ἐξέτασις τῶν σηµείων ἐπαφῆς μεταξὺ τῆς 
Καινῆς Διαθήκης καὶ τῆς Χριστιανικῆς Λατρείας», Πόνημα εὔγνωμον (τιμητικὸς 
τόµος Β.Βέλλα), ἐν Ἀθήναις 1969, σ. 277/ Ε. ΜενέσοΖ, ἴε γοδίέπιε ἄε ἷα ΡγίΣγέ, 
Ῥατίς 1025, σ. 281. 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Γ΄ 
Οἱ ὕμνοι τῆς Καινῆς Διαθήκης 


Βιβλιογραφία γενικὴ 


Γ. ΓΡΑΤΣΕΑ, «Ὕμνοι καὶ ᾠδὲς στην πρὸς Ἑβραίους ἐπιστολὴν», 
ΕΕΘΣΑ 31 (1996), σσ. 857-104. | 

Ε. ΏΒΙΟΗΟΕΛΒΕΕ, (ο 6«Ηγπιπις μπι (μηὶδίδΗΥΠΙΠΗς π 4εΥ ΓΠΙΠεΠ 
6η διεηἡεί!. Ὀπίεγεμεβμπρ 7 ΕοΥπι, ΡΙαζΠο πιά «9 ἆει [γι]- 
οἡγίσΠε]πεή ΗγΥΥΗΠΕΠ, ὔιΜἹπροπ 1967. 

Μ. ΗΕΝΟΕΙ, «Ώας ΟιτὶδιαςΗθά Ίπι ἐὔλεςίεη (οἱ{εςά{εηςί», Σεδίομγίή 
Πάγ οδερή Καγάϊμπαί Καϊκίμρεγ Ζμπι 69 εριγσίαρ, Ἰοἰσμοῖς (4οἱ- 
{ες - ος ἡοί{ ον εΙ, οι. Οµ11εμ, 1987. 

Κ.Ρ. 10ΕΝΣ5, Γας ἠγηπίδεᾗε Εναπρε]ἰνωπ. Ὀππιεγειζἡιηρέῃπ 2η Αμ[ῥαι, 
ΕμΠΚΙΙΟΗ υά Ηετκιιπ]ί 4εγ ἨγηιπίσεΠε οιῆσΚο ἵπ 4εγ «ομαππεδο[- 
1εΠΡαγιρ, Οὐ{ετε]οῖι 1971 (5ΝΤ 5). 

1. ΚΑΥΣΕΕ, Βεϊγᾶρε Ζιγ (ενοΠίοΠίε υπά Εκάτιπρ ει ἀῑεσίεῃ 
ΚΙΟΠΕΠ ΠΥΥΠΠΕΠ. ΜΙέ δεδοπάεγετ Κλἠσκσίοδί αι] ας οποία Ἠγθ- 
νἰθυ, Ῥαάετῦοτη 18812. 

ᾱ. ΚΕΝΝΕΙ, Εγμελγἰσἰεπε Ηγπιπεπ (αΗιῃροκγήσςᾗε οι ἱε 747 
Έταρε παοᾗ 4εῃ 1 εάστη 4ετ [γή Γεη (Πγιοπἠεί, ΝειΚίτοπεπ 1995. 

1. ΚΕΟΙ1, Ρίο ολγὶδΗεπε Ηγπιποαάϊκ Ρὶν ζι (Πέπιεής νοπ Αἰεχαπάαίία, 
Ὠατπιδίαάι 1966”. 

Κ. ΝΙΚΟΙΑΚΟΡΟυΙΟΣ, Ὠἱς «πρεΚκαππίεη» ΗΥΠΙΠΕΠ ες Νειεπ Τεσία- 
πιοηί. Ὠἱε οπᾖοάοχε Ηεππεπειίκ υμπά αἷε Πἱφοτίδεῃ-Κγϊδεμε 
Μειλµοάᾶε, Αα4οπεπ 2000 (Υε)δεμησΠιιηρεη ἆες ἱηστηίς Πγ ΟΥ- 
{Ποάοχε ΤΠεοἰορίε, Βαπά 7). 

ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «Ώας Νοε Τοδίαπιοπί αἷς πγπιποἰορίδεμε Οµεί{ε ἵπ ἄετ Οἵ- 
Πποάοχεη Κἰτοᾖε», 6 61 (1990), σσ. 161-186. 

ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «Τὰ ὑμνολογιμὰ τμήματα τοῦ ματὰ Ματθαῖον. 
Νοηματικὲς προεκτάσεις βάσει τῆς ρητορικῆς δομῆς τους», ΔΒΜ 
13 (1994), σσ. 34-50. 

Β. ΡΕΕΙΞςΟΗΕΝ, «Εἰπ αἰίοιτ]κε.{οπετ Ἠνπιπας», ΖΝΥΤ/ 2 (1901), σσ. 73- 
80. 
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1Τ. ΦΑΝΡΕΕΣ, ΤΗΕ Νευν Τεσίαπεμί (Ηδιο[ορίσαί Ἡγητης. ΤΗεἱν Ηίς- 
ιογὶσαἰ ἸΚκε]ρίοιι Βαεκρτομπᾶ, Ομπιυτ]άρο 1971 (5οεἱείν [ου Ν.Τ. 
οἹμαίθς, Μοπορταρη Φειίες 15). 

1. ΟΗΑΤΤΕΜΑΝΝ, «ὠμαάέθα ΖΗήι ΠθιεκαπιεµΗἰσπεῃ ῬΡγοςΆγήπηις, 
Μήπομει 1965. 

α 50ΟΗΠ1Ε, ΕΤΙΠεΠΤΙδΗἱοᾗο ΗΥΠΙΠΟΠ, Βει]π 1965. 

Π. ΧΡΗΣΤΟΥ, «Ἡ ὑμνογραφία τῆς ἀρχαϊκῆς ἐχκλησίας», ΕΕΘΣΘ 3 
(4956), σσ. 61-64 («Οἱ ὄμνοι τῶν κοινοτήτων τοῦ ἑλληνικοῦ 
κόσμου»). 

Κ. ΝΕΝΟΣΤ, (ηηὶσίοἱορίσεμο Γογπιε]η ημά 1 1εάει ος νο μγσέεµέεήι5, 
Οὔ(ετε]οῦ 1972 (ΝΤ 7). 


Ὁ ὄὕμνος ἀποτελοῦσε ἕνα ἀπὸ τὰ βασικὰ στοιχεῖα τῆς ἐκκλησια- 
στικῆς ζωῆς τῶν πρώτων Χριστιανῶν'. Ὁ ἀπ. Παῦλος γράφει στοὺς 
Κολοσσαεῖς ὅτι ὁ ὄμνος ἦταν ἕνα µέσο «διδασκαλίας» καὶ «νου- 
θεσίας» (3,16). Στὴν ἴδια μαρτυρία τονίζει ὅτι, οἱ ὄμνοι ἦσαν «ἄσμα- 
τα ποὺ ἐμπνέει τὸ Ἅγιο Πνεῦμα» καὶ τὰ ὁποῖα ἀπηύθυναν οἱ πιστοὶ 
πρὸς τὸ Θεὸ «ἀπὸ την καρδιά τους». Ὁ Παῦλος ἐπαναλαμβάνει την 
ἀναφορά του στοὺς ὕμνους τῆς πρώτης Ἐκκλησίας ὅταν προτρέπει 
τοὺς Ἐφεσίους νὰ ζοῦν λαλοῦντες ἑαυτοῖς ψαλμοῖς καὶ ὕμνοις καὶ 
ᾠδαῖς πνευματικαῖς, ἅἄδοντες καὶ ψάλλοντες ἓν τῇ καρδία τῷ 
Κυρίῳ(5, 19). 

Οἱ ὕμνοι τῆς Καινῆς Διαθήκης (κυρίῶς στὶς παύλειες ἐπιστολὲς 
παὶ στην Ἀποκάλυψη) ἀπετέλεσαν ἀντικείμενο ἐνδελεχοῦς μελέτης 
κατὰ πρῶτον μὲν τῶν εἰδικῶν περὶ τὴν Κ.Δ. ἐπιστημόνων, ἀλλὰ καὶ 
τῶν φιλολόγων περὶ τὰ κείµενα τοῦ πρώτου Χριστιανισμοῦ, παθὼς 
καὶ τῶν ἀσχολουμένων μὲ την ὑμνολογία τῆς Ἐπμλησίας καὶ τὴ 
σχέση της μὲ τὴν ὑμνολογία τοῦ Ναοῦ καὶ τῆς Συναγωγῆς'. 


1Βλ. Ἱ. ΣΚΙΑΔΑΡΕΣΗ, Λειτουργικὲς σκηνὲς καὶ ὄμνοι..., σ. 302. 

2 Ἡ εἰσαγωγικὴ βιβλιογραφία τῆς παρούσης παραγράφου εἶναι ἑνδεικτιμὴ τοῦ 
γεγονότος αὐτοῦ. Σχετικὰ μὲ τὴν ἐκλλησιαστικὴ ὑμνογραφία, εἶναι ἀξιοσημείωτο 
τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ ἀείμνηστος καθ. Β.Δεντάκης περιλαμβόνει τὰ κείµενα τῶν ὕμνων 
τῆς Κ.Δ. στην ἔπδοση τῶν κειμένων τῆς βυζαντινῆς ἐπκλησιαστικῆς γραµµατο- 
λογίας (βλ. Βυξαντινῇῃ ἐκκλησιαστικὴ γραμµατολογία, τόμ, Τρίτος, τμῆμα δεύτε- 
ρον͵ ἓν Ἀθήναις 1983, σσ. 22-50). 

3Ηλ. κυρίως τς μελέτες τῶν 6. 1ΟΗΕΝΙΚ («(α8 ος αι Οοι(οράϊθηει ἀοτ πευτεσιαπηεπ!]]- 
εὔει Οεπιεϊπάεν οἶπε Αποειυπρ ΟΗτίδιῦ», ΒΖ 18 (1974), σσ. 161-179), 1. ΕΙΒΟΟΕΝ 
(Όευ ηάίφεμε (ιοΗεδά(εηΗς ἐπ είπεν ρεσοβἰεΠεβεη ΕπινίεΚίηης, Ἐταπξατι 1931), 
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Θεωρήσαμε ὅτι, ἡ ἀναφορὰ στοὺς ὕμνους τῆς Κ.Δ. εἶναι ἔπιβε- 
βλημένη σ"Ένα ἐγχειρίδιο ἱστορίας καὶ θεολογίας τῆς Λατρείας, ὄχι 
ὡς ἀντικείμενο περαιτέρω ἔρευνας, ἀλλὰ ὡς θέµα ποὺ ἅπτεται 
ἄμεσα τῆς Λατρείας τῆς πρώτης Ἐγκλησίας'. Ἀνεξάρτητα ἀπὺ τὰ 
πορίσματα τῶν εἶδικῶν ἐρευνητῶν περὶ τοῦ ἐὰν οἱ συγπεκριµένοι 
ὕμνοι ἀποτελοῦν προσευχητικὰ κείµενα τῆς πρώτης Ἐγκλησίας) 
(θέµα, τὸ ὁποῖο δὲν θὰ μπορέσει νὰ ἐπιβεβαιωθεῖ ἤ νὰ ἀπορριφθεῖ 
τελεσίδικα), ἡ ἐπιστήμη τῆς Λειτουργικῆς ἐνδιαφέρεται ἰδιαιτέρως 
γιὰ τοὺς ὄμνους αὐτούς, δεδομένης τῆς πενίας λειτουργικῶν κειµέ- 
γων κατὰ τὸν 1 μ.Χ. αἲ. 


(α) Ὁ χριστολογικὺς ὄμνος τῆς πρὺς Φιλιππησίους (2, 6-11) 
Βιβλιογραφία 


Γ, ΓΑΛΙΤΗ, «Ὁ Χριστολογικὸς ὄμνος τῆς πρὸς Φιλιππησίους καὶ ὁ 
Ψαλμὸς 109», ΔΒΜ 1 (1980), σσ. 86-98. 

ο. ΗΟΕΙῦ5, Ώεν Οἱ Άγ ηιπιις ΡΗΗ! 2, 6-11, Τάδίπρεα 19912, 

Ἰ. ΚΑΡΑΒΙΛΟΠΟΥΛΟΥ, «Ὁ χοιστολογικὸς ὄμνος ἓν Φιλιππ. 2, 6-11», 
Θ 34 (1963), σσ. 266-279. 

1. Π1ΙΕΕ, «Ι Ἠγπαπο οἱσὶκιο]οσίαωε ἆθ ῬπΠρρίεης 2, 6-11, Ἰα ἱάατρὶε 
ομοατ]δίααςο εἰ Ἰα Ὀέπέάϊοίίοι «γπαροραὶο “ΝἰδΗπιαϊ Κοὶ ΠαΥ”», 
δεμαίογηήι ΡαοΙΠογΗι (οΗργεδδις Ιπίεγπαἰοπας (αἰμο[ίοις 
196 1, Ἐοπιας, Ροπί{ἱοἰο [ης5ε{μ{ο Βάρμσο, 1963, σσ. 1-10. 

Ε. ΙΟΗΜΕΥΕΕ, Κγιίος «έσμς. Είπε Ὀηίεγεμεβιο 2 ΡΠΙ. 2, 5-1, 
Ἡοάρίρειρ 1928. 

Ε.ΡΜΑΕΤΙΝ, (αὐπιεη Ομνίσα: ΡΠρρίαπς Π, 3-11 ἵπῃ ΓΕΟΕΗί ἱπ{ΕΤΡΤΕ- 
{αΐίοπ απά ή (πε φεἰπρ οἳ Εανίιν Οληἱδίαπ ἸογοΗὶρ, Οαπιστ]άρε, 


καθὼς καὶ τοῦ Μ. ΗΕΝΩΒΙ, περὶ τῶν ὕμνων στὴν Κουμρανικὴ κοινότητα («Ῥτοξειομε 
μπά γπαβοβΙε», Τσο ιωιά Οἶαιμῤς, ΕεσίραΡε Κ.Ο. Κμη, 1971, σσ. 137-184). 

4 Εἶναι ἐνδειμτικὸ τὸ γεγονὸς ὅτι, παρόμοια ἀναφορὰ (ματὰ τρόπο, ὅμως, ἐπι- 
γραμματικὸ) γίνεται σὲ ὅλα τὰ ἕως τώρα ἀντίστοιχα ἐγχειρίδια Λειτουργικῆς 
(Δ.Μωραΐτου, Ε. Θεοδώρου, Ἰ.Φουντούλη). 

5 Ἴσως εἶναι ἐξαιρετικὰ αἰδιόδοξη ἡ ἄποψη τοῦ π. ΧΡΗΣΤΟΥ ὅτι, οἱ ὄμνοι τῆς Κ.Α. 
συντέθηκαν ἀπὸ την πρώτη χριστιανικῃ Ἐκκλησία γιὰ λειτουργική χρήση («Ἡ 
ὑμνογραφία..», σσ. 80-81, 106). 
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Ὀπ]νετείίγ Ρτεςς, 1967 (5οοἱείν ΓοΥ Νειν Τεσίαηπεηί «εάίθς, ΠΙΟΠΟ- 
ραρή δεηες 4). 

Ρ. 5ΕΕΙΕΥ, «Τπε Βαοκρτουπά οἱ {πε ΡηΙἰρρίαης Ηγπιη (2: 6-11)», 
Ἰοιγπαὶ οἱ Ηἰρμεν ΟΙ οίσηι 1 (1994), σσ. 49-72. 

Β. ΊΣΑΚΩΝΑ, «Ὁ χριστολογιηὸς ὕμνος Φιλωτ. 2: 5-11», ΕΕΘΣΑ 27 
(1986), σσ. 1-24. 


Στὺ συγπεχριµένο κείµενο τὸ ποιητικὸ ὄφος καὶ ὁ ὑμνολογικὺς 
χαρακτήρας καθίστανται ἀντιληπτα ἀπὸ την πρώτη, ἤδη, ἀνα- 
γνῶση”. Ὁ ὄμνος τίθεται ἀμέσως μετὰ τὴν εἰσαγωγὴ τοῦ στ. 5 (τοῦτο 
φρογεῖτε ἐν ὑμῖν ὅ καὶ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ) καὶ προβάλλει την «πένω- 
ση τοῦ Χριστοῦ» ὡς ὑπόδειγμα ταπεινώσεως γιὰ τοὺς παραλῆπτες 
τῆς ἐπιστολήῆς: 

όΏς ἐν µορφῇ Θεοῦ ὑπάρχων/ οὐχ ἁρπαγμὸν ἡγήσατο/ τὸ εἶναι 
ἴσα Θεῷ,/ ἀλλ ἑαυτὸν ἐκένωσεν/ μορφὴν δούλου λαβών,/ἐν ὁμοιώ- 
µατι ἀνθρώπων γενόµενος/ καὶ σχήµατι εὑρεθεὶς ὡς ἄνθρωπος/ 
ἑέταπείνωσεν ἑαυτὸν/ γενόμενος ὑπήκοος µέχρι θανάτου,/ θανάτου 
δὲ σταυροῦ./ ᾿Διὸ καὶ ὁ Θεὸς αὐτὸν ὑπερύψωσεν/ καὶ ἐχαρίσατο 
αὐτῷ ὄνομα/ τὸ ὑπὲρ πᾶν ὄνομα,/ “ἵνα ἓν τῷ ὀνόματι Ἰησοῦ/ πᾶν 
γόνυ κάµψῃ/ ἐπουρανίων καὶ ἐπιγείων καὶ καταχθονίων/ '1καὶ πᾶ- 
σα γλῶσσα ἐξομολογήσηται ὅτι/ Κύριος Ἰησοῦς Χριστὸς/ εἰς δόξαν 
Θεοῦ Πατρός, 

Οἱ ὑποθέσεις περὶ τῆς προελεύσεως τοῦ ὕμνου εἶναι ποικίλες”, 
ὅπως ὑπάρχουν ὑποστηριπτὶς τῆς συνθέσεώς του ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν 


6 Ῥλ. Καραβιδόπουλου, «Ὁ χριστολογικὸς ὄμνος..», σ.266. Ἀκόμα καὶ ἣ διαίρεση 
τῶν στίχων ὑποδηλώνει τὸν ποιητικὸ χαρακτήρα τοῦ πειμένου. 

1 Λιατυπώθηκε ἡ ἄποψη ὅτι, ὁ ὄμνος προέρχεται ἀπὸ ἀντίστοιχο ἀραμαϊκὸ ποὺ 
συνδεόταν μὲ τῃ Θεία Εὐχαριστία καὶ ποὺ ὁ Παῦλος μετέφρασε στὰ ἑλληνικὰ 
(Ί9ΗΜΕΥΕΕ, Κγπίος Ἰεσις.., σ.)), ἤ ἀπὸ τὶς ἰουδαιοχριστιανικὲς κοινότητες τῆς 
Συρίας (1. ΗΕΒΙΝΑ, 1 Κοναµήιε αε Ὠϊειμ εἰ σα νεµµε, Νεις]βιοὶ 1959, σ. 160) ἤ ἀπὸ 
κάποιον ἀντίστοιχο ἰουδαϊκὺὸ γνωστικίζοντα ὕμνο (Ρ. ΒΟΝΝΑΕΡ, { όρῖιπε αε 5. Ραιῖ 
αχ ΡΗΠρρίεης, Ρατῖς 1950, σ.49) ἤ ἀπὺ κάποιον ὕμνο ἑλληνιστικῆς προελεύσεως {Ε. 
ΚΑΦΕΜΑΝΝ, «Εζ.γἰεσομε Απαΐγςς νοπ ΡΗΙΙ. 2, 5-11», ΖΤΙΚ 5 (1950), σσ. 313ὲξ.). Ὅπως, 
ὅμως, κατέδειξε ὁ 1. οἘκεα αχ, οἱ παλαιοδιαθηκικὲς ρίζες τοῦ ὕμνονυ (ηυρίως ἀπὸ τὸ 
βιβλίο τοῦ Ἡσαία) εἶναι σαφέστατες («Ι΄Ἠγπιπε αἱ ΟἨσίςί-δετνίτεισ 4ε Ὠίθι», Κε- 
ομεΙ] 1αισίεη Οθυ[αμλ..., ἱ.2, Οεπιθ]οισ, Ὀιιομ]οί, 1954, σσ. 425-455). 
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ἀπ. Παῦλο", Δὲν ἔλλειψαν, πάντως, καὶ οἳ ὑποστηρικτὲς τῆς ἀπό- 
ψεως ὅτι, ὁ Παῦλος ἐπεξεργάστηκε κάποιο προὐπάρχον (στὸ πρό- 
σφατο παρελθὸν) ὑλικό', τὸ ὁποῖο προερχόταν ἀπὸ τῇ λειτουργική 
πράξη ἤ ἀπὸ τὶς χριστολογικὲς ὁμολογίες]] τῆς πρώτης Ἐλκλη- 
σίας!”, Εἶναι ἐμφανῆς ὁ διδακτικὸς χαρακτήρας τοῦ ὕμνου, ὑπὸ τὴν 
ἔννοια τῆς ἀναπεφαλαιώσεως τῆς παύλειας διδασκαλίας περὶ τῶν 
θεμάτων ποὺ συνυφαίνονται μὲ τὴ σωτηρία”. Γιαὐτὸ δὲν εἶναι 
δυνατὸν νὰ διεκδικήσουν την ἔκφραση τῆς ἀλήθειας ἀπόψεις ὅτι ὁ 
ὕμνος δὲν ἀγήχει στὴ γραφίδα τοῦ Παύλου’ ἤ γράφτηκε περὶ τὰ 
µέσα τοῦ 2 μ.Χ. αἰ. ἀπὸ τὸ Μαρκίωνα καὶ προστέθηκε στην 
Ἐπιστολή:. 

Τὸ ἐνδιαφέρον γιὰ τὴν ἱστορία τῆς Λατρείας ἑστιάζεται στην 
ἀντιστοιχία ποὺ ἔχει ὁ ὄμνος αὐτὸς μὲ κάποιο τμῆμα τῆς (µετα- 
γενέστερης) κεντρικῆς εὐχῆς τῆς Θείας Εὐχαριστίας. την εὐχὴ τῆς 
Ἀναφορᾶς' Τὸ πρῶτο τμῆμα τῆς εὐχῆς τῆς Ἀναφορᾶς περιλαμ- 
βάνει τὴ διήγηση γιὰ τὴ δημιουργία τοῦ ἀνθρώπου κατεἰκόνα καὶ 


δ Βλ. 1. σβεβΑαῦσ, 1.ε ΟἨηςσέ ἆαπο ἰα Εέοἰορἰε αε οδαίπέ Ραμῖ, Ρατὶῖς 1951, σ.284/ ο. 
Ου] ΜΑΝΝ, Ολὶσιο]ορίε αμ Νομνεαι Τεσίαπιεη:, Νειοββτεί 1958, σσ. 69, 155-156/ 
ΗΑΒΡΕΒ, ῥαία5..., σ.5 1. 

ΣΠολὼ ἐνδιαφέρουσα ἡ ἐπὶ τοῦ θέματος ἔρευνα τοῦ καθ. Γ.ΓΑΛΙΤΗ περὶ τῆς σχέσεως 
τοῦ ὕμνου μὲ τὸν Ψαλμ. 109 («Ὁ Χριστολογιχὸς ὄμνος..»). 

10 Τις ἀπόψεις αὐτὲς συνοψίζει ὁ 1. ΞΟἨΜΙττ, «Ιόσις ποκσικοίίό ἆαπς ἷα ρηἐὰἰσαίίοη 
αροσίο[ίφµε, Ῥατὶς 1949, σσ. 05 καὶ 99. 

1 Βλ. 1. σεΒεαυκ, ΟἨγίσέ ἐπ (πο ΤΗεοΙορν οἱ δαίμι Ραμί, Ἐτείδατᾳ 1958, σσ. 369ὲΕ./ 
ΝΗ.ΝΕΟΡΕΙΟ, ΤἩε Εαηίίεσε Ογκέαη (οη[εσείοης, ΜΙοίραα 1963, σσ.42ὲξ., 60ὲξ. 

1 Στὺὸ σημεῖο αὐτὸ καταχωρίζουµε καὶ τὴν ἄποψη τοῦ Μμτ.οβδεΕΝΧ ὅτι ὁ 
Χριστολογικὸς ὤμνος τῆς πρὸς Φιλιππησίους συνδέεται μὲ τὸ Ρωμ. ὃ, 29-30 [«1.ο ΕἰΙ5 
εἰ 165 Η1ψ, Ιε Ετδιε οἱ Ίες [γόγες (μπε ότιάε αε Ἐοπι. δ, 29-30), Πα ὔλος-Ἑλλὰς- 
Οἰκουμένη (ἕνα οἰκουμενικὸ συμπόσιο), Ἀθῆναι 1951, σσ. 35έξ]. 

1 Προύπαρξη, Θεότητα, σάρκωση, Σταυρὸς καὶ Ἀνάσταση, κένωση, λατρεία καὶ 
ὁμολογία πίστεως στὸ Χριστό, ὕψωση καὶ δόξα τοῦ Χριστοῦ (πρβλ. Β.ΤΣΑΚΩΝΑ, 
«Ὁ Χριστολογικὸς ὄμνος...», σ. 6). 

14 Βλ, Β.ΡΒΕΑΒΗ, ΤΗΕ Ερὶςη1ε {ο (Με ΡΗρρίαης, Ιοπάοπ 1959, σ. 30, 78. 

15 Αὐτὸ ὑποστηρίει μὲ τῇ µελέτη του ὁ Ε.ΒΑΚΝΙΚΟΙ, Γ6γ ιαγοἰοηἰςἰδεο ἶγεργιρ 
ες Μγιμος-δαιζες ΡΠΙ. 2, 6-7, Κἰεὶ 1932. 

16 Τὸ σύνολο τῶν εὐχῶν τῆς Ἀναφορᾶς στὶς ποικίλες Λειτουργίες τῶν διαφορε- 
τυκῶν λειτουργικῶν τύπων ἔχει καταχωριστεῖ στὸ ἔργο τῶν Α. ΗΔΝΑΟΙ- 1. ΡΑΗΙ. Ργ6χ 
Εμολαγίφίεα (Τεχίας ϱ ναηἰς Εθιηθὶς απφιαοτίδας σεἰοοιἰ), Ετίδουτρ (511956), ΕάΙ- 
εἴοης Ὀπίνοικί{αίγες, 1968. 
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ὁμοίωση τοῦ Θεοῦ/, ἐνῶ τὸ δεύτερο ἐπικεντρώνεται στὸ Χριστὸ 
καὶ τὸ σωτηριῶδες ἔργο του, καταλήγοντας στη σύσταση τοῦ Μυ- 
στηρίου τῆς Θείας Εὐχαριστίας κατὰ τὸ Μυστικὸ Δεῖπνο. Ὁ Χχρι- 
στολογικὸς ὕμνος τῆς πρὸς Φιλιππησίους ἔχει κοινὰ στοιχεῖα μὲ τὸ 
δεύτερο αὐτὸ τμῆμα τῆς Ἀναφορᾶς. Ἡ διαπίστωση αὐτὴ καθίστα- 
ται περισσότερο ἐμφανῆς στην Ἀναφορὰ τῆς Λειτουργίας τοῦ Μ. 
Βασιλείου: 

Ὅς ὤν ἀπαύγασμα τῆς δόξης καὶ χαρακτὴρ τῆς ὑποστάσεώς 
σου, φέρων τε τὰ πάντα τῷ ρήματι τῆς δυγάµεως αὐτοῦ, οὐχ 
ἁρπαγμὸν ἡγήσατο τὸ εἶναι ἴσα σοὶ τῷ Θεῷ καὶ Πατρί, ἀλλὰ Θεὸς 
ὤν προαιώνιος ἐπὶ τῆς γῆς ὤφθη καὶ τοῖς ἀνθρώποις συνανε- 
στράφη καὶ ἐκ παρθένου ἁγίας σαρκωθεὶς ἐκένωσεν ἑαυτὸν µορ- 
φὴν δούλου λαβών, σύμμορφος γενόμενος τῆς ταπεινώσεως ἡμῶν, 
ἵνα καὶ ἡμᾶς συµµόρφους ποιήσῃ τῆς εἰκόνος τῆς δόξης αὐτοῦ... καὶ 
ἀνελθὼν εἰς τοὺς οὐρανοὺς ἐκάθισεν ἐν δεξιᾷ τῆς μεγαλωσύνης ἐν 
ὑψηλοῖς ὃ, 

Τὸ τμῆµα αὐτὸ τῆς εὐχῆς τῆς ἀναφορᾶς μπορεῖ νὰ παραλληλιστεῖ 
μὲ τὸ Φιλιπ. 2, 6-11 τόσο ὡς πρὺς τὶς ἔννοιες, ὅσο καὶ ὡς πρὸς πά- 
ποιους ὄρους. εἶναι, μᾶλλον, σίγουρο ὅτι ὁ συγγραφέας τοῦ χειµέ- 
γου τῆς Ἀναφορᾶς ἐγνώριζε τὸν παύλειο χριστολογικὸ ὕμνοι”, τὸν 
ὁποῖο παραθέτει αὐτούσιο σὲ ἕνα, τουλάχιστον, τμῆμα”.. Δὲν θὰ 
συμφωνούσαμε μὲ τὴν ἀπολυτότητα τοῦ Ε. ΙΟΗΜΕΥΕΕ ὅτι τὸ Φιλιπ, 
2, 6-11 εἶναι τὸ ἀρχαιότερο πείµενο χριστιανικῆς Ἀναφορᾶς”, οὔτε 
μὲ την ὑπόθεση τοῦ 1. ΙΙΟΙΕΕ ὅτι ὁ χριστολογικὸς ὕμνος τῆς πρὺς 
Φιλιππησίους πηγάζει ἀπὸ την ἑβραϊκὴη πασχάλια εὐλογία ΝΙςηγιαί 
Κοἱ Παν, ἡ δποία (σύμφωνα μὲ τὸ ΠΙΙΕΕ) ἀνεπέμφθη ἀπὺ τὸν Κύριο 
κατὰ τὸ Μυστικὺ Δεῖπνοῦ,. 


1 Ὁ 1. ΠΟΙΕΕ πιστεύει ὅτι, τὸ ηλῆμα αὐτὸ τῆς Ἀναφορᾶς εἶναι ἀντίστοιχο ἑνὸς 
ἀναμνετικοῦ τμήματος τῆς προσευχῆς Ἠατὰ τν ἡμέρα τοῦ Ἐξιλασμοῦ («Αμίους ἆμ 
βαστίῇοε εωοΠατ]δίαμο, Απαρµιοτες οτἰεπἰα]ες οἱ απαπηπὸςς ᾖμΐνε ἄε Κἱρριατ», ΝΕΤ 82 
(1960), σσ. 40-48). 

18 µ. μᾶνασῖ- 1. ΡΑΗΙ, Ῥγεχ Εμεβαγσέέεα..., σ.234. 

1 Ὁ ὄμνος αὐτός, ἄλλωστε, καταδεικνύει τὸ βαθύτερο σύνδεσμο τῆς Λατρείας μὲ 
τἩ θεολογία τῆς Ἀποστολικῆς Ἑκκλησίας (βλ. Ε.Ε.ΝΑΒΚΕΝ, ΤΗε 1Πήπιήρν απά Κὐμαϊ 
οἱ τ]ο απΙε-Νίσεπε (πμγοῇ, Ἑοπάον 1912, σσ. 28-30/ οε ΜοῦιΕ, Ῥ/ουθΗὲρ ἱῃ {με ΝεΝ 
ΤεριώπεΠ!, Ιοπᾶοη 1961, σ.69, σημ.4). 

205 Οὐχ ἁρπαγμὸν ἡγήσατο τὸ εἶναι ἴσα σοὶ τῷ Θεῷ καὶ Πατρὶ. 

3 Εγγίος Τεσι»..., σ.85. 

3 «1 Ἠγπιπο οἩτ]ειο]ορίαυς...», σσ.2ὲξ, 
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Θεωροῦμε σαφὲς ὅτι, ὁ συγκεκριμένος ὄμνος δὲν ἀναφέρεται σὲ 
ἀνθρώπινη ὕπαρξη ποὺ παρέχει ἀποδείξεις τῆς θεότητάς της, ἀλλὰ 
σὲ θεῖκὶ] ὕπαρξη ποὺ παρέχει ἀποδείξεις τῆς ἀνθρωπότητάς της”, Ὁ 
διδακπτικός του χαρακτήρας (ἡ ἀναπεφαλαίωση τῆς χριστολογίας 
τῆς πρώτης Ἐκκλησίας) δὲν ἀποκλείει την περίπτωση νὰ ἦταν 
ἐντεταγμένος στὴ Λατρεία τῆς πρωτοχριστιανικῆς Ἐκμλησίας”.. 


(β) Ὁ χριστολογικὸς ὄμνος τῆς πρὸς Κολοσσαεῖς (1. 12-20) 
Βιβλιογραφία 


Ε. ΒΑΜΜΗΙ, «Νοιδιςὰ Ζι1 (οἱ 1, 15-20». ΖΝΤ 52 (1961), σσ. 88-05. 

Ν. ΚΕΗΙ. εν Οκ ικγπιπης ἰπι Κο]οσσειρήε[. Εἰπε Μοήνρεσεβίση(- 
ἰσᾖα [)πήεγσισἁμῃρ Ζιι Κοἱ 1, 12-20, θιαίιρατι 1967. 

5. ΤΕ ΥΟΝΝΕΤ, Γ Ἠγπιπε οἩγῖειο]οσίαμο ας Ρέρῖίτε α.ἲκ Οοἱοσείοπς εἰ |α 
Εέίςε ]μἱνο ἁμ Νοινοὶ ΑΠ», Κ.Ο.Κ 48 (1960), σσ. 93-100. 

ΟΗ. ΜΑΦΞΟΝ, «ΓΙ Ίγπιπε οΠσΙδιοἱοβία πε ἁε ΡέρΊίτε αασ (οἰοδδίεης 1, 15- 
20», ΚΤΡ 36(1948), σσ. 138-142. 


Ὁ συγπεριµένος χριστολογικὸς ὄμνος ἀρχίζει μὲ εὐχαριστία τοῦ 
Θεοῦ-Πατέρα (στ. 12-13), γιὰ νὰ ἀκολουθήσει ἡ ἀναφορὰ στὸν Υἱὸ: 

1ΖΕῤχαριστοῦντες τῷ Πατρὶ τῷ ἱκανώσαντι ὑμᾶς εἷς τὴν μερίδα 
τοῦ κλήρου τῶν ἁγίων ἐν τῷ φωτί Οδς ἐρύσατο ἡμᾶς ἐκ τῆς 
ἐξουσίας τοῦ σκότους καὶ µετέστησεν εἰς τὴν βασιλείαν τοῦ υἱοῦ 
τῆς ἀγάπης αὐτοῦ, "ἐν ᾧ ἔχομεν τὴν ἀπολύτρωσιν, τὴν ἄφεσιν τῶν 
ἁμαρτιῶν. Οὅς ἐστιν εἰκὼν τοῦ (Θεοῦ τοῦ ἀοράτου, πρὠτότοχος 
πάσης κτίσεως, |ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα ἓν τοῖς οὐρανοῖς 
καὶ ἐπὶ τῆς γῆς, τὰ ὁρατὰ καὶ τὰ ἁόρατα, εἴτε θρόνοι, εἶτε κυριό- 
τητες, εἴτε ἀρχαὶ εἴτε ἐξουσίαν τὰ πάντα δι αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν 
ἔχτισται Καὶ αὐτὸς ἐστιν πρὸ πάντων καὶ τὰ πάντα ἐν αὐτῷ 
συνέοτηκεν, 'δκαὶ αὐτὸς ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος τῆς ἐκκλη- 
σίας. ὃς ἐστιν ἀρχή, πρωτότοχος ἐκ τῶν νεκρῶν, ἵνα γένηται ἐν 


2338λ. Μ. αοαύει. «1 α τεἰαίῖον ἀι ἀετπῖες τερας ἀε Ἱέδις ἆαπς 1 Ο05., 11, εἰ Ία (ταά(εἶοτ 
Πἱδίοτίαιιε «Ἡε7 Γαρθίτε Ραμ1», ΚΗΡΚ 10 (1930), σ. 80, 

3 Αὐτὸ διατείνεται σχετικὰ μὲ ὅλους τοὺς ὄμνους τοῦ Παύλου ὁ π.ΧΡΗΣΤΟΥ («Οἱ 
ὕμνοι..», σ,61). 
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πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων, ὅτι ἐν αὐτῷ εὐδόκησεν πᾶν τὸ πλήρωμα 
κατοικῆσαι Ἀχαὶ δι αὐτοῦ ἀποκαταλλάξαι τὰ πάντα εἷς αὐτόν, 
εἰρηνοποιήσας διὰ τοῦ αἵματος τοῦ σταυροῦ αὐτοῦ, εἴτε τὰ ἐπὶ τῆς 
γῆς εἴτε τὰ ἐν οὐραγοῖς. 

Ἡ θέση τοῦ Υἱοῦ ὡς συνδημιουργοῦ τοῦ κόσμου µαξδι μὲ τὸν 
Πατέρα εἶναι στοιχεῖο ἀξιοσημείωτο καὶ ἀξιολογήσιμο ἐνόψη τῆς 
παρακάτω συγκρίσεως τοῦ ὕμνου μὲ τῇ μεταγενέστερη παράδοση 
τῆς εὐχῆς τῆς Ἀναφορᾶς”. Ὁ Παῦλος χρησιμοποιεῖ τὸ «βιβλικὸ 
λυρισμὸ»2ό, ὥστε νὰ δοξολογήσει τὸ Θεὺὸ γιὰ τὸ μµεγαλεῖο τῆς 
δημιουργίας. Κάποιοι ἑρμηνευτὲς ἑξαίρουν τὸ ρυθμικὸ χαρακτήρα 
καὶ τὸ λειτουργικὸ ὄφος τοῦ ὕμνου, τονίζοντας ὅτι πρόκειται περὶ 
ὕμνου τῆς πρωτοχριστιανικῆς Ἐκχλησίας, στὸν ὁποῖο περιγράφεται 
ᾗ κοσμολογικὴ παὶ σωτηριολογικὴ ἀποστολὴ τοῦ Χριστοῦ”. 

Καὶ στὸν παρόντα χριστολογικὸ ὕμνο φαίνεται ὅτι ὑπάρχουν 
στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα συναντῶνται στὶς μεταγενέστερες εὐχὲς τῆς 
Ἀναφορᾶςξ, Τοῦτο ἀποδεικνύεται πρωτίστως ἀπὸ τμήματα τῆς 
εὐχῆς τῆς Ἀναφορᾶς τοῦ Μ.Βασιλείου: 

Ὅτε δὲ ἦλθεν τὸ πλήρωμα τῶν καιρῶν ἐλάλησας ἡμῖν ἐν αὐτῷ τῷ 
Υἱῷ σου δι οὗ καὶ τοὺς αἰῶνας ἐποίησας..ἔδωκεν ἑαυτὸν ἀντάλ- 
λαγμα τῷ θανάτῳ ἐν ᾧ κατειχόµεθα πεπραμένοι ὑπὸ τῆς ἁμαρτίας 
καὶ χατελθὼγ διὰ τοῦ σταυροῦ εἰς τὸν ἄδην.. ἐγένετο ἀπαρχὴ τῶν 
χεκοιµηµένων, πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν, ἵνα αὐτὸς ᾖ τὰ πάντα 
ἐν πᾶσιν πρωτεύων..”.. 

Ἡ ἐπισήμανση τῆς Ἀναφορᾶς ὅτι «ὁ Ὑἱὸς ἐποίησε τοὺς αἰῶνες μὲ 
τὸν Πατέρα», ἀντιστοιχεῖ στην ἔννοια τῆς συνδημιουργίας Υἱοῦ καὶ 
Πατέρα, ὅπως ἐπφράζεται στὸ Κολ. 1, 16. Αὐτό, ὅμως, ποὺ θὰ 
πρέπει κυρίως νὰ ἐπισημάνουμε εἶναι ὅτι, ἣ φράση τῆς Ἀναφορᾶς 
«πρωτότοκος... πρωτεύων» προέρχεται αὐτούσια ἀπὸ τὸ δεύτερο 
ἡμιστίχιο τοῦ Κολ. 1.18. Ἀλλὰ χαὶ τὸ Κολ. 1, 20 περὶ «ἀποχαταλ- 


15 Ώλ. Τις παρατηρήσεις τοῦ ΕΝΟΕΡΕΝ, ᾿Αρποσίος Τήεος, 1.ἱρᾳὶρ 1923, σσ. 166-207. 
26 Πρβλ. ΗΑΕΡΕΕ, Ρα]μς..., σ.5Ί. 

3 «ΙΥΟΝΝΕΤ, «ἶ΄Ἄγπιπε ομγἱειοἰοβίααθ...», σς, 93-100/ σἩ.ΜΑΒΞΟΝ, «Ι΄Ἄγπιπε οἰτίς- 
τοἱορίαμο...», σσ. 13686-142/ Ε.ΒΑΜΜΕΙ. «Ὑετδυς]μ...», σσ. 88-95. 

238 Δὲν συμμεριζόµαστε τὴν ἀπόλυτη θέση τοῦ Αα. ΗΑΜΜΑΝ, ὁ ὁποῖος ὑποστηρίζει 
ὅτι, «ἴα ρτῖδτο ἄε Οοἱοβείεης 1, 12-20 «ο ἀένεΙορρε 5εἰοπ 1 τΥ!ίΆπιε αµε πονς τεῖτοι- 
γετονς ρ]υς {αγά ἆαπς ἰες απαριοτος διο[ναγίἰδείαιιθς, «οἷί αμε]ε ρτοίοῦρε ΙΓ έσῖο αε ]8 
οέἰέστατίοπ, φοΐέ αυεΠο [11 Ἱπιρτίπιο 5οπ επαρτεἰπίε, ρᾳτ Ί δμἱΐου (πρβλ. [μα ΡΗδτε, Ἱ., 
Τουτηα!, Ὀεκοίέε, 1950, 256). 

3 α, ΗανοσΙ- ΙΡᾶΗΙ., Ργεχ Εμε]αγὶκείσα..., σ.234. 
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λαγῆς τῶν πάντων» διὰ τοῦ Σταυροῦ παραπέμπει στὸ τμῆμα ἐκεῖνο 
τῆς Ἀναφορᾶς, ὅπου ἐπισημαίνεται ὅτι ὁ σταυρικὺς θάνατος τοῦ 
Χριστοῦ ὑπΏηρξε ἀντάλλαγμα γιὰ τὴν ἐξαγορά µας ἀπὸ τὴν 
ἁμαρτία. 

Μία ἄλλη εὐχή τῆς Ἀναφορᾶς, αὐτὴ τῆς Λειτουργίας τοῦ ἁγίου 
Ἰακώβου τοῦ ἀδελφοθέον, περιέχει τμῆμα τὸ ὁποῖο παραπέμπει στὸ 
χριστολογικὺ ὕμνο τῆς πρὸς Κολοσσαεῖς: 

Ὕστερον δὲ αὐτὸν τὸν μονογενῆ σου Υἱὸν..ἐξαποστείλας εἰς 
τὸν κόσμον, ἵνα αὐτὸς ἐλθὼν τὴν σὴν ἀνανεώσῃ καὶ ἀνεγείρῃ 
εἰκόνα”. Ἡ ἔννοια τοῦ Κολ. 1, 15 ὅτι, ὃ Χριστὸς εἶναι εἰκὼν τοῦ 
Θεοῦ τοῦ ἀοράτου συνυφαίνεται μὲ την ἕννοια τῶν ἀνθρώπων ὡς 
εἰκόνων τοῦ Θεοῦ (Ἀναφορὰ Ἰακώβου τοῦ ἀδελφοθέου). Ὁ Χρι- 
στός, ὡς «εἰκόνα» τοῦ Θεοῦ, «ἀνεγείρεω καὶ «ἀνανεώνει» τὸν ἄν- 
θρωπο, ὁ ὁποῖος εἶναι πλασμένος «κατεἰκόνα» τοῦ Θεοῦ. Διαπι- 
στώνουµε, ἑπομένως, τὴ θεολογικὴ συγγένεια δύο πειµένων, τὰ 
ὁποῖα διαλαμβάνουν τὸ ἴδιο θέµα: τὸ σωτηριῶδες ἔργο τῆς Θείας 
Οἰκονομίας, τὸ ὁποῖο πραγματοποιήθηκε διὰ τῆς ἐνανθρωπήσεως 
τοῦ Υἱοῦ. 

Ἀξιοσημείωτη, τέλος εἶναι ἡ ἄποψη τοῦ Ε. ΚἄδΕΜΑΝΝ, σύμφωνα 
μὲ τὴν ὁποία οἱ στ. 15-20 ἀποτελοῦν µία «πρωτοχριστιανική λει- 
τουργία Βαπτίσματος» («το βχϊδί]οπε ΤααΠ{υτρίθ») παὶ, µάλιστα, 
µία «βαπτισματικὴ ὁμολογία» («ΤαιβμοπιοΙορῖθ»)-.. 


( Οἱ χριστολογικοι ὕμνοι τῆς Α΄πρὸς Τιμόθεον (3,16) καὶ τῆς 
Α΄Πέτρου (3, 15-19) 


Βιβλιογραφία 


Ε. ΒΌΟΙΤΜΑΝΝ, «Βεκεππίπίς απά 1 1εά ταρπιοηίο ἵπι εγδίεη Ρείτυ5-- 
Ὀτὶεῖ», ΟΝ 11 (1941), σσ. 1-14. 
Ν. ΜΕΤΖΟΕΕ, Ὠοεν Ολγἰσέμςγηιπιις 1. Τίπα 3, 16, Ἐτείοιτρ 19790. 


30 µ, ΗαΝαα- Ι.ΡΑΗΙ, Ργοχ Ειο]ιαγὶσίσα..., σ.246. 
31 Ἡ ΚΑΦΕΜΑΝΝ, «Εἶπε τοηγἰκ]]σηο ΤαιΗεωτρίο», ΕεδιεΗνῇ! Πάγ Κ.Βμίπιαηπ, δτυτΙ- 
ρατί 1949, σσ, 133ὲξ. 
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Ἀναφερόμαστε σὲ δύο κείµενα ὕμνων, τὰ ὁποῖα δὲν ἔχουν ἄμεση 
ἀντιστοίχηση μὲ κάποιες μεταγενέστερες εὐχὲς τῆς Ἀναφορᾶς σὲ 
ἐπίπεδο φραστικῆς ταυτίσεως, ἔχουν ὅμως ἀντιστοίχηση σὲ ἐπίπεδο 
ἐννοιῶν. Οἱ παράλληλες ἔννοιες ἑστιάζονται κυρίως στὴ µνεία τῆς 
θυσίας τοῦ Κυρίου, θέµα κυρίαρχο στὶς μεταγενέστερες εὐχαριστια- 
πὲς εὐχές Ὅμως, οἱ συγκεκριμένοι χριστολογικοὶ ὕμνοι φαίνεται 
ὅτι ὃξν παραπέμπουν σὲ παλαιοχριστιανικὰ εὐχαριστιακὰ κείµενα. 

Ἡ Α΄ πρὺς Τιμόθεον 3,16 ἐπεξηγεῖ ποιὸ εἶναι «τὸ µεγάλο µνυστή- 
ριο τῆς εὐσεβείας»: ἀφορᾶ στὸ Χριστό, ὅς ἐφανερώθη ἐν σαρκύ, ἐδι- 
χαιώθη ἐν πνεύµατι, ὤφθη ἀγγέλοις, ἐκηρύχθη ἐν ἔθνεσιν, ἐπιστεύ- 
θη ἐν κόσµῳ, ἀνελήφθη ἐν δόξῃ. Ὁ ἐν λόγῳ χριστολογικὸς ὕμνος 
εἶναι, προφανῶς, µία παλαιοχριστιανικὴ ὁμολογία πίστεως”, λογο- 
τεχνικὰ ἀριστουργηματική”, στην ὁποία κυριαρχεῖ ἕνα στοιχεῖο 
«θριάμβου» γιὰ τὸ σωτηριῶδες ἔργο τοῦ Χριστοῦ στὸν κόσμο”. 
Ἠΐναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, στὸ συγκεκριµένο ὕμνο σχηματίζονται δύο 
ὁμάδες ἐννοιῶν: ἡ «φανέρωση» τοῦ Χριστοῦ «ἐν σαρχὶ» συνδέεται 
μὲ τὸ κήρυγμα στὰ ἔθνη καὶ τὴν ἀποδοχὴ τοῦ κηρύγματος ἀπὸ τὸν 
«κόσμο», ἑνῶ ἡ «δικαίωση ἓν πνεύματωο συνδέεται μὲ τὴ «φανέ- 
ρωση» στοὺς ἀγγέλους καὶ τὴν Ἀνάληψη «ἐν δόξευ»”, 

Στην Α΄Πέτρου 3, 18-19 τὸ περιεχόµενο τοῦ χριστολογικοῦ 
ὕμνου ἐπανέρχεται στὸ θέµα τῆς σωτηρίας τῶν ἀνθρώπων διὰ τῆς 
σταυρικῆς θυσίας: '"Ὅτι καὶ Χριστὸς ἅπαξ ὑπὲρ ἁμαρτιῶν ἔπαθεν,/ 
δίκαιος ὑπὲρ ἀδίκων,/ ἵνα ὑμᾶς προσαγάγή τῷ ϐΘεῷ/ θανατωθεὶς 
μὲν σαρκὶ/ ζῳποιηθεὶς δὲ πνεύµατι/ Τὲν ᾧ καὶ τοῖς ἐν φυλακῇ 
πγεύµασιν πορευθεὶς ἐκήρυξεν. 


3 Ὡς «λειτουργικὸ ὕμνο, ὁ ὁποῖος περιέχει ὁμολογία πίστεως» θεωρεῖ τὸ Α΄Τιµ. 8, 
16 ὁ ο, 8ΡΙζΟ (δαίπ! Ραι]-].ες Ερίσες ραοτα]ες, Ῥατῖς, ΟΔ0π]άα, 1947, σ. 108). Ὡς µία 
«ἅπλαῃ ὁμολογία πίστεως» θεωρεῖ τὸν ὕμνο ὁ 1. ΜΑΚΤΥ («Είιάε ἀς {οχίες...», σ. 369), 
35 ΛΑ, ΦΙΛΙΠΠΙΔΟΥ, Ἡ πρώτη πρὸς Τιμόθεον Ποιμαντικὴ Ἐπιστολὴ τοῦ Ἀποστόλου 
Παύλου, Ἀθῆναι 1913”, σ. 247. 

3 Ῥλ, τὴν ἐνδιαφέρουσα ἀνάλυση τοῦ ὕμνου ἀπὸ τὸν Ρ. ΏΡΕΦΟΑΜΡς, 1ος ωσίες εἰ ἷα 
ἠμσὴσοε ἆαπς |ες Εναηρί]ες εί |ο ολγὶκαπίσηιε ργηιΗί{, [οιναίΐπ 1950, σσ. 84-80. Ὁ 
ΙΕΒΕΕΤΟΝ θεωρεῖ ὅτι, ἡ προσωδιακὴ σύνθεση τοῦ ὄμνου ὁμοιάζει μὲ την 9 Ὠδὴ 
Σολομῶντος (ἔργου μεταγενεστέρου τῆς Α΄Τιµ./ βλ. Ρ. ΙΕΒΑΕΤΟΝ, Ηίςιοίγε ἂν ἄορηιε 
ἄῑε ἷα Τηπίέ, {.1, Ρατίς 1925, σ.348). 

35 Περισσότερα περὶ τοῦ συγκεκριμένου χιαστοῦ σχήματος βλ. Ν. ΗΕΝΡΕΙΚΦΕΝ, Νεγν 
Τεσίαηηεπί ΟοΗΙΗΙΕΠΙΕΙΥ, 1-11 Τϊμιοίν απά Τίάμς, ΜςΠΊραπ, ΒαΚεΓ Βοοί Ηουςε, 1957, 
σ, 138. 
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Φαίνεται ὅτι καὶ τὸ Α΄Πέτρου 3, 18-19 ἀποτελεῖ κείµενο ὅμολο- 
γίας πίστεως, ἴσως σὲ χρήση κατὰ τὸ Βάπτισμα». Τὸ συμπέρασμα 
αὐτὸ ἐνισχύεται καὶ ἀπὸ την ἀναφορὰ στη «ξωοποίηση» τοῦ Κυρ- 
ίου «ἀπὸ τὸ Πνεῦμα», ὁρολογία ἡ ὁποία παραπέμπει στὸ Βάπτισ- 
μα”. Ἄν ἰσχύει ἡ διαπίστωση τοῦ΄Α. ΗΑΜΜΑΝ ὅτι, «ὁ Πέτρος 
ἐξαρτᾶται ἀπὸ την παλαιοχριστιανική γραμματεία», τότε μποροῦ- 
µε νὰ ἑρμηνεύσουμε τῇ συγγένεια μεταξὺ τῶν δύο χριστολογικῶν 
ὕμνων,: 


Α΄ Πέτρου 3, 18, 22 Α΄ Τιμ. 3, 16 


Καὶ Χριστὸς ἅπαξ περὶ ἁἅμαρ: | Ὅς... 
τιῶν... ἐφανερώθη 
θανατωθεὶς μὲν σαραί, ἐδικαιώθη ἐν 


ξωοποιηθεὶς δὲ πνεύµατι... πνεύµατι, 
πορευθεὶς εἰς οὐρανὸν ὕποτα- | ὤφθη ἀγγέλοις... 
γέντωγ... ἀνελήφθη ἓν δόξῃ 
ἀγγέλων 


Οἱ δύο συγκεκριμένοι χριστολογικοὶ ὕμνοι ἀποτελοῦν κείµενα, 
τὰ ὁποῖα ἀποκαλύπτουν τὸ κπεντρικὸ σημεῖο τῆς βαπτισματικῆς 
κατηχήσεως τῆς Ἐκκλησίας: την Ἀνάσταση, Ἀνάληψη καὶ ἐν δόξῃ 


36 Αὐτὸ ὑποστηοίζει ὁ Ρ. ΙΕΝΡΒΕΚΑ (1 ενροἱορἰε δαρίίσιαὶ ἆαπς Παποΐεηπε Ερίίδε, 
Όρταί 1942, σσ. 98-106), ἐπιχειρηματολογώντας ὑπὲρ τῆς ἐνεργοποιήσεώς τοῦ 
Πέτρου στὸ χῶρο τῆς βαπτισματικῆς κπατηχήσεως καὶ θεολογίας (παρόμοια ἄποψη 
διατυπώνει καὶ ὁ ο 8ισᾳ, Α οείσαί απά Εχερεήσαί (οηιηπεπίατγ ΟἨ έἡε Ερἰδίίες οἱ 
5Ί. ΡείεΥ απ δἱ. Ἱμάα, Εάἰπουτρ]ι, ΟἸατοκ, 1946, σ, 149). Ὑπὲρ τῆς διαπιστώσεως 
αὐτῆς, πάντως, συνηγοροῦν καὶ οἱ στ. 20-22, στοὺς ὁποίους γίνεται λόγος περὶ τοῦ 
κατακλοσμοῦ καὶ τῆς σωτηρίας «ὀπτὼ ψυχῶν» ποὺ «διασώθηκαν διὰ τοῦ ὕδατος», 
γεγονὸς ποὺ προβάλλεται ὣς «ἀντίτυπον τῆς διὰ τοῦ Βαπτίσματος σὠτηρίας» (βλ. 
περισσότερα στὴ µελέτη τοῦ 1. ΡΑΝΙΕΙΟῦ, Φασγαηιεπιη Γι, Ρατὶς 1950, σσ. 55-68/ 
βλ. ἐπίσης, Ε.α. 5ΕΙΝΥΝ, ΤΗε Εἰγεί Ερὶσ]ο οἳ οἱ. Ρείευ, Ἰωπάοια, Μασπιϊιίαπ, 1949, σσ. 
202-203). Ἡ συνάφεια τοῦ Βαπτίσματος μὲ τὴν Α΄Πέτρου ἐνισχύεται καὶ µέσα ἀπὸ 
τὰ συμπεράσματα τῶν ἐρευνῶν τοῦ Ε.1.ΟπΟ5ς (1 Ρείεγ. Α Ραφσομαὶ Ιά411ΡΥ, 1.οπάστπ 
1954) ὅτι ἡ ἐπιστολὴ ἀποτελεῖ μαρτυρία πασχαλινῆς λειτουργικῆς συνάξεως (ἡ 
πασχάλια νύκτα ἦταν ἡ κατἐξοχην βαπτισματικὴ εὐκαιρία γιὰ τὴν Ἐκκλησία τῶν 
πρώτων αἰώνῶν), 

57 Βλ. ο 8ρίοὉ, ες Ερίγες ἂς δαἰπι Ρίευγε, Ῥατῖς, Ο8ὔαἱά8, 1966, σ. 136 

35Α. ΗΑΜΜΑΝ, Ίνα ΡπΙὸγε..., 6.240, 
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ἐπάνοδο τοῦ Κυρίου στὴν «ἐν δεξιῶν µπαθέδρα» τοῦ Θεοῦ-Πατέρα. 
Ὡς ἐν τούτου, παραπέμπουν στὰ σχετιμὰ μὲ τῃν προετοιμασία τοῦ 
Βαπτίσματος χαὶ τὴν πατὰ τὸ Βάπτισμα ὁμολογία πίστεως στην 
πρώτη Ἐλκλησία. 


(ὃ) Ἀρχαῖοι βαπτισματικοὶ ὕμνοι (Ἔφεσ. 4, 4-6/ 5.14// ΒΤιμ. 2, 
11:13/ Α΄ Πέτρον 2, 21-25/ 3, 18-22) 


(ὢ Ἡ προσοχή µας ἑστιάζεται, τώρα, σὲ κάποιους ὄὕμνους, οἱ 
ὁποῖοι δὲν ἔχουν χριστολογικὸ χαρακτήρα, ὅμως ὑποδηλώνουν 
σχέση μὲ τὸ Βάπτισμα. 

Στὸ 4 κεφάλαιο τῆς πρὸς ἜἘφεσίους, ὁ ἄπ. Παῦλος ἀναφέρεται 
κατ᾽ἀρχὰς στην ἀνάγκη «ἑνότητας τοῦ πνεύματος ἓν τῷ συνδέσµῳ 
τῆς εἰρήνης» (στ.2). Τὸ κείµενο ποὺ ἀκολουθεῖ ἀποτελεῖ µία θεολο- 
γικὴ ἐπιχειρηματολογία ὑπὲρ τῆς ἑνότητας: 

Ἐν σῶμα καὶ ἕν πνεῦμα, καθὼς καὶ ἐκλήθητε ἐν μιᾷ ἐλπίδι τῆς 
κλήσεως ὑμῶν. Εἷς Κύριος, µία πίστις, ἕν Βάπτισμα. δΕῖς Θεὸς καὶ 
Πατὴρ πάντων, ὁ ἐπὶ πάντων καὶ διὰ πάντων καὶ ἓν πᾶσιν. 

Εἶναι σαφὶς ὅτι, ὁὃ Παῦλος προβάλλει τὴν ἰδέα περὶ τῆς ἑνότητας 
τῆς Ἐκκλησίας ὡς ἑνότητας τῶν πιστῶν”. Ἡ ἴδια θεολογικ] δια- 
δήλωση τῆς ἑνότητας καταγράφεται στὸ Α΄Κορ. 8,63, ὅπου 
κυριαρχεῖ ἡ «διμερὴς ὁμολογία» πίστεως στὸ Θεὺ-Πατέρα καὶ στὸν 
Κύριο Ἰησοῦ”. Ἐπειδὴ ἡ ὁμολογία αὐτὴ συνοψίζει τὴ χριστιανικὴ 
πίστη, θεωροῦμε ὅτι ἦταν ὁμολογία γνωστή στήν πρώτη χριστια- 
νιχἩ κοινότητα, ἑπομένως ἐντεταγμένη στὸ τελετουργικό της. 

Στὸ πρωτοχριστιανικὸ Βάπτισμα θεωροῦμε ὅτι παραπέμπει καὶ 
ὁ μικρὸς ὕμνος στὸ Ἔφεσ. 5, 14: Ἔγειρε ὁ καθεύδων, καὶ ἀνάστα ἐκ 
τῶν νενρῶν, καὶ ἐπιφαύσει σοι ὁ Χριστός Τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ 
συγκεκριμένος ὕμνος ἀποτελεῖται µόνο ἀπὸ µία πρόταση θεμελιώνει 
την ὑπόθεση ὅτι προέρχεται ἀπὸ µεγαλύτερο ψαλμὸ τῆς πρώτης 


3 Ἠλ. Ἱ ΚΑΡΑΒΙΔΟΠΟΥΛΟΝ, Ἀποστόλου Παύλου, Ἐπιστολὲς πρὸς Ἐφεσίους, Φιλιπ- 
πησίους, Κολοσσαεῖς, Φιλήμονα, Θεσσαλονίκη, Πουρναρᾶς, 1992, σ.156. 

30 Ἀλλ ἡμῖν εἷς Θεὸς ὁ Πατήρ,/ ἐξ οὗ τὰ πάντα καὶ ἡμεῖς εἰς αὐτόν,/ καὶ εἷς Κύριος 
Ἰησοῦς Χριστὸς/ δι οὗ τὰ πάντα καὶ ἡμεῖς δι αὐτοῦ. 

3 Βλ. ἐς ἐπισημάνσεις τοῦ ο. ΗΟΒΙῦ9, «“Εἷς Θεὸς- Εΐς Κύριος’. Δομῆ καὶ 
περιεχόµενο τῆς ὁμολογίας Α΄Κορ. 8, 6», Δ΄Παύλεια, Ὁ ἁπόστολος Παῦλος καὶ ἡ 
Ἑλλάδα (Πρακτικὰ Διεθνοῦς Ἐπιστημονικοῦ Συνεδρίου), Βέροια 1998, σ.108. 
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Ἐκκλησίας, τὸν ὁποῖο συνέταξε κάποιος ἄγνωστος Χριστιανός. Ὁ 
Α.ΝΟΑΟΚ διευρύνει τὴ συγκεκχριµένη ὑπόθεση, θεωρώντας ὅτι τὺ 
Ἔφεσ. 5,14 εἶναι ἀπόσπασμα πρωτοχριστιανικοῦ ὕμνου ποὺ ἴσως 
φαλλόταν κατὰ τὸ Βάπτισμα””. Ὅλες αὐτὲς οἱ ὑποθέσεις κατέχουν 
µέρος τῆς ἀληθείας, διότι στὸν ὕμνο εἶναι σαφὴς ἡ βαπτισματικὴ 
ἔννοια τῆς «ἐγέρσεως ἀπὸ τὸν ὕπνο τῆς ἁμαρτίας», ἢ ὁποία 
θεωρεῖται ὡς ἀνάσταση. Πρόκειται, ἑπομένως, περὶ ὕμνου ὁ ἁποῖος 
προτρέπει πρὺς τὸ Βάπτισμα. 


(1) Ὁ ἑπόμενος πιθανὸς βαπτισματικὸς ὄμνος”' ἐντάσσεται σἕνα 
τμήμα συμβουλῶν καὶ προτροπῶν τοῦ Παύλου πρὸς τὸν Τιμόθεο, 
στὴ δεύτερη πρὸς αὐτὸν ἐπιστολὴ (κεφ.2): 

ἩῃΠιστὸς ὁ λόγος. εἰ γὰρ συναπεθάνοµεν, καὶ συξήσωµεν. "ΣΕἰ 
ὑπομένομεν, καὶ συμβασιλεύσομεν. εἰ ἀρνησόμεθα, κἀκεῖνος ἀρνή- 
σεται ἡμᾶς. '5εί ἀπιστοῦμεν, ἐκεῖνος πιστὸς µένει, ἀρνήσασθαι γὰρ 
ἑαυτὸν οὐ δύναται. 

Τὸ γεγονὺς ὅτι, μὲ τὸ «εἰ γὰρ» εἰσάγεται ἕνας λειτουργικὸς 
ὕμνος, ἐμφαίνεται ἀπὸ τὴ ρυθμικὴ μορφή τῶν τεσσάρων μικρῶν 
φράσεων, στὶς ὁποῖες ἐκτίθενται ἀνὰ δύο καὶ κατὰ τρόπο ἄντιθε- 
τιμὸ οἱ ἐπισημάνσεις τοῦ συγγραφέα. Ὁ ο, 5ΡΙΟΩ πιστεύει ὅτι ὁ ὕμ- 
γος προῦὐπῆρχε τοῦ Παύλου (τουλάχιστον ὡς πρὺς τὸν πυρήνα 
του”) καὶ ὅτι ὁ ἀπόστολος προσέθεσε µόνο τὸν ἐπίλογο «ἀρνή- 
σασθαι γὰρ ἑαυτὸν οὐ δύναται»΄'. 


(ΠΠ) Στὴ σειρα τῶν πιθανῶν βαπτισματικῶν ὕμνων συγκατα- 
ριθμοῦμε τὸ Α΄Πετρ. 2, 21-25”. Μέσα ἀπὸ τοὺς στίχους τοῦ ὄμνου, ὁ 
συγγραφέας τῆς ἐπιστολῆς ἀνακεφαλαιώνει τὸ «σταυρικὸ ὀρόμο», 


3 Αὐτὴ την ἄποψη διατυπώνει ὅ Ἰ. ΚΑΡΑΒΙΔΟΠΟΥΛΟΣ (Ἀποστόλου Παύλου, 
Ἐπιστολὲς πρὸς Ἐφεσίους, Φιλιππησίους, Κολοσσαεῖς, Φιλήκονα, Θεσσαλονίκη, 
Πουρναρᾶς, 1902, σ.194). 

43ΠΡβΛ, «Όας Ζίαϊ ἰπι ΕρΠ. 5,14», 9Τ 5 (1952), σσ. 52-64. 

34 "Ὑπὲρ τοῦ βαπτισματυιοῦ χαραλτήρα τοῦ ὄμνου ὑπεραμύνεται ὁ ἀΝ.Ρ. ΚΕΙΙΝ 
(Τήε Ρασογαὶ Ερίσε]ο», ἶ ἃ- Ἡ Τίπιοίμν, Τέμς, Γοπάοα, Β]αοίς, 19864, σσ. 179ὲξ:). 

45 Ὁ Ρ, ΡΟΕΝΙΕΕ θεωρεῖ ὅτι, ὁ πυρήνας τοῦ ὕμνου εἶναι οἱ στίχοι 11β-12" (1εε Ερί- 
{πες Ραδίοταίες, Ρασῖ5, σαυα]άα, 1969, σ. 209). 

46 Πρβλ. σαἰπέ Ραι]-[,ος Ερί(τες ῥᾳαδίογαἰευ, Ρατῖς, Ο8Όα]ά8, 1947, σ. 348. 

37 Ὁ Η. ΡΕΕΙΦΚΕΕ θεωρεῖ ὁλόχκληρη τν Α΄Πέτρου ὡς µία βαπτισματινὴ τελετὴ (Οἱε 
Καιβοιεμεη ΒΗε}ε, Τάδίπρου 19513). 
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τὸν ὁποῖο πρόκειται νὰ πορευθεῖ ὁ πιστὸς μετὰ ἀπὸ τὸ Βάπτισμά 
του: 

21Βἱς τοῦτο γὰρ ἐκλήθητε,/ ὅτι καὶ Χροιστὸς ἔπαθεν ὑπὲρ ὑμῶν/ 
ὑμῖν ὑπολιμπάνων ὑπογραμμὸν/ ἵνα ἐπακολουθήσητε τοῖς ἴχνεσιν 
αὐτοῦ/ ὄὍς ἁμαρτίαν οὐκ ἐποίησεν/ οὐδὲ εὑρέθη δόλος ἐν τῷ 
στόµατι αὐτοῦ,/ ὃδς λοιδωρούμενος οὐκ ἀντελοιδώρει, πάσχων 
οὐκ ἠπείλει, παρεδίδου δὲ τῷ κρίνοντι δικαίως/ Σ4ὅς τὰς ἁμαρτίας 
ἡμῶν ἀνήνεγκεν/ ἐν τῷ σώματι αὐτοῦ ἐπὶ ξύλον, /ἵνα ταῖς ἅμαρ- 
τίαις ἀπογενόμεγοι/ τῇ δικαιοσύνῃ Σήσωμεν,/ οὗ τῷ µώλωπι 
ἰάθητε. "τε γὰρ ὡς πρόβατα πλανώμενοι,/ ἀλλὰ ἐπιστράφητε νῦν 
ἐπὶ τὸν ποιµένα/ καὶ ἐπίσκοπον τῶν ψυχῶν ὑμῶν. 

Ηδη ὁ στίχος 21 εἰσάγει στὸ «κάλεσμα» τοῦ Χριστιανοῦ, δηλα- 
δὴ στὸ Βάπτισμα καὶ κορυφώνεται μὲ τὴ διαπίστωση- διακήρυξη 
τοῦ στ. 25 περὶ «ἐπιστροφῆς εἰς τὸν ποιμένα», ἔκφραση ποὺ 
παραπέμπει καὶ πάλι στὸ Βάπτισμα”. Ὑποστηρίχθηκε ὅτι, ὁ συγ- 
κεκριµένος ὕμνος ἦταν σὲ χρήση στὴν πρώτη Ἐκμλησία καὶ προσ- 
αρµόστηκε κατάλληλα ἀπὸ τὸν Παῦλο γιὰ τὶς κπατηχητικὲς ἀνάγκες 
τῆς ὁμιλίας του”. Ἑπομένως, δὲν ἀμφισβητεῖται ἡ λειτουργική προέ- 
λευση καὶ χρήση τοῦ ὄμνουὸ, 

Ὁ συγκεκριμένος βαπτισματικὸς ὄμνος καταδεικνύει ὅτι, ἢ θεο- 
λογία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας ἔχει τν πηγή της στη Λατρεία. Ἀπὸ 
αὐτὴ τὴ λειτουργικὴ παράδοση τὸ ἀποστολικὸ κήρυγμα ἀντλεῖ τὸ 
περιεχόμενό του, ἐφόσον στη Λατρεία συγκροτεῖται ὁ θεσμὸς τῆς 
Ἐκκλησίας διὰ τῆς παρουσίας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος”. 


48 Βλ, Ε.α 5ΕΙΝΥΝ, ΤΗε Είγει Ερίκε]ε οἳ δἱ. Ρείεγ, Ιτιάοη, Μαοτα]]απ, 1949, σσ. 181- 
182. 

3 Βλ. Β. ΣΤΟΠΑΝΝΟΥ, Πρώτη Ἐπιστολὴ Πέτρου, Θεσσαλονίκη, Πουρναρᾶς, 1980, 
σ271. Περὶ τῆς λειτουργιμῆς διαστάσεως τῆς ἔννοιας «ἐπιστροφὴ τῶν πλανωμένων», 
βλ. ο ΒΙΟ, Α οπεἰσαὶ απά Εκερειίσαί ΟοηιπιθΠίαγ οη {με Ερἰσί]ες οἱ δί. Ῥείεγ απ :ἱ. 
ζάα, Ἑάίπυυτρι, ΟἸατοΚ, 1946, σ. 149. 

3 Μὲ σθένος καὶ ἐπιχειρήματα ὑπερασπίστηκαν τὸ λειτούργικὸ χαρακτήρα τοῦ 
ὄμνου οἱ Μ.Ε. βΟοΙςµΑαξΏ [Ομαίγε ἨγηΊΜες δαριἰδηπα]ες ἆαης ἷα ῥγθηιένε Ερίτε ἄε Ρἱ- 
εἶνε, Ρατῖς 1961, σσ. 111ὲξ, (1εείο Ὠϊνίπα 39)], Ἡ. ΨΜΠΝΡΙΦΟΗ [{Ώιε ΚαοΙσεᾖεη 
Βήε[ε, Τήδίπρεη 1951, σσ. 49-52 (Παπάδιςἡ Τα Ν.Τ. 15)] καὶ Ε.Ι. οκΟ55 (1 Ρειει: Α 
Ραφσαί Π451µΡΥ, Ιοπάοπ 1954). Ἀλλὰ παὶ ὁ Α.. ΗΑΜΜΑΝ θεωρεῖ την Α΄Πέτρου ὡς 
µία ἀρχαία μυσταγωγικὴ βαπτισματικήη Κατήχηση [«ῦπε Ποπιόήε οἩσόίίεππε; Ία 
ργεπηῖξτε ΕρΊττε ἀε Ρίεστο», ΒΥΟ 31 (1960), σσ. 28-38]. 

Ἡ Πρβλ. Β. ΣΤΟΓΙΑΝΝΟΥ, Πρώτη Ἐπιστολὴῇ Πέτρου, Θεσσαλονύκη, Πουρναρᾶς, 19860, 
σ.213. 
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(ν) Ένας ἀκόμα πιθανὸς βαπτισματικὸς ὕμνος τῆς πρώτης 
Ἐκκλησίας εἶναι τὸ Α΄Πέτρ. 3, 18-22: ΙὅΌτι καὶ Χριστὸς ἅπαξ περὶ 
ἁμαρτιῶν ἔπαθεν, δίκαιος ὑπὲρ ἁἀδίκων, ἵνα ὑμᾶς προσαγάγῃ τῷ 
Θεῷ, θανατωθεὶς μὲν σαρκί, ἑῳοποιηθεὶς δὲ πνεύµατι, :ἐν ᾧ καὶ 
τοῖς ἐν φυλακῇ πνεύµασιν πορευθεὶς ἐκήρυξεν, ᾽ἀπειθήσασίν ποτε 
ὅτε ἀπεδέχετο ἡ τοῦ Θεοῦ µακροθυµία ἐν ἡμέραις Νῶε χατασ- 
κευαξοµένης χιβωτοῦ εἰς ἥν ὀλίγοι, τοῦτῖστιν ὀκτὼ ψυχαί, διεσώ- 
θησαν δι ὕδατος. 2 Ὅ καὶ ὑμᾶς ἀντίτυπον νῦν σῴξει βάπτισμα, οὐ 
σαρκὸς ἀπόθεσις ρύπου ἀλλὰ συνειδήσεως ἀγαθῆς, ἑπερώτημα εἰς 
Θεόν, δι᾿ἀναστάσεως Ἰησοῦ Χριστοῦ, {ὃς ἐστιν ἐν δεξιᾷ τοῦ Θεοῦ 
πορευθεὶς εἰς οὐρανὸν ὑποταγέντων αὐτῷ ἀγγέλων καὶ ἐξουσιῶν 
χαὶ δυνάμεων. 

Τὸ κείµενο παραπέμπει σὲ λειτουργική χρήση” ἢ διάσωση τοῦ 
Νῶε καὶ τῶν οἰκείων του ὡς ἀντίτυπο τοῦ Βαπτίσματος καὶ ὁ 
«παθαρισμὸς τῆς συνειδήσεως ἀπὺ παντὸς ρύπου» ἀποτελοῦν στοι- 
χεῖα, τὰ ὁποῖα ὑπάρχουν συνήθως στὶς ἀρχαιότερες εὐχὲς τοῦ 
Βαπτίσματος. Ἐὰν πρόκειται περὶ ἑνὸς ἀρχαίου βαπτισματικοῦ 
ὕμνου, πρέπει νὰ δεχθοῦμε ὅτι τὸ βαπτισματικὸ στοιχεῖο συνδυά- 
ζεται μὲ τὴ δοξολογία γιὰ τὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ”. 


(ε) Δοξολογικοὶ ὄμνοι πρὸς τὸ Θεὺ-Πατέρα (δωμ. 11, 93-36/ Α΄Τιµ. 
6, 15-16) καὶ πρὺς τὸν Τριαδικὺ Θεὺ (Ἔφεο. 1, 3-14). 


Βιβλιογραφία 


Μ.ΟΟΡΡΙΕΤΕΒΡ, «ἰ ἀοχοίομίε ἁε ἰ4 Ιεῖίτε αχ Ἐρηεδίοις», ΚΒ 18 
(1909), σσ. 74-88. 

ΤΙΝΝΙΤΖΕΕ, «Ώει Ηγπιπις ἵπι Ερπεςἰετυσιείο 1, 3-14», ΖΚΤ 26 
(1904), σσ. 612-621. 

Β. ἸΏΑΝΝΙΔΟΥ, «Ὁ ὕμνος τοῦ Ἀποστόλου Παύλου πρὸς τὸν ἐν 
Τριάδι Θεὸν ἐν Ἔφεσ. 1, 3-14», ΕΕΘΣΑ 14 (1963), σσ. 385-419. 

Ἡ. ναη ΖΌΤΡΗΕΝ, οίμαἰες ον {πε ΗγΙΠ ἵπ Κοπιαῃ 11, 33-36. ΤΗ 
αρεοία[ εππρ]ἠαςἰς ΟΠ {Πε Ηἰσίουν οἱ (Πε ῥτεροσἠίοπαί Γογπιμία, ἘΝάτ-. 
Ζ0μτρ 1972. 


5Βλ, ο ΦΕΙΝΥΝ, ΤΗΕ Εἴπε Ερίσιηε οἳ -ἱ. Ρείεν, Ιοπᾶου 1947”, σσ. 317έΕ./ Ε.Ι. «πο55, 
1 ΡεΙεγ, α Ῥαφσαἱ 1.111ΡΥ, Γοπᾶοπ 1954, σσ. 12ὲξ, 
53 ΣΤΟΓΙΑΝΝΟΥ, Πρώτη Ἐπιστολὴ Πέτρου, σ.334. 
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() Ὁ πρῶτος δοξολογικὸς ὕμνος πρὸς τὸ Θεὸ Πατέρα 
παταγράφεται στὸ Ρωμ. 11, 33-36: 

3Ώ βάθος πλούτου/ καὶ σοφίας καὶ γνώσεως Θεοῦ/ ὥς ἀνεξε- 
ρεύνητα τὰ κρίατα αὐτοῦ/ καὶ ἀνεξιχνίαστοι αἱ ὁδοὶ αὐτοῦ. 
/3Τὶς γὰρ ἔγνω νοῦν Κυρίου;/ ἤ τὶς σύμβουλος αὐτοῦ ἐγένετο; /5ἤ 
τὶς παρέδωκεν αὐτῷ,/ καὶ ἀνταποδοθήσεται αὐτῷ//' Ὅτι ἐξ αὐτοῦ 
καὶ δι αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν τὰ πάντα/ αὐτῷ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. 
Ἁμήν. 

Ἡ ὅλη δομὴ τοῦ συγκεκριμένου ὕμνου παραπέμπει στοὺς Ψαλ- 
μοὺς τῆς Π.Δ... Τὸ περιεχόµενο δὲν ἀποκαλύπτει τὸ ἐὰν ὁ ὕμγος 
ἦταν ἐντεταγμένος σὺ κάποια ἀκολουθία τῆς πρωτοχριστιανικῆς 
Λατρείας: τὸ πιθανότερο, ὅμως, εἶναι νὰ ἑντάσσεται στὶς διάφορες 
δοξολογικὲς προσευχές, οἱ ὁποῖες ἀπευθύνονταν συλλογικὰ πρὺς τὸ 
Θεό. Ἡ δομὴ τοῦ ὕμνου, ἐπίσης, μᾶς ἐπιτρέπει νὰ ὑποθέσουμε ὅτι 
πιθανὺν ἀποτελοῦσε δοξολογικὴ κατακλείδα μιᾶς μεγαλύτερης 
εὐχῆς. 


(1 Στὺ Α΄Τι. 6, 13ὲξ. γίνεται ἀναφορὰ στὺ Θεὺὸ-Πατέρα καὶ 
στὺν Ὑϊό. Ἀκολούθως, ὁ λόγος τοῦ Παύλου ἐπικεντρώνεται στὸ 
Θεὸ-Πατέρα καὶ, ἀναφερόμενος στὶ Δευτέρα Παρουσία τοῦ Κυ- 
ρίου, προσθέτει; '"Ἡν καιροῖς ἰδίοις δείξει/ ὁ µακάριος καὶ μόνος 
δυνάστης,/ ὃ βασιλεὺς τῶν βασιλευόντων/ καὶ Κύριος τῶν 
κυριευόντων,/ :5ὁ μόνος ἔχων ἄθανασίαν,/ φῶς οἰκῶν ἀπρόσιτον,/ 
ὅν εἶδεν οὐδεὶς ἀνθρώπων οὐδὲ ἰδεῖν δύναται/ ᾧ τιμὴ καὶ κράτος 
αἰώνιον, ἁμήν. 

Καὶ ὁ ἐν λόγῳ ὄμνος παρουσιάζει ἀρχετὰ παλαιοδιαθηκικὰ 
στοιχεῖα καὶ ἀποτελεῖ µία ἀπὸ τὶς ὡραιότερες δοξολογίες τῆς Ἁγίας 
Γραφῆς”. Οἱ περὶ Θεοῦ ἐκφράσεις παραπέμπουν σὲ µία χριστιανικ 


5 Ὑποστηρίχθηκε ἀπὸ τὸν Κ. ΒΑΒΤΗ ὅτι ἡ δοξολογικὴ Νατακλείδα (στ.36) ὁμοιάζει 
μὲ µία ἔχφραση στὶς «Μεάἰάα(ίοπες» τοῦ Μάρκου Αὐρήλιου («ἐκ σοῦ πάντα, ἐν σοὶ 
πάντα, εἰς σὲ πάντα», ν, 23). πρβλ. ΤΗε Ερἰ»ε (ο {ἡε ΚοΠΙαΠς, μτφρ. Ε.Ο. ΗΟΣΚΥΝς, 
Ἰοπάσα, Οσίοτά Ὀπίνοσςίέγ Ῥτεςς, 1933, σ. 423. Ἡ θέση αὐτὴ ἀντιυιρούστηκε ἀπὸ 
τὸν Μ.Ι ΣΑΟΚΑΝΟΕ μὲ την ἐπισήμανση ὅτι, ὁ συγκεπριµένος ὕμνος τοῦ Μ. Αὐρήλιου 
ἀναφέρεται µόνο στη φύση (δαίπι Ραμί, Ερίμε αχ Κοηιαἰπα, Ῥατί5, ααδαἰάα 1950, σ. 
290). 

55 Πρβλ. Ν. ΗΕΝΡΕΙΚΦΕΝ, Νε Τεκίανιεπί Οοηµπεµίαγ, Ι-Π ΤίηιοίΗ) απά Τάις, 
ΜΙοΙἠραπ, ΒαΚετ ΒουΚκ Πουρε, 1957, σσ. 206-207. Βλ. καὶ Όη]ν ἑνδιαφέρουσα ἄποψη 
τοῦ /Ν.Ρ. ΚΕΙ1Υ ὅτι, ὁ συγκεκριμένος ὕμνος «παν εί! Ός α ρεπι ἔτοπι (Πε ἀενοιίοπαὶἱ 
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ἐπεξεργασία τῶν ἑβραϊκῶν εὐλογιῶν, στοιχεῖο χαρακτηριστικὸ τῶν 
πρωτοχριστιανικῶν προσευχῶν. Τὸ ἀξιοσημείωτο, ὕμως, εἶναι ὅτι 
ἐκφράσεις καὶ ἔννοιες τοῦ συγκεκριμένου ὕμνου καταχωρίζονται σὲ 
μεταγενέστερα εὐχολογιακὰ καὶ ὑμνολογικὰ κείµενα, ὅπως ἐμφαί- 
γεται ἀπὸ τοὺς παρακάτω συγλριτικοὺς πίνακες, 


Ἡν καιροῖς ἰδίοις δείξει ὁ |...Μόνη προσευχὴ...ποὸς τὸν δυ- 
µακάριος καὶ μόνος δυνάστης... | νάστην καὶ Θεὸν τῶν γνώσεων 
(Α΄Τιμ. 6.15). (Βἱρμὺς τῆς Υ΄ ᾠδῆς τοῦ Κανό- 

να, Ὄρθρος Κυριακῆς τῆς Πεν- 


- 


»ὁ βασιλεὺς τῶν βασιλευόν- | Σιγησάτω πᾶσα σὰρξ βροτεία... 
των/ καὶ Κύριος τῶν πυριενόγν- | ὁ γὰρ βασιλεὺς τῶν βασιλευόν- 
τωγ...(Α΄Τιµ. 6.15). των καὶ Κύριος τῶν κυριευόν- 
των (Χερουβικὸ Λειτουργίας 
Μ. Βασιλείου/ Μ. Σάββατο). 
..φῶς οἰκῶν ἀπρόσοιτογ.. (Α΄ | Φῶς ἱλαρόν, ἁγίας δόξης.. 
Τιμ. 6, 16). (Ἐπιλύχνιος ὄμνος, Ἀκολουθία 
τοῦ Ἑσπερινοῦ). 
ωῷ τιμ] καὶ κράτος αἰώνιον, | Κύριε ὁ Θεὸς ἡμῶν, οὗ τὸ κρά- 
ἁμήν(Α΄Τιμ. 6, 16). τος ἀνείκαστον.. (ΒΕὐχὴ Α΄ 
ἀντιφώνου τῆς Λειτουργίας). 
Εἴη τὸ κράτος τῆς βασιλείας 
σου εὐλογημένον καὶ δεδοξαα- 
µένον... (ἐκφώνηση πρὶν ἀπὸ τὰ 
ἀπόστιχα τοῦ Ἑσπερινοῦ). 


Οἱ ἐπισημαινόμενοι παραλληλισμοὶ δὲν ὁδηγοῦν αὐτονόητα στὸ 
συμπέρασμα περὶ ἐπιδράσεως τοῦ ἐν λόγῳ κπαινοδιαθηχικοῦ ὕμνου 
ἐπὶ τῶν παραπάνω μεταγενέστερων ὑμνολογικῶν καὶ εὐχολογιακῶν 
κειμένων. Ἀποτελοῦν, ὅμως, ἕνδειξη τοῦ τρόπου, μὲ τὸν ὁποῖο δια- 
µορφώθηκαν κάποια κείµενα προσευχῶν, διὰ μιᾶς ἐμφιλοχωρήσεως 
παλαιοτέρων βιβλικῶν δεδοµένων προσευχής. 


{γεβδιτγ οἳ {116 Ηε]εαίςεὶς «ΥΠᾶροΡρ ν Ισ «οπνογίς η8ά πα {υτ8]ἱςεά ἰπ {16 ΟἨτἰδίίαηΏ 
ΟΗσς» (ΤΗε Ραδιογαῖ Ερίσίίες, 1 ἄ ΙΙ Τίπιοίμν, Τί815, Ιοπάοη, ΒΙαοξ, 19863, σ. 146). 
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(Π1) Ὁ ὕμνος στὸ Ἔφεσ. 1, 2-14 ἀρχίζει, μὲν, μὲ την «εὐλογία» 
τοῦ Θεοῦ-Πατέρα, ἀλλὰ ἐξελίσσεται σὲ ὕμνο πρὸς τὸν Τριαδικὸ 
Θεό. Κεντρικὺ θέµα τοῦ ὕμνου εἶναι οἱ εὐεργεσίες τοῦ Θεοῦ πρὸς 
τὸν ἄνθρωπο, μὲ κορύφωση τὸ ἔργο τῆς σωτηρίας ποὺ ἐπιτελέστηκε 
διὰ τοῦ Χριστοῦ καὶ ποὺ συνεχίζεται νὰ ἐπιτελεῖται στὴν Ἐνκνλησία 
διὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος”. Μέσα ἀπὸ ὁλόκληρο τὸν ὕμνο κατα- 
δεικνύεται ἡ ἀλήθεια ὅτι, ες ἐν λόγῳ εὐεργεσίες παρέσχε ὁ Θεὸς- 
Πατέρας, διὰ τῆς µεσιτείας τοῦ Υἱοῦ Του καὶ διὰ τῆς ἐγγυητικῆς 
παρουσίας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Οἱ κεντρικοὶ θεολογικοὶ ἄξονες τοῦ ὕμνου εἶναι ἡ σωτηρία τοῦ 
ἀνθρώπου καὶ ἡ «ἀναπεφαλαίωση» τῶν πάντων ἓν Χριστῷ. Ἂν καὶ 
ἀπὸ τὸν ὕμνο ἑλλείπει ἡ µεθοδικὴ ἔκθεση τῶν ἀπόψεων ', διαφαί- 
γεται ὅμως µία προσπάθεια νὰ λειτουργήσει ἡ ϱοἩἨ τῶν σκέψεων ὡς 
ἐντονότερη προτροπὴ πρὸς τοὺς ἀναγνῶστες Ἱ. Ἡ πιθανὶ διαίρεση 
τῶν στίχων ἐπιτελεῖται μὲ βάση τὶς δωρεὶς τοῦ Θεοῦ-Πατρὸς πρὸς 
τοὺς ἀνθρώπους πρὶν ἀπὺ τὶ Σάρκωση τοῦ Υἱοῦ (στ. 3-6), τὶς 
δωρεὲς διὰ τοῦ Κυρίου (στ. 7-10) καὶ τὰ προσδοκώµενα διὰ τῆς 
ἐγγυήσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος (στ. 11-14). 


(στ) Ὕμνοι τῆς Ἀποκαλύψεως 
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57 Πρβλ. :Α.ΚΟΒΙΝΕΟΝ, οἱ. Ραμ![”ς ερἰς]ε {ο {ιε ΕρΠεσίαη», Ιοπάοη 1903, σ.19. 

58 Βλ. Ε.ΩΑΝΝΙΔΟΥ, «Ὁ ὄμνος τοῦ ἀπ. Παύλου πρὸς τὸν ἐν Τριάδι Θεὸν ἐν Ἐφεσ. 1, 
3.14), ΕΕΘΣΑ 14 (1963), σ.201. 
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Ο.Α. ΡΙΡΕΕ, «ΤΠε Αροςλἱγρςε οἳ 1ομῃ απά {πε Τ1έμτρΥγ οἳ {πε Αποϊεπί 
ΟΠιτςΗ», (Ἡ 20 (1951), σσ. 10-12. 

Β, ΚΟΙΙΞΞΑΜ, Ηγιπηίδεπε Εογηιείη ἵπ Αροκαβρςοε, Τἀθίηρει 1970. 

Μ.Η. ΞΗΕΡΗΕΕΡ, ΤΙ Ραφοα] ΙγΥρΥ απά {πε Αροεάἰγρεε, Εἰσιπιοπά 
1065, 

ΊΣΚΙΑΔΑΡΕΣΗ (ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒΥΤΕΡΟΥ), Λειτουργικὲς σκηνὲς καὶ ὕμ- 
νοι στὴν Ἀποκάλυψη τοῦ Ἰωάννη, Θεσσαλονίκη, Πουρναρᾶς, 
19990 (Βιβλικὴ βιβλιοθήκη 14). 


Ἡ ἀναφορά µας στοὺς ὕμνους τῆς Καινῆς Διαθήκης όλοκλη- 
ρώνεται μὲ τὸ βιβλίο τῆς Ἀπονκαλύψεως, Ἐπὶ τοῦ τελευταίου αὐτοῦ 
βιβλίου τῆς Κ.Δ. ἡ βιβλιογραφία εἶναι τεράστια, καθὼς καὶ ἡ εἰδικὴ 
βιβλιογραφία περὶ τῶν ὕμνων τῆς Ἀποκαλύψεως”., Στὶς μελέτες 
αὐτὲς ἐπιχειρεῖται ἢ διερεύνηση τοῦ ἐὰν οἱ ὄμνοι τῆς Ἀποκαλύψεως 
προὐπῆρχαν στὴ λατρεία τῆς νεοσύστατης Ἐκκλησίαςδ ἤ ἐὰν ἄπο- 
τελοῦν ποίηµα τοῦ ἰδίου τοῦ Εὐαγγελιστῆς καὶ, ἑπομένως, ἐπέ- 
δρασαν ἐπὶ τῆς πρωτοχριστιανικῆς Λατρείαςό, Στὸ ἀξιολογώτατο 
ὑπόμνημά του στην Ἀποκάλυψη, ὁ Π.Μπρατσιώτης τάσσεται ὑπὲρ 
τῆς ἀμοιβαίας ἐπιδράσεως τῆς χριστιανικῆς Λατρείας καὶ τοῦ βι- 
βλίου τῆς Ἀποκαλύψεως, θεωρώντας τὴν ἐκεῖ περιγραφόµενη ἔπου- 
ράνιο λατρεία ὡς τύπο τῆς ἐπίγειαςξ-. 

Ἡ Ἀποκάλυψη, πάντως, ὡς «προφητεία» ἦταν προορισµένη νὰ 
ἀναγινώσκεται στη λατρευτική σύναξη τῶν πρώτων Χριστιανῶν"" 
τὸ ἔργο τοῦτο εἶχε ἀναλάβει εἰδικὸς ἀναγνώστης, ὅπως μᾶς πληρο- 


3 Ἰδιαιτέρως μνημονεύουμε τὴν ἐνδελεχὴ ἐπὶ τοῦ θέµατος µελέτη τοῦ συναδέλφου 
καθ. π.Ἰ.Σπιαδαρέση (μνημονεύεται στη βιβλιογραφία). 

6ὓ Ἠἶναι πιθανὺ ἐὰν ἀναλογισθοῦμε ὅτι, ὁ Ἰωάννης χρησιμοποιεῖ εὐρύτατα τὶς πρὸ 
αὐτοῦ βιβλικὲς παραδόσεις, τόσο τῆς Π.Δ. ὅσο καὶ τῆς Κ.Δ., ὅπως μποροῦμε νὰ 
συµπεράνουµε ἀπὸ τὴν αριτικὴ ἔνδοση τοῦ κειµένου (ΝεςτΙο-Αἰαπά). 

6ἳ Βλ, Σ, ΔΕΣΠΟΤΗ, Ἡ ἐπουράνιος Λατρεία..., σ.84. 

63 . ΑναπνωστοΥ, Ἡ Ἀποκάλυψις (Εἰσαγωγικά, Κείµενον, Παράλληλα χωρία, 
Ἑρμηνευτικὸν Λεξικόν, Λεξιλόγιον), Μυτιλήνη 1971, σα. 60-79. Περὶ τοῦ ἐὰν ὁ 
Ἰωάννης ἐπηρεάστηκε ἤ ἐπηρέασε τῇ λατρεία τῆς ἐποχῆς του, βλ. καὶ Σ. ΑΓΟΥΡΙΔΗ:, 
Ἡ Ἀποκάλυψη τοῦ Ἰωάννη, Θεσσαλονίκη, Πουρναρᾶς, 1994, σσ. 185-166. 

65 π. ΜΠΡΑΤΣΙΩΤΟΥ, Ἡ Ἀποκάλυψις τοῦ Ἰωάννου, Ἀθῆναι 1992 (ἀνατύπωση τῆς 
ἐχδόσεως τοῦ 1950), σσ. 52-54 καὶ 122. 

. Περὶ τοῦ λειτουργικοῦ χαρακτήρα τῆς Ἀποχκαλύψεως, βλ. Ἑ. ΘΒΕΟΔΩΡΟΥ, «Φαινο- 
μενολογικὴ ἐξέτασις...», σ. 277. 


14 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 
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φορεῖ ἡ ἴδια ἡ Ἀποκάλυψη (1,3)45. Μὲ βάση αὐτὶ τή διαπίστωση, ὁ 
Ἰ. ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΣ ὑποστηρίξει ὅτι, τὸ βιβλίο τῆς Ἀποπκαλύψεως 
ἀντανακλᾶ τῇ λειτουργική ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας κατὰ την ἐποχὴ τοῦ 
Ἰωάννης, 

Πολλοὶ ἑρμηνευτὲς θεωροῦν ὅτι ὑπάρχει ἀναλογία ἤ καὶ ὁμοιό- 
τητα τῆς Λατρείας τῆς νεοσύστατης Ἐκκλησίας μὲ ὁλόχληρη τὴν 
Ἀποκάλυψη ἤ μὲ ἑνότητες αὐτῆςὸ. Ἡ ἀναλογία αὐτὴ βασίζεται 
ἀφενὸς μὲν στη χρήση τοῦ τρισάγιου ὕμνου καὶ τῶν ὑπολοίπων 
ὑμνητικῶν κειμένων, ἀφετέρου δὲ στὸ ἄνοιγμα τῶν σφραγίδων τοῦ 
βιβλίου, γεγονὸς τὸ ὁποῖο θεωρεῖται ὡς ὑπαινιγμὸς ἀναγνώσεως τῆς 
Π.Δ. στη Λατρεία ὃ 

Θεωρήσαμε ὅτι ἕνα ἐγχειρίδιο Λειτουργικῆς θὰ πρέπει νὰ ἄνα- 
φερθεῖ στοὺς συγκεκριµένους ὄμνους, στηριζόμενο μὲν στὴ βασικὴ 
ἐπὶ τοῦ θέματος βιβλικὴ βιβλιογραφία, προσπαθώντας δὲ νὰ θέσει 
τὸ ἐρώτημα περὶ τῆς σχέσεως τῶν ὕμνων αὐτῶν μὲ τὴ λειτουργική 
πράξη τῆς πρώτης Ἐκμλησίας. 


(Ώ Στὸ τμῆµμα ποὺ ἐκτείγεται ἀπὸ τὸ Ἀποκ. 4.8β ἕως τὸ Άποκ. 
5.14 ὑπάρχουν τεμάχια ὕμνων, τὰ ὁποῖα πιθανὸν ἀπαρτίζουν µία 
ἐνιαία ὑμνικὴ ἑνότηταό". Παραθέτουµε τὸ ὑμνικὸ αὐτὸ ὑλικό, μὲ τὴν 
ἔνδειξη τῶν κεφαλαίων καὶ τῶν στίχων: 

(Ἀποκ. 4,8β), Ἅγιος, ἅγιος, ἅγιος/ Κύριος ὃ Θεὸς ὁ παντοκ- 
ράτωρ/ ὁ ἦν καὶ ὁ ὤν καὶ ὁ ἐρχόμενος... (Ἀποκ. 4,11) ἄξιος εἶ, ὁ 
Κύριος καὶ Θεὸς ἡμῶν/ 'λαβεῖν τὴν δόξαν καὶ τῆν τιμὴν καὶ τὴν 
δύναμιν/ ὅτι σὺ ἔκτισας τὰ πάντα/ καὶ διὰ τὸ θέληµά σου ἦσαν καὶ 
ἐκτίσθησαν... (Ἀποκ.»,0β-10) ἄξιος εἶ λαβεῖν τὸ βιβλίον/ καὶ 
ἀνοῖξαι τὰς σφραγίδας αὐτοῦ/ ὅτι ἐσφάγης καὶ ἠγόρασας τῷ Θεῷ 


65 Ἔχει ὑποστηριχθεῖ ὅτι, ἤ ἀνάγνωση τῆς Ἀποπαλύψεως γινόταν μὲ ἰδιαίτερη 
φωνητική ἀπόδοση, ὥστε νὰ ῥκφράζεται τὺ δραματικό της περιεχάµενο (βλ. 9.1. 
ΒΑΕΒ, «ΤΗο Αροσαἰγρς οἱ {οΐνπ ας απ Οταἰ Επαςίαπιοπ!», {πί 40 (1986), σσ. 245-255). 
66]. ΠΑΝΑΓΟΠΟΥΛΟΥ, Ἡ Ἐκκλησία τῶν Προφητῶν. Τὸ προφητικὸ χάρισμα ἐν τῇ 
Ἐκκλησίᾳ τῶν δύο πρώτων αἰώνων, Ἀθῆναι 1995, σ. 245. 

67 Ἡ διαπίστωση αὖτῃ προέρχεται ἀπὸ τὰ εἰσαγωγικὰ τμήματα τῶν περισσοτέρων 
ὑπομνημάτων στην Ἀποπάλυψη, 

68 Τ/Σ βάση τῃ θέση ὅτι, τὰ πεφάλαια 4-5 τῆς Ἀποκαλύψεως ὑποδηλώνουν τὴ 
χρησιμοποίηση παλαιοδιαθηπικῶν ἀναγνώσμάτων στὴ Λατρεία, ὁ Μ.Η. ΞΗΕΡΗΕΕΡ 
ὑποστήριξε ὅτι ὁλόλληρη ἡ Ἀποπόλυψη ἀπηχεῖ Όῃ Λειτουργία τοῦ Πάσχα (Τε 
Ρακεαἱ Π1ΡΥ..., σσ. 31-89). 

ϱ5ΤΙρΡλ. Ἱ. ΣΚΙΑΔΑΡΕΣΗ, Λειτουργικὲς σκηνὲς καὶ ὄμνοι..., σ.130, σημ.107, 
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ἐν τῷ αἵματί σου/ ἐν πάσης φυλῆς καὶ γλώσσης καὶ λασοῦ καὶ 
ἔθνους/ καὶ ἐποίησας αὐτοὺς τῷ Θεῷ ἡμῶν/ βασιλείαν καὶ ἱερεῖς/ 
καὶ βασιλεύσουσιν ἐπὶ τῆς γῆς... (Ἀποκ.5,12) ἄξιόν ἐστιν τὸ ἀρνίον 
τὸ ἐσφαγμένονγ/ λαβεῖν τὴν δύναμιν καὶ πλοῦτον καὶ σοφίαν/ καὶ 
ἰσχὺν καὶ τιμὴν καὶ δόξαν καὶ εὐλογίαν.. (Ἀποκ.», 13β) τῷ 
καθημένῳ ἐπὶ τῷ θρόνῳ καὶ τῷ ἀρνίῳ/ ἡ εὐλογία καὶ ἡ τιμὴ καὶ ἡ 
δόξα καὶ τὸ κράτος/ εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. 

Ὁ πρῶτος ὕμνος τοῦ Ἀποκ. 4, 8β-11, εἶναι «τρισάγιος καὶ 
ἀναπέμπεται ἀπὸ τὰ τέσσερα ζῶα, τὰ ὁποῖα (σύµφωνα μὲ τὸ ὅραμα 
τοῦ Ἰωάννη) εὑρίσκονται στὸν ἐσώτατο κύκλο΄'. Ὁ δεύτερος ὕμνος 
(5.09β-10) ἀναπέμπεται ἀπὸ τοὺς εἴκοσι τέσσερεις πρεσβυτέρους, οἱ 
ὁποῖοι συγκροτοῦν τὸν ἀμέσως ἑπόμενο κύκλο. Ἡ εἰκόνα τῶν 
πρεσβυτέρων τονίζει τὸ λατρευτικὺὸ χαρακτήρα τῆς ὅλης παραστά- 
σεως καὶ, παρ ὅτι παραπέμπει σὲ λειτουργικὲς εἰκόνες τοῦ Ναοῦ 
τῶν Ἱεροσολύμων, ἀπὸ τοὺς ὅρους καὶ τὶς ἔννοιες τοῦ ὕμνου δια- 
πιστώνουµε τῇ χριστιανικὴ] χροιὰ τῆς παραστάσεως. Ἡ ἀναφώνηση 
τῶν εἴκοσι τεσσάρων πρεσβυτέρων βρίσκεται σὲ ἀντιθετικὸ 
παραλληλισμὸ μὲ ἀνάλογες ἀναφωνήσεις πρὸς τὸν αὐτοκράτορα”.. 

Οἱ βιβλικοὶ μελετητὲς συμφωνοῦν ὅτι ὃξν μποροῦμε νὰ θεωρή- 
σουµε τὴ συγκεκριμένη ὑμνικὴ ἑνότητα ὡς λειτουργικὸ ὕμνο”.. Τὸ 
βασικὸ ὅμως θέµα τοῦ ὕμνου εἶναι τὸ Πάθος τοῦ Χριστοῦ καὶ, 
κυρίως, ἣ περὶ θυσίας τοῦ Κυρίου ὁρολογία, ἡ ὁποία παραπέμπει 
στὴ Θεία Εὐχαριστία”. Ἡ προβολὴ τῆς βασιλείας καὶ τῆς ἱερωσύνης 
τῶν πιστῶν συνιστοῦν ἔννοιες ποὺ συνδέονται μὲ τὴν Εὐχαριστία. 
Ὅπως σωστὰ παρατηρήθηκε, ἡ μνημονευόµενη «βασιλεία» δὲν εἶναι 


9 Ἀπον. 4, 6β/ 5, 6- 11/1, 11/ 14,3. 

15. ΔΕΣΠΟΤΗ, Ἡ ἐπουράνια Λατρεία.., σσ114, 

13Ώλ, τὶς ἀπόψεις τῶν κ. ΠΕΙΟΗΟΚΑΒΕΕ (Οο/σεΗγηιπις ιιιά ΟλιγέσιςΑνηπμας..., σ.51) 
καὶ Κ.ΒΙΙΟΒΝΕ, (ας ἠγπιμίκεᾗε Ἐναπρε[ίμηπ..., σ.50). Ὁ 1. ΜΟΝΕΥ, ὅμως, ὑπεστήριξε 
ὅτι στὸ συγκεκριµένο ὕμνο ἀπηχεῖται ἡ Λατρεία τῶν πρώτων Χοιστιανῶν, μάλιστα 
δὲ ὑπὸ τὴν ἐπίδραση τῆς Συναγωγῆς («Κονοἰαιίοι 4-δ..», σσ. 74-86). Τη διαφορά, 
ὅμως, τοῦ τρισαγίου ὄμνου στὸ Ἀποκ. 4, 8β μὲ τὸν τρισάγιο ὕμνο τοῦ Ἠσ. 6,3 (ὁ 
ὁποῖος ἦταν ἐντεταγμένος στὴ λατρεία τῆς Συναγωγῆς ὡς ἀνάγνωσμα) κατέδειξε ὁ 
ΕΒ.Η. ΟΗΑΒΙΕ5 (Α οπέσαἰ απά εχερειἰσαἰ (οπιηπεπίανν οἩ νε Κενεἰαίίοη οἱ οἱ. ο], 
Εάῑπυυτρη, Οἰατοξ, 19567, σ.121). Βλ. ἐπίσης, 1. ΜΑΕΤΥ, «Ετιάς ἄες ἴεχίες ομ]εμεῖς 4ε 
Ρτίὲτο οοπίεπιι5 αἆαπς 16 Νοινεαα Τερίαλπηοη!ί», ΚΗΡΕ 9 (1929), σ. 239, 

13 Ὁ Ν.Η, ΞΠΒΡΕΕΟ θεωρεῖ ὅτι τὸ πλαίσιο τοῦ Ἀπον. 5, 9β-13β εἶναι εὐχαριστιανὸ 
(πρβλ. Τ4ε Ρασσαἰ Τά 1ήϱν αμα (νε Αροοαῄγρςε, 1 οπάοπ/Ε ἰοππιοπά 1960, σσ. 88-89). 
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ποσμικοῦ χαρακτήρα, ἀλλὰ συνδέεται μὲ τὸ μυστήριο τῆς ἐν Χρι- 
στῷ ζωῆς, τὸ ὁποῖο τελεσιουργεῖται ἐντὸς τῆς Θ.Βὐχαριστίας”.. 

Κάποια σηµεῖα τοῦ ὕμνου παραπέμπουν στὶς μεταγενέστερες 
εὐχὲς τῆς Ἀναφορᾶς τῆς Θείας Λειτουργίας. Πρόκειται, κυρίως, περὶ 
τῆς προβολῆς τῆς θυσίας τοῦ Κυρίου ὡς τοῦ σωτηριώδους ἔργου γιὰ 
τὸν ἄνθρωπο. Ὁ δοξολογικὸς χαρακτήρας τοῦ ὕμνου μπορεῖ νὰ 
συσχετιστεῖ μὲ τὸ δεύτερο τμῆμα τῶν εὐχῶν τῆς Ἀναφορᾶς, σὲ µία 
δὲ περίπτωση ἢ συνάφεια εἶναι ἐμφανὴς: 


..ΕΝ πάσης φυλῆς καὶ γλώσσης 
καὶ λαοῦ καὶ ἔθνους/ καὶ ἐποί 
ησας αὐτοὺς τῷ Θεῷ ἡμῶν/ 
βασιλείαν καὶ ἱερεῖς/ καὶ βασι- 
λεύσουσιν ἐπὶ τῆς γῆς.. (Ἀποκ. 
5, 10) 


««τησάμενος ἡμᾶς ἑαυτῷ λαὸν 
περιούσιον, βασίλειον ᾗ{ἱερά- 
τευµα, ἕθνος ἅγιογ... (Ἐὐχη τῆς 
Ἀναφορᾶς, Λειτουργία Μ.Βα- 
σιλείου);. 


Ὁ ἐσχατολογικὸς χαρακτήρας τῆς Ἀποκαλύψεως ἀποτελεῖ τὸ 
κοινὸ στοιχεῖο της μὲ τὴ Θεία Εὐχαριστία. Ἑπομένως, δὲν πρέπει νὰ 
Ἑενίζει ἢἡ πιθανὴη χρησιµοποίηση τοῦ συγκεκριμένου ὕμνου γιὰ τὴ 
διαμόρφωση τῶν μεταγενέστερων εὐχαριστιακῶν εὐχῶν, ἀκόμα κι 
ἄν δὲν θὰ καταστεῖ ποτὲ δυνατὸν νὰ καταδειχθεῖ ἡ προέλευση τῶν 
εὐχαριστιακῶν προσευχῶν ἀπὸ παρόμοια βιβλικὰ κείµενα. Ἄς 
προστεθεῖ καὶ ἢ ἔγχριτη ἄποψη τοῦ Π. ΜΠΡΑΤΣΙΩΤΟΥ ὅτι, «ἀπὸ τοῦ 
χωρίου τούτου (σηµ.:; τοῦ τρισαγίου ὄμνουν) ἐνεπνεύσθησαν ἤ τε 
ἀρχὴ τοῦ χερουβικοῦ ὕμνου τῆς ἡμετέρας Ἐνκλησίας καὶ διάφοροι 
ρήσεις εὐχῶν τῆς ἡμετέρας Ἐκκλησίας»:'. 


(Ώ Ὁ ἑπόμενος ὕμνος ποὺ ἑνδιαφέρει τὴ σπουδὴ τῆς χρισ- 
τιανικῆς Λατρείας εὑρίσκεται στὸ 15’ κεφάλαιο τῆς Ἀποκαλύψεως: 

Ἀλ[εγάλα καὶ θαυμαστὰ τὰ ἔργα σου/ Κύριε ὁ Θεὸς ὁ Παν- 
τοκράτωρ΄/ δίµαιαι καὶ ἀληθινοὶ αἱ ὁδοί σου,/ ὁ βασιλεὺς τῶν 
ἐθνῶν./ {τὶς οὐ μὴ φοβηθῇ, Κύριε,/ καὶ δοξάσει τὸ ὄνομά σου;/ Ὅτι 
μόνος ὅσιος,/ ὅτι πάντα τὰ ἔθνη ἤξουσιν/ καὶ προσκυνήσουσιν 
ἐνώπιόν σου,/ ὅτι τὰ δικαιώματά σου ἐφανερώθησαν. 


ΤΙΡβλ. Ἱ. ΣΚΙΑΔΑΡΕΣΗ, Λειτουργικὲς σκηνὲς καὶ ὄμνοι... σ. 153. 

15 ΓΙΡΡλ. α..ΗΑΝΟσΙ- 1.ΡΑΗΙ, Ργεχ Εμολανὶφέέσα..., σ. 234. 

Ἵν Πρβλ. Ἡ Ἀποκάλυψη τοῦ Ἰωάννου, Ἀθῆναι 1992 (ἀνατύπωση τῆς ἐκδόσεως τοῦ 
1950),σ.121. 
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Ὁ συγκεκριμένος ὕμνος ἀναπέμπεται ἀπὸ τοὺς «νικητὲς» τοῦ 
«θηρίου» καὶ ἀποκαλεῖται ὡς «ὠδῃ τοῦ Μωῦὐση», ἐπειδη προφανῶς 
συνδυάζεται μὲ τὴ διάβαση τῆς Ἐρυθρᾶς θάλασσας ἀπὸ τοὺς Ἓ- 
βραίους. Οἱ χαρακτηρισμοὶ περὶ τοῦ Θεοῦ ἔχουν παλαιοδιαθηκικη 
προέλευση”, μὲ ἐξαίρεση τὸ χαρακτηρισμὸ «μόνος ἅγιος», τὸν ὁ- 
ποῖο κάποιοι βιβλικοὶ ἐρευνητὲς θεωροῦν ὡς «τὸ χριστολογικὸ 
στίγμα» τοῦ ὕμνου 

Ἐπισημάνθηκε ὅτι, ὁ ἐν λόγῳ ὕμνος ἐμφανίζει κποινὰ στοιχεῖα 
μορφῆς καὶ περιεχοµένου μὲ τὸ δοξολογικὸ ὕμνο τοῦ Ῥωμ. 11, 33- 
36”. Καὶ στοὺς δύο ὕμνους ὁ Θεὺς δοξάζεται γιὰ τὰ ἔργα του. 
Φαίνεται, ὅμως, ὅτι ὁ ὕμνος τοῦ Ῥωμ. 11. 33-36 προσεγγίζει περισ- 
σότερο σὲ ἀντίστοιχα παλαιοδιαθηκικὰ δεδοµένα, ἐνῶ στὸ Ἀποκμ. 
15, 3β-4 ὑπάρχει τόσο ἢ χριστολογία, ὅσο καὶ ἡ ἐσχατολογία,. Ἀλλὰ. 
καὶ ἡ ἔχφραση «βασιλεὺς τῶν ἐθνῶν» προσεγγίζει ἐννοιολογικὰ τὴν 
ἔκφραση «ὁ βασιλεὺς τῶν βασιλευόντων» στὸν ὕμνο τῆς Α΄Τιµ. 6, 
ος 

Ἡ χριστολογία τοῦ Ἀποκ. 15, 3β-4 παταδειµνύεται ἀπὸ τὸ 
γεγονὸς ὅτι, ὁ συγγραφέας προεκτείνει στὸ πρόσωπο τοῦ Χριστοῦ 
τὴ δοξολογία πρὸς τὸ Θεὸ Πατέρα”. Δὲν γνωρίζουμε ἐὰν ἡ βιβλική 
ἔρευνα ἔχει καταλήξει στὴ θέση ὅτι, ὁ ἐν λόγῳ ὕμνος «συνιστᾶ χρι- 
στολογικὸ ἄσμα, κύριο γνώρισμα τοῦ ὁποίου εἶναι ἡ ἀπόδοση στὸ 
ἀρνίο-Χριστὸ παλαιοδιαθηκικῶν κατηγορουμένων τοῦ Θεοῦ»”.. Εἷ- 
ναι, ὅμως, γεγονὸς ὅτι ὁ συγκεκριμένος ὕμνος συνδυάζει τὴ δοξολο- 
γία τοῦ Πατέρα καὶ τοῦ Υϊοῦ, στοιχεῖο πολὺ σημαντικὸ γιὰ τὴ 
διαμόρφωση τῶν μεταγενέστερων προσευχῶν τῆς Λατρείας καὶ γιὰ 
την ὅλη πορεία τῆς χριστιανικῆς προσευχῆς ποὺ ξεκίνησε ἀπὸ τὰ 


17 Ἡ ἑβραϊκὴ ἐπίδραση μαρτυρεῖται σὲ ὅλους τοὺς ὕμνους τῆς ᾽Αποναλύψεως (βλ. 
Κ. ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ, «Τὰ λειτουργικὰ...», σ. 581). 

18µ. ΙΟΗΜΑΥΕΕ, Ρἱε ΟΙΓεπδαπιής ἀες ᾿ομαππες, Τὴΐπρεπ 1926, σ. 131/ Κ.Ε. Ι0ΒΝ5, 
Πο ΠγηηΠίδεῄο..., σ. 129. 

12Ηλ. κ. ΓΒΙΟΗΟΒΑΒΕΕ, Οο/οΜΗνΥηηιις πιά ΟΕ εμς))ηΠιις.... σ. 60. 

8ο Σε προηγούµενη παράγραφο Ναταδείξαµε τὴ φραστιμὴ καὶ ἐννοιολογικὴ 
συγγένεια τοῦ «βασιλεὺς τῶν βασιλευόντων» μὲ τὸ χερουβικὸ τῇ Λειτουργίας τοῦ 
Μ.Σαββάτου. 

δι Πρβλ, Ἱ. ΣΚΙΑΔΑΡΕΣΗ, Λειτουργικὲς σκηνὲς.., σ. 219. 

53 ΟΗΟΡΙΟ5, «Ώας Ζευρπίς ἆοτ ΙοναππεςοβοπΏᾶσιπρ νοη ἀε; ο 1οῖὲ 1εδι Ομτίςεῖ, 
(εεομΙο]ίε- Τταά{1οπ- ΚεΠεχίοπ», Εεσιδοἡεί[τ [1 Μαν Ηεπρεί, Τάρίπρετ 1996, σσ. 
511-528. 
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ἰουδαϊκὰ πρότυπα τῆς εὐχῆς µόνο στὸ Θεὸ Πατέρα καὶ πατέληξε 
στὶς προσευχὲς πρὸς τὸν Τριαδικὸ Θεό. 


(Π1) Ὡς δοξολογία ἀγγέλου πρὸς τὸ Θεὺὸ καταχωρίζεται στὸ 16: 
πεφάλαιο τῆς Ἀποκαλύψεως ὁ ἀκόλουθος ὄμνος: 

Ὀλίκαιος εἶ, ὁ ὤν καὶ ὃ ἦν, ὃ ὅσιος/ ὅτι ταῦτα ἔκρινας,/ ὅτι 
αἷμα ἁγίων καὶ προφητῶν ἐξέχεαν/ καὶ αἷμα αὐτοῖς (δ)έδωκας 
πιεῖν͵/ ἄξιοί εἶσιν. 

Ὁ κεντρικὸς ἄξονας τοῦ ὕμνου εἶναι τὸ μαρτύριο, θέµα προσ- 
φιλὲς στὴν Ἀποκάλυψη ξ. Ὡς ὕμνος πρὸς τοὺς µάρτυρες, ὁ συγκεκ- 
οιμένος δὲν φαίνεται ὅτι ἐπηρέασε ἀντίστοιχους, οἱ ὁποῖοι ἐμφανί- 
ἕονται μετὰ ἀπὸ τὸν 4” αἰ. Κατὰ τὴν περίοδο συγγραφῆς τῆς 
Ἀποκαλύψεως ἡ Ἐκκλησία ζοῦσε ἤδη στην ἐποχὴ τοῦ μαρτυρίου. 
Ἡ ἐπισήμανση ὅτι ὅλες οἱ διώξεις ἐντάσσονται στήν «πρίση» τοῦ 
Θεοῦ καὶ στὴ δικαιοσύνη του εἶναι ἕνα θέµα, τὸ ὁποῖο εὑρίσκεταν 
σὲ μεταγενέστερα ἐγκώμια ἁγίων, ἀπὸ τὰ ὁποῖα προῆλθαν καὶ οἱ 
πρῶτοι Χριστιανικοὶ ὄμνοι πρὸς τοὺς μάρτυρες. 

Στὸ συγκεκριµένο ὕμνο δοξάζεται ὁ Θεὸς ὡς Ἐκεῖνος ποὺ 
ἐπιβράβευσε τοὺς μάρτυρες. Στὺὸ θέµα αὐτὸ μαρτυρεῖται καὶ πάλι 
παλαιοδιαθηκική ἐπίδραση ἀπὸ κείµενα, στὰ ὁποῖα ὑμνεῖται ἡἣ 
παντοδυναμµία τοῦ Θεοῦ ποὺ τιμώρησε τοὺς βασαγιστὲς τοῦ λαοῦ 
Του, παθὼς καὶ ἡ ἀγάπη Του πρὸς τοὺς πιστούς, τοὺς ὁποίους 
τελικὰ ἀντάμειψεξ”. Ἀξίζει νὰ ἐπισημάνουμε ἐδῶ ὅτι στὸ συγκεκρι- 
µένο κείµενο ὃξν ὑπεισέρχονται Ἑένες ἐπιδράσεις (ὅπως ὁ κώνδυνος 
νὰ λάβουν οἱ μάρτυρες χαρακτηριστικὰ ἡρώων καὶ ἡμιθέων), ἀλλὰ 
διατηρεῖται ἀλώβητος ὁ βιβλικὸς χαρακτήραςξ, 


59 Ὁ Ἀρχιεπίσποπος Άμερικῆς Δημήτριος (Τρακατέλης) γράφει ὅτι, στην Ἀποκά- 
λυψη ὁ Ἰωάννης προβάλλει «ἕνα ὅραμα μάχης γιὰ τὴν ἀλήθεια τῆς πίστεως» («Ἀ- 
ποκάλυψη καὶ ἱερωσύνη. Ἕνα ὅραμα λατρείας καὶ νίκης», Τιμητικὸ ἀφιέρωμα εἷς 
τὸν σεβ. Μητροπολίτην Ὕδρας, Σπετσῶν καὶ Αἰγίνης Ἱερόθεον, ἐπὶ τῇ συµπλη- 
ρώσει τριακονταετοῦς ποιµαντορίου 1967-1907, Ἀθήνα 1991, σ. 150). 

ΒΠΙρβλ., Την ᾠδῆ τῆς Μαριὰμ (Ἔξ. 15, 1-21), τὸ ἆσμα τῆς Δεββώρας (Ἔριτ. 5, 1-31) 
καὶ τοὺς Ψαλμοῦὺς 82, 104, 1394, 135. 

85 Βλ. κ. ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ, «Τὰ λειτουργικὰ..», σσ, 588-580. 
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Στὸ παρὸν κεφάλαιο θὰ καταγραφοῦν οἱ ἐχτὸς τῆς Θείας Εὐχα- 
ριστίας καὶ τοῦ Βαπτίσματος εὐχές, οἱ ὁποῖες μαρτυροῦνται στὶς 
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λειτουργικὲς πηγὲς τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνων. Θὰ ἐπιχειρηθεῖ, 
ἐπίσης, νὰ διερευνηθεῖ ἡ πιθανη θέση τους στὴ Λατρεία. 

Ἂν καὶ μελετώντας τὰ καινοδιαθηκικὰ στοιχεῖα περὶ προσευχῆς 
συμµπεριλάβαμε καὶ τοὺς λειτουργικοὺς ὄμνους, στὸ παρὸὺν κεφά- 
λαιο, ὅμως, κρίνουμε ὅτι δὲ πρέπει νὰ συμπεριληφθοῦν οἱ χριστια- 
νικοὶ ὄμνοι τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνῶγ. καὶ τοῦτο διότι, στη μὲν 
Καινη Διαθήκη οἳ συγκεκριμένοι ὕμνοι ἀποτελοῦσαν προσευχητικὰ 
κείµενα τῆς πρώτης χριστιανικῆς κοινότητας, ἑνῶ ἀργότερα ἐξελίσ- 
σονται σὲ θρησκευτιχκἩη ποίηση μεγάλου ὄγκου. Ἡ Λειτουργική 
ἐνδιαφέρεται γιὰ τοὺς διαφόρους πρωτοχριστιανικοὺς ὕμνους, µόνο 
ὅμως ἐὰν εἶναι σαφὲς ὅτι αὐτοὶ ἦσαν ἐντεταγμένοι στὴ Λατρεία (καὶ 
δὲν ἀποτελοῦσαν ποιητικὴ παραγωγὴ γιὰ την ἔκφραση τῶν Δογμά- 
τῶν τῆς Ἐκκλησίας). Ἐπικεντρώθηκε, λοιπόν, ἣ προσοχη στὶς προ- 
σευχές, καὶ μάλιστα σὲ αὐτὲς ποὺ ὑποδηλώνουν συλλογικότητα καὶ 
ὄχι ἀτομικότητα: διότι, µόνο οἳ πρῶτες μποροῦν νὰ χαρακτηρι- 
στοῦν ὡς «λειτουργικὲς προσευχὲς». 


(α) Ἡ προσευχὴ τῆς Α΄ Κλήμεντος πρὺς Κορινθίους (59,2-61.3) 


Ὁ Κλήμης, Ἐπίσκοπος Ρώμης (1101 μ.Χ.) ἀπευθύνει ἐπιστολὴ 
πρὸς τὴν Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου περὶ τὸ 95-96 μ.Χ. (κατὰ τοὺς 
χρόνους αὐτοκρατορίας τοῦ Δομιτιανοῦ), ἐκφράζοντας τὶς θέσεις 
του περὶ τοῦ προβλήματος ποὺ εἶχε δημιουργηθεῖ στη συγκεκριμένη 
Ἐνκλησία καὶ τὸ ὁποῖο εἶχε ὡς ἁποτέλεσμα την ἀπομάκρυνση κά- 
ποιων πρεσβυτέρων ἀπὸ τὸ ἱερατικὸ λειτούργημα χωρὶς συγκεκρι- 
µένη κατηγορία!. 

Ἡ ἐχτενῆς προσευχή στὸ 590,2-61,3 τῆς Ἐπιστολῆς χαρακτηρί- 
ἕεται ὡς προσευχἠ γενικοῦ περιεχοµένου. Ὅπως ἐπισημαίνει ὁ καθ. 
Κ. ΜΠΟΝΗΣ, «τὰ τμήματα τῆς ἐπιστολῆς ἐπιτρέπουσιν ἡμῖν σήμερον 
νὰ ρίψωµεν ἐρευνητικὸν βλέμμα ἐπὶ εὐρέως πεδίου τῶν ἀρχῶν τῆς 
ἐκκλησιαστικῆς Λειτουργίας καὶ εἰσάγουσιν ἡμᾶς εἰς την ἀναγνώρι- 
σιν σχέσεως καὶ συνδέσεως τῆς χριστιανικῆς πρὸς τὴν παλαιοδιαθη- 


1 Βλ. ὅλα τὰ σχετικὰ εἰσαγωγικὰ θέµατα στὴν εἰσαγώγὴ τῆς πριτικῆς ἐκδόσεως τῆς 
ἐπιστολῆς ἀπὸ τὸν Κ. ΜΠΟΝΗ (Κλήμεντος Ρώμης, Ἐπιστολὴ Α΄ πρὸς Κορινθίους, 
Ἀθῆναι 1973, σο. 29 ἐξ) παθῶς μαὶ στὴ µελέτη τοῦ Β. ΦΕΙΔΑ, Ἡ Ἐλκλησία τῆς Κο- 
ρίνθου κατὰ τὴν Αην Κλήμεντος, Ἀθῆναι 1950. Περὶ τῆς δομῆς καὶ τοῦ περιεχο- 
µένου τῆς ἐπιστολῆς, βλ. καὶ 1. ΜΑΕΤΥ, «Βιιιάο ἀάς ἰοχίες ου](με]ς...», σ. 90. 
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πικὴν- ἰουδαϊκην Λατρείαν»΄. Ἀλλὰ καὶ ὁ 1. ΜΑΕΤΥ, τονίζοντας τὴ 
σπουδαιότητα τῆς προσευχῆς, ἀναφέρει ὅτι αὐτῃη ἀποτελεῖ «την 
κορύφωση ὁλόχληρης τῆς ἐπιστολῆς». 

Ἐὰν ἐπιχειρήσουμε νὰ διακρίνουμε κάποιες θεματικὲς ἑνότητες 
στην ἐπτενὴ προσευχὴ τοῦ Κλήμεντος, διαμορφώνεται τὸ ἀκόλουθο 
σχεδιάγραμμα: 50,2: διατύπωση αἰτήματος/ 59,3: δοξολογία πρὸς τὸ 
Θεὸ (μὲ στοιχεῖα χριστολογικοῦ ὕμνου)/ 50,4: προσευχή γιὰ τοὺς 
ἔχοντες ἀνάγκη/ 60, 1-4: δοξολογία πρὸς τὸ Θεὸ- Προσευχῆ/ 61, 1-3: 
προσευχη ὑπὲρ τῶν βασιλέων. 


() Ἡ δοξολογία πρὺς τὸ Θεὸ ἔχει σαφή παλαιοδιαθηκικὸ χα- 
ρακτήρα΄. Τὸ 50,2 εἰσάγει στην προσευχή, την ὁποία ἀποκαλεῖ ὡς 
«ἐκτενῆ δέηση” καὶ ἰκεσία», ζητώντας ἀπὸ τὸ Θεὺ «νὰ διαφυλάξει 
τὸν ἀριθμὸ τῶν ἐκλεκτῶν ἄθραυστο διὰ τοῦ ἠγαπημένου Παιδός 
Του Ἰησοῦ Χριστοῦ, διὰ τοῦ Ὁποίου κάλεσε τοὺς ἀνθρώπους ἀπὸ 
τὸ φῶς στὺ σκότος καὶ στην ἐπίγνωση τῆς δόξας τοῦ ὀνόματός 
Του». Στὸ σημεῖο αὐτὸ παρεμβάλλεται ὁ χριστολογικὸς ὕμνος 
(59.3), µέσῳ τοῦ ὁποίου δοξολογεῖται ὅ Θεός  Ἀπευθυνόμενη ἡ 
προσευχή πρὸς τὸ Θεό, ἀναφέρεται στὸ σωτηριῶδες ἔργο τοῦ 
Ἰησοῦ: 

«.ἀνοίξας τοὺς ὀφθαλμοὺς τῆς καρδίας ἡμῶν εἰς τὸ γινώσκειν σε 
τὸν µόνον ὄὕψιστον ἐν ὑψίστοις, ἅγιον ἐν ἁγίοις ἀναπανόμενον. τὸν 
ταπεινοῦντα ὕβριν ὑπερηφάνων, τὸν διαλύοντα λογισμοὺς ἐθνῶν, 
τὸν ποιοῦντα ταπεινοὺς εἰς ὄὕψος καὶ τοὺς ὑψηλοὺς ταπεινοῦντα, 


2ΤΠΠΡβλ. κ. ΜΠΟΝΗ, ὅ.π., σ. 57. Τὸ σύνδεσμο τῆς προσευχῆς μὲ τὶς ἑβραϊκὲς προσευχὲς 
τῆς Συναγωγῆς τονίζει καὶ ὁ 1. ΕΕΒΒΕΤΟΝ, «[4ά Ργίὸτεα..», σ.8. 

3 Πρβλ. 1. ΜΑΒΤΥ, «Εἰαάες ἆςο {οκίον ου]έπο!ς..», σ. 91. Πρβλ. και σ.03 «Μίοιχ 
αι/αασαπ αςς ἰοχίος ομ]έμεῖς οοΠβετνές ἆαπς {6 Ἡουνεαιι Τεδίαπιθηί, οε]α]-οΙ ποὰς ρει- 
πιεί ἆθ Ποῦ5 τερτόςεπίετ 65 ὁἰόπιεηίς εδεεη({είς αες ρτίέτες ΠΙωτρίαυες νοις ἷ4 ΠΠ άά 
Ρτεπι]εσ φ1δςίε». 

3 Ὁ χαρακτήρας αὐτὸς εἶναι ἔντονος σὲ ὁλόκληρη τὴν ἐπιστολή, κυρίως δὲ στὰ 
σχετικὰ μὲ τὴ Θεία Εὐχαριστία (κεφ. 38-44). 

5 Ἡ ἕἔννοια τῆς ἐκτενοῦς προσευχῆς μαρτυρεῖται στὴν Π.Δ. (βλ. Ἰων. 3,8/ Δ΄ΜαΝ. 
5,9/ Ἰουδ. 4.12), ἀπὸ ἐπεῖ δὲ υἱοθετήθηκε στὴ χριστιανικὴ Λατρεία. Ὁ ὄρος περιέχει 
τὴν ἔννοια τῆς πνευματικῆς ἀνατάσεως, ἡ ὁποία πρέπει νὰ συνοδεύει την προσευχἠ 
(1. ΕΙΡΕΕΝΗΟΕΕΕ, Παπάβιοᾗ αε ΚαιλοΙσομε Παγρίέ, 1, Ἑτείριτῃ 1932, σ.198 καὶ Π, 
Ετείδιτρ 1933, σ.46). Περὶ τῆς ἐννοίας τῆς «ἰπεσίας» καὶ τῆς υἱοθετήσεώς της σιὶς 
μεταγενέστερες εὐχαριστιακὲς εὐχές, βλ. Ε.Β.ΒΕΙ4ΗΤΜΑΝ, 1ησίες Εαδίεγπ απᾶ ἵλευι- 
6, Οσοτά 1806, σ.373. 

κ. ΜΠΟΝΗ, σ.206 (5-10). 
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τὸν πλουτίξοντα καὶ πτωχίξοντα, τὸν ἀποκτείνοντα καὶ ξῆν 
ποιοῦντα, µόνον εὐεργέτην πνευμάτων καὶ Θεὸν πάσης σαρκός. τὸν 
ἐπιβλέποντα ἐν τοῖς ἁβύσσοις, τὸν ἐπόπτην ἀνθρωπίνων ἔργων, τὸν 
τῶν κινδυνευόντων βοηθόν, τὸν τῶν ἀπηλπισμένων σωτῆρα, τὸν 
παντὸς πνεύματος κτίστην καὶ ἐπίσχοπον. τὸν πληθύνοντα ἔθνη ἐπὶ 
γῆς καὶ ἐν πάντων ἐκλεξάμενον τοὺς ἀγαπῶντάς σε διὰ Ἰησοῦ 
Χριστοῦ τοῦ ἠγαπημένου παιδός σου, δι οὗ ἐπαίδευσας, ἡγίασας, 
ἐτήμησας:. 

Ὑπάρχουν ὅροι καὶ ἔννοιες ἀπὸ τὴ συγκεκριμένη προσευχή, οἱ 
ὁποῖοι υἱοθετοῦνται σὲ μεταγενέστερες προσευχὲς τῆς Λατρείας. 
Πρόκειται, ὅμως, κυρίως περὶ παλαιοδιαθηκικῶν ὅρων" καὶ, ἔπο- 
µένως, ὃξν γνωρίζουμε ἐὰν ἐνσωματώθηκαν στὶς μεταγενέστερες 
προσευχὲς κατ ἐπίδραση τῆς Α΄Κλήµμεντος ἤ τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης". 
Τὸ αἴτημα, ὅμως, εἰς τὸ γινώσκειν σε τὸν µόνον ὕψιστογν... ἓδρά- 
ἕεται προφανῶς στὴν Καινη Διαθήχη καὶ, µάλιστα, σὲ ἀντίστοιχη 
διδασκαλία τοῦ Κυρίου ἐντὸς τῆς ἀρχιερατικῆς προσευχῆς του. 


(1) Ἀκολουθεῖ ἡ εὐχὴ γιὰ τοὺς ἔχοντες ἀνάγκη (50,4). Τμήματα 
τῆς εὐχῆς αὐτῆς καταχωρίζονται σὲ μεταγενέστερες εὐχὲς τῆς Θείας 
Λειτουργίας, ὅπως ἀποδεικνύεται στὸν ἀκόλουθο συγαριτικὸ πίνα- 
πα: 


7 κ. ΜΠΟΝΗ, σ. 206(11)-208(24). 

ὃ «Ἅγιον ἐν ἁγίοις ἀναπαυόμενον» (Ἠσ. 57, 15)/ «τὸν ταπεινοῦντα ὕβρυν ὑπε- 
ρηφάνων» (Ἠσ. 13, 114)/ «τὸν διαλύοντα λογισμοὺς ἐθνῶν» (Ψαλμ. 32, 10)/ «Τὸν 
ποιοῦντα ταπεινοὺς εἷς ὄὕψος» (Ἰὼβ 5, 11)/ «τὸν πλουτίζοντα καὶ πτωχίζοντα» 
(ΑΈασ 2,7)/ «τὸν ἀποκτείνοντα καὶ ζην ποιοῦντα» (Δευτ. 32,.30/ Α΄ασ. 25/ 
Δ΄Βασ. 5,7)/ «μόνον εὐεργέτην πνευμάτων μαὶ Θεὺν πάσης σαρκὸς» (Ἀριθμ. 16,22 
27,16)/ «τὸν ἐπιβλέποντα ἐν τοῖς ἁβύσσοις (Σοφ, Σιο. 16, 18)/ «τὸν τῶν 
ἀπηλπισμένων σωτῆρα» (Ἴουδ. 9,11)/ «τὸν παντὸς πνεύματος κτίστην» (Άμ. 4,13/ 
Ἰῶβ 10,19)/ «τὸν πληθύνοντα ἔθνη ἐπὶ τῆς γῆς» (Γεν. 48, 16). 

ὃ Ὅπως παρατηρεῖ ὁ 1. ΜΑΕΤΥ περὶ τῶν παλαιοδιαθηκικῶν ἀναφορῶν τοῦ συγκεκ- 
θιµένου τμήματος τῆς προσευχῆς, «πιαἰρτό αθοπάαπος ἀςδ οἱίαίίοπ8, υπ 5δου{ῇο το- 
πιᾶτο μα Εὶο 4 ἔοτνοις τᾶρπο ἁ απ Όουί ὰ Γη υΐτε ἆς σεί{ο ρτῖτο» (πρβλ. «Βιιάς ἆο ἴοχ- 
τες οὐ]πε]ς..., σ. 91). 

9 Αὔτη δὲ ἐστιν ἡ αἰώγιος ζωὴ ἵνα γινώσκωσιν σὲ τὸν µόνον ἀληθινὸν Θεὸν καὶ 
ὅν ἀπέστειλας Ἰησοῦν Χριστὸν (Ἰω. 17,3). 
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Α΄ Κλήμεντος 
594 


Ἀξιοῦμέν σε, 
δέσποτα βοη- 
θὸν γενέσθαι 
καὶ ἀντιλήπτο- 
ρα ἡμῶν τοὺς 
ἐν θλίψει ἡμῶν 
σῶσον, τοὺς 
πεπτωκότας 
ἔγειρογ, τοῖς 
δεοµέγοις ἐπι- 
φάνηθι, τοὺς 
ἀσθενεῖς ἴα- 
σαι, τοὺς πλα- 
νωµένους τοῦ 
λαοῦ σου ἐπί- 
στρεφον, χόρ- 
τασον τοὺς 
πεινῶντας, 
λύτρωσαι τοὺς 
δεσµίους ἡμῶν, 
ἐξανάστησον 
τοὺς ἀσθενοῦγ- 
τας, παρακάλε- 
σον τοὺς ὁλι- 
γοιψυχοῦντας:. 
γνώτωσαν 
ἔθνη, ὅτι σὺ εἶ 
ὁ Θεὸς μόνος 
καὶ Ἰησοῦς 
Χοιστὸς ὁ παῖς 
σου καὶ ἡμεῖς 
λαός σου καὶ 
πρόβατα τῆς 
νομῆς σου’. 


Λειτουργία 
ἀπ. Μάρκου 


Τοὺς 
γοσοῦντας, 
Κύριε,..ἴασαι' 
ὣωτοὺς ἐν µακ- 
ροῖς ἁρρωσ- 
τήµασι προ- 
κατακειµέ- 
νους ἐξα νά- 
στησον,...τοὺς 
ἐν φυλακαῖς 
«.ἑλευθέρω- 
σον, ὅτι σὺ ὁ 
Θεὸς ἡμῶν...ἡ 
ἀνάστασις 
τῶν πεπτω- 
κότωγ...Πάσῃ 
ψυχῆ χοισ- 
τιανῇ θλιβο- 
µένῃ καὶ 
περιεχοµένη 
δὸς ἔλεος... 
(Εὐχὴ τῆς 
Ἀναφορᾶς). 


Ἡ κ. ΜΠΟΝΗ, σ. 204(24-32). 


Λειτουργία 
Ἰακώβου ἆδελ- 
φοθέου 


Μνήσθητι, 
Κύριε, ...τῶν ἐν 
δεσμοῖς καὶ 
φυλακαῖς... 
Μνήσθητι, 
Κύριε, 
««γοσούγτων... 
Μνήσθητι, 
Κύριε, πάσης 
ψυχῆς 
χροιστιανῆς 
θλιβοµένης... 
καὶ (ὑπὲρ) 
ἐπιστροφῆς 
τῶν πεπλανη- 
μέγων... 

(Βὐχὴ τῶν 
Διπτύχων). 
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Λειτουργία 
Μ. Βασιλείου 


Μνήσθητι, 
Κύριε, τοῦ 
περιεστῶτος 
λαοῦ..τοὺς 


Ἰ ὀλιγοψύχους 


παραμύθησαν 
τοὺς ἔσκορπι- 
σμένους 
ἐπισυνάγαγε 
τοὺς πεπλα- 
γηµένους 
ἐπανάγαγε.. 
νοσοῦντας 
ἴασαι. Τῶν... 
πάσῃ θλίψει 
καὶ ἀνάγκῃ 
καὶ περι- 
στάσει ὄντων 
µνηµόνευσον 


(Εὐχὴ τῶν 
Διπτύχων). 
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Εἶναι, ἑπομένως, σαφὲς ὅτι στὸ Α΄Κλήμεντος 50.4 εὑρίσκονται 
κάποια στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα ἀπετέλεσαν τμήματα τῶν εὐχαριστιακῶν 
εὐχῶν, γεγονὸς ποὺ καταδεικνύει ὅτι ἡ συγκεκριμένη προσευχη 
βρισκόταν ἤδη σὲ χρήση στὴ λατρεία τῆς Ἐκκλησίας τοῦ τέλους τοῦ 
11" αἰ. 


(ΠΠ) Τὸ µεγαλύτερο τμῆμα τοῦ 60,1 συνιστᾶ δοξολογία τοῦ Θεοῦ 
ὡς δημιουργοῦ τοῦ κόσμου. Ἡ δοξολογία αὐτὴ περιέχει πολλὰ 
παλαιοδιαθηκικὰ στοιχεῖα καὶ ὁμοιάζει μὲ τὸ πρῶτο τμῆμα τῆς 
κατὰ πολὺ µεταγενέστερης εὐχῆς τοῦ Μ.Ἁγιασμοῦ τῶν Θεοφανείων 
(ποίηµα Σοφρονίου Ἱεροσολύμων) Μέγας εἶ Κύριε καὶ θαυμαστὰ 
τὰ ἔργα σου..ῖ”. Περὶ τὸ τέλος, ὅμως, τοῦ πρώτου στίχου καὶ σὲ 
ὁλόκληρο τὸ δεύτερο στίχο καταχωρίζεται µία εὐχὴ ὑπὲρ ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν: 

(60,1)...ἐλεῆμον καὶ οἰπτίρμογ, ἄφες ἡμῖν τὰς ἀνομίας ἡμῶν καὶ 
τὰς ἀδικίας καὶ τὰ παραπτώματα καὶ πλημμελείας. (60,2) Μὴ 
λογίσῃ πᾶσαν ἁμαρτίαν δούλων σου καὶ παιδισκῶν, ἀλλὰ χαθά- 
ρισον ἡμᾶς τὸν καθαρισμὸν τῆς σῆς ἀληθείας, καὶ κατεύθυνον τὰ 
διαβήµατα ἡμῶν ἐν ὁσιότητι καρδίας πορεύεσθαι καὶ ποιεῖν τὰ κα- 
λὰ καὶ εὐάρεστα ἐνώπιόν σου καὶ ἐνώπιον τῶν ἀρχόντων ἡμῶν''. 

Ἡ παραπάνω εὐχὶ ὑπὲρ ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν εἶναι, προφα- 
νῶς, µία συλλογικὴ προσευχἠ τῆς λατρεύουσας χριστιανικῆς κοινό- 
τητας. Τὸ κπατὀλίγα ἔτη μεταγενέστερο κείµενο τῆς Διδαχῆς τῶν 
Δώδεκα Ἀποστόλων ἀναφέρει ὅτι, πρὶν ἀπὸ τὴν ἔναρξη τῆς Θείας 
Λειτουργίας οἱ πιστοὶι «προεξομολογοῦντο» τὰ παραπτώµατά 
τους’. Εἶναι πιθανό, ἑπομένως, νὰ προβλεπόταν κάποια προσευχὶὴ 
ὑπὲρ τῶν μετανοούντων, ὅπως αὐτὴ ποὺ καταγράφεται στὴν Α΄ 
πρὸς Κορινθίους τοῦ Κλήμεντος Ρώμης, 60, 1-2. Οἱ ρίζες, ἄλλωστε, 
τοῦ 60,2 (καθάρισον ἡμᾶς τὸν καθαρισμὸν τῆς σῆς ἀληθείας) 
εὑρίσκονται προφανῶς στὸ κατὰ Ἰωάννην καὶ στὸ αἴτημα τοῦ 
Κυρίου πρὸς τὸ Θεὺ Πατέρα νὰ «ἁγιάσει ἐν ἀληθείᾳ» τοὺς Μαθητὲς 
(Ίω, 17, 17). 


13 Ἠλ. Εὐχολόγιον τὸ Μέγα (ἐπιστασίᾳ ἵερομ. Σπυρίδωνος Ζερβοῦ), Ἀθῆναι, 
Ἀστήρ, 1970 (ἐπανέκδοση τῆς ἐπδόσεως τῆς Βενετίας, 18622), σ. 358, 

131. ΜΠΟΝΗ, σ.210 (8-14). 

1 Λιδαχὴ 14,1, ἔκδ. Ι-Ρ. αυνετ, Τα ΓἰάαςΠέ, [ηδίγις(ίοη ἀες Αρδίγες, ΡΑΓἱ8, Ο80ΔΙάΑ, 
1958, σ. 240(7-8). 
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Μετά, ὅμως, ἀπὸ τὸ παρέµβλητο τμῆμα τῆς προσευχῆς ὑπὲρ ἀφέ- 
σεως τῶν ἁμαρτιῶν, ἡ δοξολογικη προσευχη συνεχίζεται μὲ τὴ 
διατύπωση ἄλλων αἰτημάτωγν: 

ἀΝαί, δέσποτα, ἐπίφανον τὸ πρόσωπόν σου ἐφ᾽ἡμᾶς εἰς ἁγαθὰ 
ἐν εἰρήνῃ, εἰς τὸ σκεπασθῆναι ἡμᾶς τῇ χειρί σου τῇ κραταιᾷ καὶ 
ρυσθῆναι ἀπὸ πάσης ἁμαρτίας, τῷ βραχίονί σου τῷ ὑψηλῷ, καὶ 
οὔσαι ἡμᾶς ἀπὸ τῶν µισούντων ἡμᾶς ἀδίκως. 'Δὸς ὁμόνοιαν καὶ 
εἰρήνην ἡμῖν τε καὶ πᾶσιν τοῖς κατοικοῦσιν τὴν γῆν, καθὼς ἕδωκας 
τοῖς πατράσιν ἡμῶν, ἐπικαλουμένων σε αὐτῶν ὁσίως ἐν πίστει καὶ 
ἀληθείᾳ, ὑπηκόους γινοµένους τῷ παντοκράτορι καὶ ἐνδόξῳ 
ὀνόματί σου, τοῖς τε ἄρχουσιν καὶ ἡγουμένοις ἡμῶν ἐπὶ τῆς γῆς''. 

Τὸ τελευταῖο αὐτὸ τμῆμα τῆς δοξολογικῆς προσευχῆς τοῦ 60" 
κεφαλαίου χαρακτηρίζεται περισσότερο ἀπὸ καινοδιαθηκικὰ καὶ 
ὀλιγότερο ἀπὸ παλαιοδιαθηκικὰ στοιχεῖα (ὅπως τὰ προηγούμενα 
τμήματα τῆς προσευχῆς). Αὐτό, κυρίως, διαφαίνεται στὸ αἴτημα τῆς 
προσευχῆς περὶ τῶν «μισούντων», στὸ ὁποῖο δὲν διακρίνουμε τὶς 
παλαιοδιαθηκικὲς ἔννοιες τῆς «τιμωρίας τῶν μισούντων» ἀπὺ τὺ 
Θεό. Καιϊνοδιαθηκικό, ἐπίσης, θὰ πρέπει νὰ χαρακτηριστεῖ καὶ τὸ 
αἴτημα περὶ «παροχῆς ὁμόνοιας καὶ εἰρήνης» σὲ ὅλους τοὺς κατοί- 
κους τῆς γῆς, αἴτημα τὸ ὁποῖο ἀποκαλύπίει τὴν παγκοσμιότητα τοῦ 
μηνύματος τοῦ Εὐαγγελίου, σὲ ἀντίθεση μὲ τὶς ἑβραϊκὲς ἀπόψεις 
περὶ «περιουσίου λαοῦ», στὸν ὁποῖο ἀποκλειστικῶς ἀπευθύνεται ὁ 
Θεός. Ἀλλὰ καὶ τὸ 60,4 περὶ «ἐπικλήσεως τοῦ Θεοῦ» ἐν πίστει καὶ 
ἀληθείᾳ συνδέεται μὲ τὸ Α΄Τιμ. 2, 7 (ὅπου ὁ Παῦλος φέρεται ὡς 
«διδάσκαλος τῶν ἐθνῶν» ἐν πίστει καὶ ἀληθείᾳ). 

Στὸ 60,4, ὅμως, ὑποδηλώνεται ὁ ἰουδαιοχριστιαγικὸς χαρακτή- 
ρας τῆς προσευχῆς γίνεται ἀναφορὰ στοὺς «πατέρες», οἱ ὁποῖοι 
«ἐπικαλέστηκαν» τὸ Θεὸ «μὲ ὁσιότητα», µέσα «στὴν πίστη καὶ τὴν 
ἀλήθεια». Ἡ ἀναφορὰ αὐτῃ ἀποκαλύπτει καὶ τὴν ἰουδαιοχριστια- 
νιΝΗ προέλευση τῆς εὐχῆς, παρότι πρέπει νὰ βρισκόταν σὲ λειτουρ- 
γικη χρήση στήν Ἐκκλησία τῆς Ρώμης. Τὸ γεγονὸς ὅτι, ὁ Κλήμης 
Ρώμης ἀπευθυνόμενος στην Ἐκμλησία τῆς Κορίνθου ἀναφέρεται 
στοὺς «πατέρες» τοῦ ἑβραϊκοῦ ἔθνους δὲν πρέπει νὰ μᾶς Ἐενίζει, 
διότι φαίνεται ὅτι στὴν Κόρινθο ὑπῆρχε ἰουδαιοχριστιανικὴ κοινό- 
τητα, ὅπως συμπεραίνουμε καὶ ἀπὸ ἀντίστοιχη ἀναφορὰ τοῦ ἀπ. 
Παύλου στην Α΄πρὺς Κορινθίους (10,1). Μία παρόμοια κοινότητα 


ἴδκ. ΜΠΟΝΗ, σσ. 210(14)- 212(23). 
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μποροῦσε νὰ προσευχηθεῖ μὲ την εὖὐχὴ τῆς ἐπιστολῆς Κλήμεντος 60,4 
χωρὶς ἐρωτηματικὰ περὶ τοῦ ποιοὶ ἦσαν οἱ «πατέρες». 


(Ν) Στὸ 61. 1-3 παρατίθεται εὐχὴ «ὑπὲρ τῶν «βασιλέων»: 

1Σὺ, Δέσποτα, ἔδωκας τὴν ἐξουσίαν τῆς βασιλείας αὐτοῖς διὰ 
τοῦ μεγαλοπρεποῦς καὶ ἀνεχδιηγήτου κράτους σου, εἰς τὸ 
γινώσκοντας ἡμᾶς τὴν ὑπὸ σοῦ αὐτοῖς δεδοµένην δόξαν καὶ τιμὴν 
ὑποτάσσεσθαι αὐτοῖς, μηδὲν ἐναντιουμένους τῷ θελήματί σου. οἷς 
δὺὸς, Κύριε, ὑγίειαν, εἰρήνην, ὀμόνοιαν, εὐστάθειαν, εἰς τὸ διέπειν 
τὴν ὑπὸ σοῦ δεδοµένην αὐτοῖς ἡγεμονίαν ἀπροσκόπτως. 2 Σὺ γὰρ, 
Δέσποτα, ἐπουράνιε βασιλεῦ τῶν αἰώνων δίδως τοῖς υἱοῖς τῶν ἀνθ- 
ρώπων δόξαν καὶ τιμὴν καὶ ἐξουσίαν τῶν ἐπὶ τῆς γῆς ὑπαρχόντων. 
σὺ, Κύριε, διεύθυνον τὴν βουλὴν αὐτῶν κατὰ τὸ καλὸν καὶ εὖὐά- 
ρεστον ἑνώπιόν σου, ὅπως διέποντες ἐν εἰρήνῃ καὶ πραῦτητι εὖσε- 
βῶς τὴν ὑπὸ σοῦ αὐτοῖς δεδοµένην ἐξουσίαν ἵλεώ σου τυγχάνωσιν. 
μόνος δυνατὸς ποιῆσαι ταῦτα καὶ περισσότερα ἀγαθὰ μεθ ἡμῶν, 
σοὶ ἐξομολογούμεθα διὰ τοῦ ἀρχιερέως καὶ προστάτου τῶν ψυχῶν 
ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, δι οὗ σοι ἡ δόξα καὶ ἡ μεγαλωσύνη καὶ νῦν 
καὶ εἰς γενεὰν γενεῶν καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἁμήν!.. 

Τὸ βασικὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς διατυπώνεται γύρω ἀπὸ τοὺς «βασι- 
λεῖς». Στὸ 60,4 ποὺ προηγεῖται γίνεται ἀναφορὰ στοὺς «ἄρχοντες 
καὶ ἠγουμένους», ἀναφορὰ ἡ ὁποία ἐπεξηγεῖ τὸ περὶ «βασιλέων» 
τοῦ 61,1. Ἡ προσευχή, ἑπομένως, ἀπευθύνεται πρὸς τὸ Θεὸ ὑπὲρ 
τῶν εὑρισκομένων στὴν ἑξουσία. Παρόμοιο αἴτημα διατυπώνεται 
στὴ μεταγενέστερη εὐχὴ τῶν Διπτύχων τῆς Λειτουργίας τοῦ Μ.Βασι- 
λείουτ, 

Τὸ βασικὸ ἐρώτημα εἶναι σχετικὸ μὲ την ἐποχή, κατὰ τὴν ὁποία 
συνεγράψει ἡᾗ ἐπιστολὴ τοῦ Κλήμεντος. Διότι, οἱ «ἄρχοντες» καὶ οἱ 
«ἡγεμόνες» τῆς συγκεκριμένης ἐποχῆς εἶναι, προφανῶς, οἱ κρατοῦν- 
τες τῆς Ρωμαϊκῆς αὐτοχρατορίας, δηλαδη οἱ διῶκτες τῶν Χριστια- 


1ό1ς ΜΠΟΝΗ,, σ. 214 (1-18). 

1 Μνήσθητι, Κύριε, τῶν εὐσεβεστάτων καὶ πιστοτάτων ἡμῶν βασιλέων, οὕς 
ἑδικαίωσας βασιλεύειν ἐπὶ τῆς γῆς. ὅπλῳ ἀληθείας, ὅπλῳ εὐδοκίας στεφάνωσον 
αὐτούς...χάρισαι αὐτοῖς βαθεῖαν καὶ ἀναφαίρετον εἰρήνηνγ. λάλησον εἰς τὴν 
καρδίαν αὐτῶν ἆγαθὰ ὑπὲρ τῆς Ἐκκλησίας σου καὶ παντὸς τοῦ λαοῦ σου, ἵνα ἐν 
τῇ γαλήνῃ αὐτῶν ἤρεμον βίον διάγωµεν ἐν πάση εὐσεβείᾳ καὶ σεµμνότητι 
(Αα ΗΑναα[- Ι.ΡΑΗΙ. Ργεχ Εμολαγίδέίσα..., σσ. 328-240), 
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νῶνὃ. Ἡ προσευχἠ ἀποτυπώνει σχεδὸν ὁλοχληρωμένη τὴ διδασ- 
καλία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας περὶ τῶν σχέσεων μὲ τὴν κρατικὴ 
ἐξουσία: οἱ Χριστιανοὶ «ὑποτάσσονταυ στην ἐξουσία γιὰ νὰ μὴν 
«ἐναντιωθοῦν στὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ», ὑπὸ την ἔἕννοια ὅτι ὁ Θεὸς 
ἔχει παραχωρήσει τὴν ἐξουσία στοὺς ἄρχοντες, «μὲ τὸ μεγαλοπρεπὶς 
καὶ ἀνεχδιήγητο κράτος τῆς δυνάµεώς Του». Μόνο µέσα σ᾿᾽αὐτὸ τὸ 
πλαίσιο αἰτιολογεῖται τὸ αἴτημα γιὰ «ὑγεία, εἰρήνη, ὁμόνοια καὶ 
σταθερότητα» τῶν ἀρχόντων καὶ τῆς ἐξουσίαςτους, 

Τὰ ὑπὲρ τῶν πρατούντων αἰτήματα ὁλοχληρώνονται μὲ τὴν 
παράκληση πρὸς τὸ Θεὺ νὰ «κατευθύνει τὴ θέληση» τῶν ἀρχόντων 
«πρὸς κάθε καλὸ καὶ εὐάρεστο» ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ, ὥστε μὲ τὸ «νὰ 
ἀσκοῦν μὲ εἰρήνη καὶ πραότητα» τὴν ἐξουσία τους, νὰ λάβουν «τὴ 
συμπάθεια» τοῦ Θεοῦ. Εἶναι σαφὲς ὅτι, ὅλα τὰ αἰτήματα αὐτὰ 
ἑδράζονται πάνω στὴν ἀλήθεια ὅτι ὁ Θεὺς ἔχει παραχωρήσει τν 
ἐξουσία στοὺς ἄρχοντες καὶ προὐποθέτουν νὰ ἔχει συνειδητοποιη- 
θεῖ ἡ ἀλήθεια αὐτὴ καὶ ἀπὸ τοὺς ἰδίους τοὺς πρατοῦντες. 

Ἡ µεγάλη προσευχή τῆς ἐπιστολῆς τοῦ Κλήμεντος ὁλοκληρά- 
νεται μὲ τὸ παραπάνω κείµενο, τὸ ὁποῖο ἀποτελεῖ ταυτόχρονα τὴν 
ἀπάντηση τῆς Ἐκκλησίας πρὺς τὴν κατηγορία τῶν διωκτῶν ὅτι οἳ 
Χριστιανοὶ ἀποτελοῦν τὰ φθοροποιὰ στοιχεῖα τῆς αὐτοχρατορίας. 
Εἶναι προφανὲς ὅτι, στὴν ἴδια την Ἐκκλησία τῆς Ρώμης, δηλαδὴ στὸ 
πέντρο τῆς ρωμαϊκῆς αὐτοκρατορίας, οἱ Χριστιανοὶ διαδήλωναν τὶς 
θέσεις τους ἀπέναντι στὴν κρατική ἐξουσία µέσα ἀπὸ παρόμοια 
αἰτήματα προσευχῶν πρὸς τὸ Θεὸ γιὰ τοὺς κρατοῦντες. Τὸ στοιχεῖο 
αὐτὸ ἀποτελεῖ µία ἀκόμα πτυχἠ τῆς ἀξίας ποὺ ἐμπερικλείεται στὶ 
µεγάλη προσευχὴ τῆς ἐπιστολῆς, 


() Κείμενα προσευχῶν µέσα ἀπὺ τὰ ἔργα τῶν Ἀποστολικῶν 
Πατέρων 


Ἡ ἱστορία τῆς χριστιανικῆς Λατρείας ἀναγκάζεται, σὲ ὁρισμένες 
περιπτώσεις, νὰ ἀνασυνθέτει τὰ κείµενα προσευχῆς τῆς Ἐκκλησίας 
τῶν πρώτων αἰώνων µέσα ἀπὺ ἔμεσσες μαρτυρίες τῶν Ἄποστολι- 
κῶν Πατέρων καὶ τῶν Ἀπολογητῶν. Τοῦτο εἶναι ἐπιβεβλημένο ἐπει- 


18Περὶ τῆς συναφείας τοῦ αἰτήματος ὑπὲρ τῶν ἀρχόντων μὲ τὴν ἱστορικὴ συγκυρία 
τοῦ διωγμοῦ τοῦ Διομλητιανοῦ, βλ. 1. ΜΑΕΤΥ, «Ειιιάε ἆε τεχίςς ουἱἐιεῖς...», σ. 93. 
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δη τὰ συγκεκριµένα κείµενα δὲν ἀποτελοῦν εὐχολογιακὲς συλλογές, 
ἀλλὰ ἔχουν κυρίως ποιμαντικοὺς καὶ ἀπολογητικοὺς στόχους. 


()) Ἀρχίζουμε τὴν προσπάθεια αὐτῆ ἀπὸ τὸν Ἰγνάτιο Ἀντιοχείας. 

Ἀπευθυνόμενος πρὸς τοὺς Ρωμαίους ἀναφέρεται στην ἀνάγκη νὰ 
«δημιουργήσουν χορὸ ἐν ἀγάπῃ» καὶ νὰ «ἀπευθύνουν ἄσματα» τῷ 
Πατρὶ ἓν Χριστῷ Ἰησοῦ". Ἡ αἰτία ψαλμωδήσεως τῶν ἀσμάτων 
εἶναι ἡ «πρόσκληση» τοῦ Θεοῦ πρὸς τὸν Ἰγνάτιο νὰ ἔλθει στη Ρώμη 
γιὰ νὰ µαρτυρήσει. Ὁ ὕμνος (πιθανὸν ἤ προσευχὴῆ), στὸν ὁποῖο 
ἀναφέρεται ὁ Ἰγνάτιος, φαίνεται ὅτι ἐντασσόταν στὴν τέλεση τῆς 
Θείας Εὐχαριστίας, ἐπειδῃ ὁ Ἰγνάτιος ἀναφέρεται σὲ «σπονδὴ» 
(τῶν Χριστιανῶν τῆς Ρώμης) ὑπὲρ αὐτοῦ πρὸς τὸ Θεό, ἀλλὰ καὶ σὲ 
ὕπαρξη «ἕτοιμου θυσιαστηρίου»2.. Εἶναι προφανὲς ὅτι ὁ ὕμνος αὐ- 
τὸς θὰ στηριζόταν στὴν ἐλεύθερη ἔμπνευση τῶν Χριστιανῶν τῆς Ρώ- 
µης, ἀλλὰ θὰ εἶχε καὶ ὡς σταθερὸ τμῆμα τὴ μεσιτικὴ παρουσία τοῦ 
Χριστοῦ γιὰ τν ἐνίσχυση τοῦ δοξολογικοῦ χαρακτήρα του (τῷ 
Πατρὶ ἐν Χριστῷ). 

Στὴν ἴδια περίπτωση ἐντάσσεται καὶ ἡ προτροπὴ τοῦ Ἰγνατίου 
πρὸς τοὺς Χριστιανοὺς τῆς Ρώμης νὰ «λιτανεύσουν» στὸ Χριστὸ 
ὑπέρ του, ὥστε τὸ μαρτύριό του νὰ ἀποβεῖ «θυσία γιὰ τὸ Θεὸ»”. 
Στ συγκεχριµένη μαρτυρία ἐνδιαφέρον παρουσιάζει ὁ ὄρος «λιτα- 
γεία», ὁ ὁποῖος προέρχεται ἀπὸ τὸ ρῆμα «λιταγεύω» (Ξπαρακαλῶ), 
στὴ δὲ μεταγενέστερη λειτουργική ὁρολογία σηµαίνει «τὴν πάνδηµη 
παράκληση ἤ τελετή γιὰ τὶν ἄμεση παρέμβαση τοῦ Θεοῦ»”. Ἡ 
προτροπή, ἑπομένως, τοῦ Ἰγνατίου ὥστε οἱ Χριστιανοὶ τῆς Ρώμης 
νὰ «παρακαλέσουν ὅλοι μαζι θερμὰ τὸ Θεὺ» (νὰ «λιτανεύσουν») 
ὑπὲρ αὐτοῦ, ἀποτελεῖ µία πρώτη μαρτυρία ἑνὸς εἴδους λειτουργικῆς 
προσευχῆς, ἡ ὁποία ἔμελε νὰ ἐξελιχθεῖ σὲ ἀκολουθία γιὰ ποικίλες 


περιστάσεις’, 


19Ῥωμ. Π,2, ΒΕΠΕΣ 2, 1955, σ.214(36-38). 

1 Στην τελευταία αὐτὴ φράση πιθανὸν ὑπονοεῖ τὸ ἐπικείμενο μαρτύριό του ὡς 
θυσία πρὸς τὸ Θεό. 

Ἆ Ῥωμ. ΤΝ,2, ΒΕΠΕΣ 2, 1955, σ.215 (17-18). Βλ. καὶ τὶς ἐπισημάνσεις τοῦ κ.ΒΑῦ5, 
«Ώας Οεὑεί ἄετ Μᾶτίντοι», ΤΤΖ 62 (1953), σσ. 21ὲξ. 

2 ΠΡβΛ. τ.Θ. ΒΕΡΓΩΤΗ, Λεξικὸ λειτουργικῶν καὶ τελετουργικῶν ὅρων, Θεσσαλονίκη 
19913, σ. 90. 

35 Ὅπως σημειώνει εὐστοχώτατα ὁ α1ΙΟὐαξδΑΚΟΏ, «ἴ.ὁ παατίντε ἄε εαἰπί Ίᾳπᾶσε ἆοπ- 
πεΓα Ἱει ἃ απο οότέπιοπ!ο Ἡ67 Ἱες Εοπια]ῃς, οέτέπιοπἰε αἰ εδ ργέδεπίέο ὰ ]α {αςοἩ 


Ἡ προσευχἠ ἐκτὸς τῆς Θείας Εὐχαριστίας καὶ τοῦ Βαπτίσματος 2325 


(1 Μία προτροπὴ τοῦ Πολυκάρπου Σμύρνης πρὸς τοὺς Φιλιπ- 
πησίους προφανῶς παραπέμπει στην ὕπαρξη κάποιας λειτουργικῆς 
προσευχής: 

«Προσεύχεσθε ὑπὲρ πάντων τῶν ἁγίων. Προσεύχεσθε προσέτι 
ὑπὲρ τῶν βασιλέων καὶ τῶν ἀρχόντων καὶ τῶν ἡγεμόνων καὶ ὑπὲρ 
ἐκείνῶν, οἳ ὁποῖοι σᾶς καταδιώκουν καὶ σᾶς μισοῦν, καὶ ὑπὲρ τῶν 
ἐχθρῶν τοῦ Σταυροῦ, διὰ νὰ εἶναι φανερὸς κατὰ πάντα ὁ καρπός 
σας, καὶ διὰ νὰ εἶσθε τέλειοι ἐν ἐκείνῳ»ᾖ, 

Δὲν γνωρίζουμε ἄν ἡ προσευχὴ αὐτὴ ἦταν ἐντεταγμένη στὴ Θεία 
Λειτουργία ἤ ἦταν αὐτόνομη. Πιθανότερη εἶναι ἢ πρώτη ὑπόθεση, 
ἐπειδὴ ἡ µόνη λειτουργική σύναξη τῶν Χριστιανῶν κατὰ τοὺς πρώ- 
τους αἰῶνες πραγματοποιεῖτο µόνο στὰ πλαίσια τελέσεως τῆς Θείας 
Εὐχαριστίας. Ἡ ἀρχαιότητα τῆς προσευχῆς, πάντως, καθὼς καὶ ἡ 
σηµασία της εἶναι στουχεῖα ἁδιαμφισβήτηταί Τὰ αἰτήματα τῆς 
προσευχῆς παραπέμπουν σὲ μεταγενέστερες μορφὲς λειτουργικῶν 
προσευχῶν, εἴτε στην εὐχῆ τῶν Διπτύχων τῆς Θείας Λειτουργίας”, 
εἴτε σὲ αἰτήματα ποὺ ἔχουν ἐνσωματωθεῖ στὶς ἀπολύσεις κάποιων 
ἀκολουθιῶν”. 

Μεγάλο ἐνδιαφέρον ἐμφανίζει καὶ ἡ προσευχή τοῦ ἰδίου τοῦ 
Πολυκάρπου πρὶν ἀπὸ τὸ μαρτύριό του: 

Κύριε ὁ Θεὸς ὁ Παντοκράτωρ, ὁ τοῦ ἀγαπητοῦ καὶ εὐλογητοῦ 
παιδός σου Ἰησοῦ Χριστοῦ Πατήρ, δι οὗ τὴν περὶ σοῦ ἐπίγνωσιν 
εἰλήφαμεν, ὁ Θεὸς ἀγγέλων Λαὶ δυγάµεων καὶ πάσης κτίσεως 
παντός τε γένους τῶν δικαίων, οἵ ζῶσιν ἐνώπιόν σου ᾿Εὐλογῶ σε, 


ἆ μπε 5γΏαχε Π{μτρίααο» [«Αιχ οτἱρίπες 4 ομέε ἄες πιατίγτς ἆαῑς |ε εἡτῖκι]απίσπιε», 
ΚΟΕ 38 (1951), σ.363|. 

34 Φιλιππησίους ΧΙΙ, 2-3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ. 2011-15). Τὰ κεφάλανα Χ-ΧΙΠ καὶ ΧΙνΝ 
διασώξονται σὲ ἀρχαία λατινικὴ μετάφραση. Γι αὐτὸ τὸ κείµενο παρατίθεται σὲ 
ἑρμηνευτικὴ ἀπόδοση. 

35 Ἡ διαπίστωση αὐτὴ ἐνισχύεται ἐφόσον ἀποδειχθεῖ ὡς ὀρθὴ ἡ θέση τοῦ 
Ρ.Ν.ΒΑΕΒΙΣΟΝ ὅτι ἡ ἐπιστολὴ τελείωνε στὸ 12 κεφάλαιο" ἑπομένως, ὅτι ἡ ἐν λόγῳ 
εὐχή ἀποτελεῖ κατακλείδα ὁλοκλήρου τῆς ἐπιστολῆς (Ροΐγεατρετε (909 Ερϊσείες {ο 11ε 
ΡΗΠέρρίαης, (απιυτίάρε 1936). 

36 Ἡ εὐχὴ τῶν Διπτύχων ἀφορᾶ καὶ στοὺς ζῶντες πιστούς, τοῦτο δὲ μπορεῖ νὰ 
συσχετιστεῖ μὲ την προτροπή τοῦ Πολυπάρπου νὰ προσεύχονται οἱ Χριστιανοὶ 
τῶν Φιλίππων «ὑπὲρ πάντων τῶν ἁγίων» (δηλαδή, γιὰ ὅλους τοὺς Χριστιανοὺς). 
Ὅπως ἀναφέρθηκε σὲ προηγούμενες ἑνότητες, στην ἴδια εὐχὴ (τῶν Διπτύχων) 
περιλαμβάνονται αἰτήματα ὑπὲρ τῶν «ἀρχόντων» καὶ τῶν «ἡγεμόνων», παρόμοια 
δηλαδη μὲ τὰ μνημονευόμενα στὴν ἐπιστολὴ τοῦ Πολυκάρπου. 

37 Ὅπως τὸ αἴτημα «ὑπὲρ τῶν µισούντων ἡμᾶς». 


15 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 
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ὅτι ἠξίωσάς µε τῆς ἡμέρας καὶ ὥρας ταύτης, τοῦ λαβεῖν µέρος ἐν 
ἀριθμῷ τῶν μαρτύρων ἐν τῷ ποτηρίῳ τοῦ Χριστοῦ σου εἰς ἀνάστα- 
σιν ζωῆς αἰωνίου ψυχῆς τε καὶ σώματος ἐν ἀφθαρσίᾳ πνεύματος 
ἁγίου ἐν οἷς προσδεχθείην ἐνώπιόν σου σήµερον ἐν θυσίᾳ πίονι καὶ 
προσδεκτῇ, καθὼς προητοίµασας καὶ προεφαγέρωσας καὶ ἐπλήρω- 
σας, ὁ ἀψευδὴς καὶ ἀληθινὸς Θεός. ἠΔιὰ τοῦτο καὶ περὶ πάντων σε 
αἰνῶ, σὲ εὐλογῶ, σὲ δοξάξωὼ διὰ τοῦ αἰωνίου καὶ ἐπουραγίου ἀρ- 
χιερέως Ἰησοῦ Χριστοῦ, ἀγαπητοῦ σου παιδός, δι οὗ σοι σὺν αὐτῷ 
καὶ πνεύµατι ἁγίῳ δόξα καὶ νῦν καὶ εἰς τοὺς µέλλοντας αἰῶνας. 
Ἀμήν'. 

Ἡ προσευχὴ τοῦ Πολυκάρπου εἶναι ἀτομικὴ καὶ ὄχι συλλογική: 
ἑπομένως, δὲν μπορεῖ νὰ χαρακτηριστεῖ ὡς «λειτουργικὴ». Παρου- 
σιάξει, ὅμως, δομἡ λειτουργικῆς προσευχῆς: ὡς εὐχῆ δοξολογίας καὶ 
«εὐλογίας» τοῦ Θεοῦ χρησιμοποιεῖ παλαιοδιαθηκικὲς ὁρολογίες””, 
γεγονὸς τὸ ὁποῖο σηµαίνει την ἀρχαιότητα τῆς δομῆς της”. Ἡ ἴδια 
ἀρχαιότητα μαρτυρεῖται ἀπὸ τὴ μεσιτικὴ παρουσία τοῦ Κυρίου στὸ 
Ἠείμενο τῆς προσευχῆς, ὁ ὁποῖος εἶναι ὁ «ἀγαπητὸς καὶ εὐλογημένος 
ὙΥἱὼὸς τοῦ Πατέρα», Ἐκεῖνος ποὺ ὁδήγησε τοὺς ἀνθρώπους στὴν 
«ἐπίγνωση» τοῦ Πατέρα, ὁ «ἐπουράνιος Ἀρχιερέας»»], ὁ «αἰώνι- 
οσο”. Τὰ στοιχεῖα αὐτὰ τῆς προσευχῆς προέρχονται ἀπὸ τν περὶ 
Μεσσία διδασκαλία τῆς Καινῆς Διαθήκης. Ἑπομένως, στην προσευ- 
χἠ τοῦ Πολυκάρπου ἐνυπάρχουν ὅλα τὰ στοιχεῖα τῆς πρωτοχρισ- 
τιανικῆς προσευχῆς, δηλαδη ὁ συνδυασμὸς παλαιοδιαθηκικῶν καὶ 
παινοδιαθηκικῶν στοιχείων. 

Ἡ δομὴ τῆς συγκεκριμένης δοξολογιπῆς προσευχῆς παραπέμπει 
σὲ μορφὲς λειτουργικῆς προσευχῆς”. Πρέπει νὰ τονίσουμε ὅτι, στὴν 


238 λ[αρτύριον Πολυκάρπου, ΧΙΝ, 2-3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ. 25(3-16). 
79 «Κύριε ὁ Θεὸς ὁ Παντοπράτωρ»/ « Ὁ Θεὸς ἀγγέλων καὶ δυνάµεων καὶ πάσης 
πτίσεως»/ «περὶ πάντων σὲ αἰνῶ, σὲ εὐλογῶ, σὲ δοξάζω». 
30 Ὀρθῶς ὁ Α.ΗΑΜΑΝΝ χαρακτηρίζει τὴν προσευχὴ αὐτὴ ὡς «κεφαλαιῶδες κείµενο 
στην ἱστορία τῆς χριστιανικῆς προσευχῆς» (πρβλ. Ίια Ριίόνε, 1.Π, Ρατΐς, Ὠεσείέε, 
1963, σ.134). 
31 Πρβλ. Ἐβρ. 2, 11/ 3,1. 
32 Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ἡ χρήση τοῦ ὅρου στην Π.Δ. ἀφορᾶ µόνο στὸ Θεὺ 
Πατέρα, ἐνῶ στην Κ.Δ. χρησιμοποιεῖται µόνο µία φορὰ περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος 
(Έβρο. 0, 14). Ἡ χρησιμοποίηση τοῦ ὅρου, ἑπομένως, σὲ ἀναφορὰ μὲ τὸ Χριστὸ 
ἀποτελεῖ νέο δεδομένο ἐπὶ τοῦ θέματος τῆς συγκεκριμένης ὁρολογίας. 
33Τπολὺ ὀρθὰ σηµειώγει ὁ Ρ. ΡΕΓΒΗΑΥΕ: «ας Ι8 Ρτίέτε ἁᾳ Ῥοΐγοατρε οµπ οπίεπά, 54Π5 
Ἀυουπ ἁομίο Ροδ5ἱδ]ε, 0 όοῖιο ἆς {εχίες ΓΗΗωτρίαμός «οππυ5. Οπε ἰ6 πιατίγς αἰί πιδ]έ ἃ 
5ου Ίαπραρε ἀες {οσπιυ]ες οοπδασΓόες, τἰοπ ας Ρας πα(γεί. Οµε ε πατταίεις, εδδαγαΏί 


Ἡ προσευχὴ ἐμτὺὸς τῆς Θείας Εὐχαριστίας καὶ τοῦ Βαπτίσματος 221 


προσευχὴ τοῦ Πολυκάρπου ὑπάρχουν στοιχεῖα τὰ ὁποῖα μᾶς προῖ- 
δεάξουν γιὰ κάποια συνάφειά τους μὲ τὴ Θεία Εὐχαριστία. Ὅταν ὁ 
Πολύκαρπος ἀναφέρει ὅτι, λαμβάνει µέρος «στὸ ποτήριον τοῦ Χρι- 
στοῦ», εἰς ἀνάστασιν ζωῆς αἰωνίου ψυχῆς τε καὶ σώματος ἐν ἆ- 
φθαρσία πνεύματος ἁγίου, ἀλλὰ καὶ ὅταν ἀποκαλεῖ τὸ ἐπικείμενο 
μαρτύριό του ὡς «θυσία πίονα καὶ προσδεµτή»”»’, ὅλα αὐτὰ ἆπο- 
τελοῦν εὐχαριστιακὴ ὁρολογία καὶ νομιμοποιοῦν τὴν ὑπόθεση ὅτι ὁ 
Πολύκαρπος ἐντάσσει στην προσευχή του κάποιες εὐχαριστιακὲς 
μορφὲς προσευχῆς, μὲ τὶς ὁποῖες προφανῶς θὰ εἶχε προσευχηθεῖ καὶ 
ὁ ἴδιος κατὰ τὴν πολυετὴ ἐπιτέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας”α 

Ἡ τελικη δοξολογία τῆς προσευχῆς τοῦ Πολυκάρπου ἀποτελεῖ 
σίγουρα µία διαδεδομένη δοξολογικἩῃ ἐπιλογικὴ ἐπίκληση, ἢ ὁποία 
συναντᾶται στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς τοῦ 4/" αἰ., ἀλλὰ στὸ 7’ βι- 
βλίο τους τὸ ὁποῖο θεωρεῖται ὡς ἕνα παλαιὸ «ἰουδαιοχριστιανικὸ 
εὐχολόγιο». 


ἄε ταρροτίοί 5ε5 ρατοῖες, Υ αἲί ]ο]πί 4ος εχρτεςςίοις ααἩ τεἰτουναῖί ἆαης 5α πιέπιοῖτε 
οὗ αἰί 5μ0ἱ οοηςοἱεπιπιευί Τπημεπσε «μπε τόζαοΜϊοα τος, ςεδῖ μπε ἡγροϊμὲςε ἴτορ 
νταἰκεπιῦ]αθ]ε ρου αι 1] φοἱί ροτποῖς ἆς π΄οῃ ροΐπῖ Τεπίτ οοπιρίο» (πρβλ. 1ος Ρακκίοµς 
ες πιαγίγγε, Βταχε]]ες 1921, σ. 16). 

34 Περὶ τῆς ἐννοίας τοῦ μαρτυρίου ὡς «θυσίας προσφερόµενης στὸ Θεὺ», βλ. Η. νΟΝ 
ΟΑΜΡΕΝΗΑυΞΕΝ, Ρε Ιάεε ἄει Μαην/Ιηηις ἱη ἀεγ αἶέεη Κἰγοᾖε, Οδιίπρεη 1938, σ.72. 
Ἡ ἕννοια τῆς «ἀποδεκτῆς θυσίας μαρτυρεῖται στην Π.Δ. κυρίως περὶ τῆς θυσίας 
τῶν ἐσχάτων χρόνων (Ἠσ. 56,7), ἐνῶ ὁ ἀπ. Παῦλος ἀποκαλεῖ την προσφορὰ τῆς 
κοινότητας τῶν Φιλίππων ὡς «θυσία δεκτη» (Φιλιπ. 4,18). 

35 Ὅπως σημειώνει εὐστοχώτατα ὁ Α.ΗΑΜΑΝΝ, «ἰα δἰτησίωτα απαρλοτίαυε ἆς ἰα ρτί- 
το 5᾿οχρ]ίαιε Ιοτηυοη 5ε 5ουν1εηῖ αιῑε Γένδημε ἆς Όπιγτπο ανα]Ιϊ, ἃ 4ε ποπΙΡΓειδες τθ- 
Ρτΐδες, Ἱπιρτονίδέ ἰα ργῖὂδτε οοηςέοτα(οῖτς, ἆαπς Ία οοπιππα{έ, ἃ )Ηηίετίευτ άε πο- 
πιςς, 4 εκρτεςφίοπς εἰ ἆςε {ηόπιες αιῖ 5ε τείτομνοπί ἴουί πατυτε]επιεπί {οί» (πρβλ. ;α 
ΡΠίὸγε, τ.Π. Ῥατὶς, Ὠεροίέε, 1963, σ.140). 

Ὁ εὐχαριστακὸς χαρακτήρας τῆς προσευχῆς φαίνεται ὅτι ἀντανακλᾶται σὲ µεταγε- 
νέστερα εὐχαριστιακὰ κείµενα. Ὅπως ὑποστήριξε ὁ 1.Α.ΚΟΒΙΝΞΟΝ, ἡ προσευχή τοῦ 
Πολυκάρπου προσεγγίζει κάποια σημεῖα εὐχῶν τῆς Λειτουργίας τοῦ ἁγίου 
Μάρκου («Ι {εατρὶσαἱ 6οἨοες ἰπ Ῥοΐἱγοατρ”5 ΡΓαγετ», Εκ 5(9), 1899, σσ. 63-72). 
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περὶ πάντων σὲ αἰνῶ, σὲ 
εὐλογῶ, σὲ δοξάξω διὰ τοῦ 
αἰώνίου καὶ ἐπουρανίου ἀρ- 
χιερέως Ἰησοῦ Χριστοῦ... 
(Προσευχή Πολυκάρπου). 


Αἰνοῦμέν σε, ὑμνοῦμέν σε, εὖλο- 
γοῦμέν σε, δοξολογοῦμέν σε, 
προσκυνοῦμέν σε, διὰ τοῦ µεγά- 
λου ἀρχιερέως... 

(Ἀποστολικὲς ἀΔιαταγές,͵ ΥΠ, 
47.23. 


Ἡ τελικὴ τριαδολογικὴ δοξολογικὴ µορφή, πάντως, ἀποκαλύ- 
πτει την ἔναρξη διαμορφώσεως τοῦ δόγματος τῆς Ἐκμλησίας πολὺ 
πρὶν ἀπὸ τὸν 4” αἰ., δηλαδὴ τὴν ἐποχὴῃ ἀπειλῆς ἀπὸ τὴν αἴρεση”, 


(Υ) Κείμενα προσευχῶν ἓἔκ τῶν ἔργων τοῦ Εἱἰρηναίου Λυῶνος 
(1202) 


δΙ1 Ἀπὸ τὰ ἔργα τοῦ Εἰρηναίου Λυῶνος ἀπομονώνουμε δύο προ- 
σευχές, οἱ ὁποῖες δὲν ἐντάσσονται -ἐχ πρώτης ἐκτιμήσεως- σὲ κά- 
ποια ἀκολουθία. 

Ἡ πρώτη εὐχὴ παταχωρίζεται ἁμέσως μετὰ ἀπὸ την ἀναφορὰ 
τοῦ Εἰρηναίου στην προσευχἠ τοῦ προφήτη Ἠλία κατὰ τὴν 
ἐπιτέλεση τοῦ θαύματος ἐνώπιον τῶν ἱερέων τῶν εἰδώλων ξ. Ἡ ἐν 
λόγῳ προσευχἠ τοῦ προφήτη ἀποτελεῖ εἰσαγωγὴ γιὰ τὸν Βἰρηναϊο, 
ὥστε νὰ ἀπευθυνθεῖ στὸ Θεὸ κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο μὲ τὸν Ἠλία: 

Καὶ ἐγὼ οὖν ἐπικαλοῦμαί σε, Κύριε ὁ Θεὸς Ἀβραὰμ καὶ ὁ Θεὸς 
Ἰσαὰκ καὶ ὁ Θεὺς Ἰακώβ τε καὶ Ἰσραήλ, ὁ ὤν Πατήρ τοῦ Κυρίου 
ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, ὁ Θεὸς ὁ κατὰ τὸ πλῆθος τοῦ ἐλέους σου 
εὐδοκήσας ἐν ἡμῖν ἵνα σὲ γινώσκοµεν, ὁ ποιήσας τὸν οὐρανγὸν καὶ 
τὴν γῆν καὶ κυριεύων πάντων, ὁ ὤν µόνος καὶ ἀληθινὸς Θεός, ὑπὲρ 
ὅν ἄλλος Θεὸς οὖκ ἔστιγ. διὰ τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ καὶ 
τὴν δωρεὰν χαριζόµενος τοῦ ἁγίου Πνεύματος, δὸς παντὶ τῷ ἔντυ- 
χόντι ταύτῃ τῇ γραφῇ ἐπιγνῶναί σε ὅτι µόνος εἶ Θεὸς καὶ στηρι- 


36 ΡΟ 1, 10568. Βλ. καὶ 6ΒΙῦΜΕ, «Ώει Ἐπρείηγπιπας (ἱοσίᾳ {π εχοε]εῖς Ώδο», 5ΜΙ, 73 
(190. σσ. 43-62. 

3 Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ὁδήγησε τὸν 1.Α. ΚΟΒΙΝΦΟΝ νὰ θεωρήσει ὡς μεταγενέστερο τὸ 
δοξολογινὸ ἐπίλογο [«ΤΗε ἀοχοίοργ ἵπ ἴ1ε Ρταγετ οἱ δαΐπί Ῥοΐγοατρ», Τ5 24 (1923), 
σσ. 141-144]. 

58 ΤΈασ. 18,36: Κύριε, ὁ Θεὸς Ἀβραάμ, καὶ ὁ Θεὸς Ἰσαάμ, ὁ Θεὸς Ἰακώβ, ἐπάκου- 
σόν µου σήμερον, καὶ γνώτωσαν πᾶς ὁ λαὸς οὗτος ὅτι σὺ εἶ ὁ Θεὸς Ἰσραήλ. 
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χθῆναι ἐν σοὶ καὶ ἀποστῆναι ἀπό πάσης αἱρετικῆς καὶ ἀθέου καὶ 
ἀσεβοῦς γνώμης”. 

Ἡ εἰσαγωγὴ τῆς εὐχῆς ἐπαναλαμβάνει την ἐπίκληση τοῦ Θεοῦ 
πατὰ παρόμοιο τρόπο μὲ τὴν προσευχή τοῦ Ἠλία. Ὁ παλαιοδιαθη- 
πικὺς χαρακτήρας της, ἑπομένως, εἶναι προφανής. Εἶναι,͵ ὅμως, ἄξιο- 
σηµείωώτο τὸ γεγονὸς ὅτι, ἁμέσως μετὰ ἀπὸ τὴν ἀναφορὰ στὸ Θεὸ 
τοῦ Ἀβραάμ, Ἰσαάκ, Ἰακὼβ καὶ Ἰσραήλ, γίνεται μνεία τοῦ «Πατρὸς 
τοῦ Κυρίου», δηλαδη εἰσάγεται ἡ καινοδιαθηκικὴ θεολογία. Άξιο- 
σηµείωτη, ἐπίσης, εἶναι ἡ µορφὴ ὁμολογίας τῆς πίστεως ποὺ ἐμφα- 
γίζει ἢ εὐχή. Ἕνα ἄλλο βιβλικὸ θέµα τῆς εὐχῆς εἶναι ἢ ἀναφορὰ 
στὸ Θεὺ ὡς δημιουργὸ τοῦ κόσμου, στοιχεῖο τὸ ὁποῖο χαρακτηρίζει 
τόσο τὶς εὐχὲς τῆς ΠΠ.Δ., ὅσο καὶ εἰς πρῶτες χριστιανικές, 

Τὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς εἶναι σαφὲς: ὁ Θεὸς καλεῖται νὰ βοηθήσει 
τὸν οἰονδήποτε ἄνθρωπο ποὺ ἐγνώρισε τὸ Εὐαγγέλιο (τῷ ἐντυχόντι 
ταύτῃ τῇ γραφῇ), ὥστε νὰ ἀπομτήσει «ἐπίγνωση» ὅτι ὁ Θεὺὸς εἶναι ὁ 
μοναδικὸς ἀληθινὸς καὶ νὰ «στηριχθεῖ» στὸ Θεό, ὥστε νὰ ἀποφύγει 
τὴν «αἴρεση, τήν ἀθεία καὶ τήν ἀσέβεια». Τὰ αἰτήματα τῆς εὐχῆς 
εἶναι τὰ µόνα ποὺ μποροῦν νὰ ἀποκαλύψουν τὴ λειτουργική της 
χρήση. Ἡ ἀνάλυσή τους μαρτυρεῖ ὅτι ἀναφέρονται στὴν ἐποχὴ τῶν 
πρώτων δεκαετιῶν τῆς χριστιανικῆς Ἐμκλησίας, κατὰ τὶς ὁποῖες 
εἶχε ἀρχίσει νὰ ὀργανώνεται ὁ εὐαγγελισμὸς τῶν ἐθνῶν, ἐνῶ ἡ 
Ἐκκλησία ταλανιζόταν ἀπὸ τὶς αἱρέσεις καὶ ἀπὸ τὶς εἰδωλολατρικὲς 
ἀντιστάσεις ποὺ πριμοδοτοῦσαν τὴν ἀθεία ἤ τὴν ἀσέβεια πρὸς τὸν 
ἕνα Θεό. 

Τὸ αἴτημα, ἑπομένως, τῆς εὐχῆς ἀφορᾶ πρωτίστως στοὺς νεο- 
φώτιστους Χριστιανοὺς (αὐτοὶ ἔχουν ἀνάγκη τὴν ἐνίσχυση τῆς 
«θεϊκῆς ἐπιγνώσεως»), ἀλλὰ καὶ σὲ ὅλους τοὺς ἄλλους πιστοὺς οἱ 
ὁποῖοι ἀπειλοῦνται ἀπὸ τὴν αἴρεση καὶ τήν ἀθεῖα. Ὅλα αὐτὰ τὰ 
στοιχεῖα δὲν ἁποκαλύπτουν τῇ λειτουργικὴ χρήση τῆς εὐχῆς, ἐκτὸς 
ἀπὸ τὸν προφανὴ συλλογικό της χαρακτήρα (ἡ εὐχή, δηλαδή, δὲν 
ἔχει τὰ χαρακτηριστικὰ μιᾶς ἀτομικῆς προσευχῆς'ἳ). Ἡ ἔλλειψη 


3 Κατὰ αἱρέσεων, ΠΠ, 6, 4, ἔνδ. 5ο 211 (1974), σσ. 75(Ε7)-77(98). 

40 Τὸ θέµα αὐτὸ μελετήθηκε ἀπὸ τὸν Α.ΒΕΝΟΙΤ (δαΐι Ιτέπέε. Ιπιγοάμοιίοη ἃ Γέινιαάε 
4ε δα (ἡέο[ορίε, Ρατὶς 1960), 

33 Ἡ ἔναρξη τῆς εὐχῆς διὰ τοῦ «Καὶ ἐγὼ οὖν ἐπικαλοῦμαι..» δὲν αἰτιολογεῖ τὸν 
ἀτομικὸ χαρακτήρα τῆς προσευχῆς, διότι ἡ καταγραφὴ μιᾶς ἀτομικῆς προσευχῆς 
δὲν θὰ εἶχε θέση σΈνα ἀντιαιρετικὸ ἔργα, ὅπου προβάλλεται ἢ διδασκαλία καὶ ἡ 
Λατρεία τῆς Ἑπκλησίας. 
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ἐπιλόγου, πάντως, ὑποδηλώνει ὅτι πιθανὸν πρόκειται περὶ τμήµα- 
τος μιᾶς μεγαλύτερης εὐχῆς. 


52 Ἡ ἑπόμενη προσευχητικη μαρτυρία τοῦ Εἰρηναίου δὲν 
προέρχεται ἀπὸ ἕνα συγκεκριµένο κείµενο εὐχῆς, ἀλλὰ ἀπὸ την 
περιγραφὴ τοῦ περιεχοµένου της”. Μὲ βάση τὴν περιγραφὴ αὐτή, ἢ 
μαρτυρούµενη εὐχὴ ἀφορᾶ στοὺς εὐρισκόμενους στὴν πλάνη: 

Ἡμεῖς δὲ προσευχώµεθα μὴ παραμεῖναι αὐτοὺς ἓν τῷ βόθρῳ ὅν 
αὐτοὶ ὤὥρυξαν, ἀλλὰ χωρισθῆναι ἀπὸ τῆς τοιαύτης Μητρὸς καὶ 
ἐξελθεῖν ἓκ τοῦ Βυθοῦ καὶ ἀποστῆναι τοῦ κενώµατος τὴν τε σχιὰν 
καταλιπεῖν, καὶ γνησίως αὐτοὺς γεννηθῆναι ἐπιστοέψαντας εἷς τῆν 
ἐχκλησίαν τοῦ (Θεοῦ καὶ µορφωθῆναι Χριστὸν ἐν αὐτοῖς, καὶ 
ἐπιγνῶναι αὐτοὺς τὸν Δημιουργὸν καὶ Ποιητὴν τοῦδε τοῦ παντός, 
µόνον ἀληθινὸν Θεὸν καὶ Κύριον τῶν ἁπάντων'.. 

Ἡ προσευχή καταδεικνύει την ἀγωνία τοῦ ἐπισκόπου Λυῶνος 
γιὰ τὸ πλανεμένο ποίµνιό του’. Ὅπως ἀναφέρει μετὰ ἀπὸ τὴν περι- 
γραφὴ τοῦ περιεχοµένου τῆς εὐχῆς, ὁ Εἰρηναῖος προσπαθοῦσε νὰ 
πείσει τοὺς πλανηθέντες παύσασθαι τῆς τοιαύτης πλάνης καὶ ἆπο- 
στῆναι τῆς εἰς τὸν Δημιουργὸν αὐτῶν βλασφηµίας". Τὰ αἰτήματα 
τῆς εὐχῆς ἀποκαλύπτουν τὴ σοβαρότητα τῆς παταστάσεως, στὶν 
ὁποία εὑρίσκεται ὁ αἱρετικὸς: γίνεται λόγος περὶ «βόθρου ποὺ ἔχει 
ὁ ἴδιος ἀνοίξει» καὶ περὶ «βυθοῦ καὶ σκιᾶς», µέσα στὰ ὁποῖα παρα- 
μένει. 

Μὲ τὰ λόγια αὐτὰ ἡ συγκεκριμένη εὖὐχῆ περιγράφει την κατά- 
σταση τῆς πλάνης. Ἡ ἐπιστροφὴ τῶν αἱρετικῶν στην Ἐκκλησία 
ἀποτελεῖ γεγονὸς «γνήσιας γεννήσεως», φράση ἡ ὁποία παραπέμπει 
πιθανὸν σὲ Βάπτισμα ΄”ὁ, Ἡ ἐπιστροφὴ τῶν αἱρετικῶν στὴν Ἐκκλη- 
σία σηματοδοτεῖ, ἐπίσης, τὴ «μόρφωση» τοῦ Χριστοῦ”: καὶ τὴν «ἐπί- 
γνώση» τοῦ Θεοῦ καὶ δημιουργοῦ τοῦ κόσμου. Οἱ δύο αὐτὲς ἀνα- 
φορὲς προφανῶς ὑποδηλώνουν ὅτι ἡ αἴρεση ἀμφισβητοῦσε τόσο 
τὴν ἀλήθεια περὶ τῆς θεότητας τοῦ Χριστοῦ, ὅσο καὶ τὴν πίστη στὸ 
µόνο Θεὺ- δημιουργὸ τοῦ κόσμου. 


“3 Περὶ τοῦ θέµατος τῆς περιγραφῆς μιᾶς εὐχῆς στὸν Ηἰρηναῖο, βλ. Α.Ρ)ΑΙΣ5, «ἳλ 
ἀοοϊτίπε ας [Ἑδρτί{ επ εαἴπί Ιτόπέε», Κ5Κ 14 (1924), σ.534, 

“5 Κατὰ αἱρέσεων, ΠΠ], 25. 7, ἔκδ. ο 211 (1974), σσ. 489(79)-491(86). 

34 ΑΗΑΜΑΝΝ, [μα Ρηΐότε, 1.11, Ῥατίς, Ὠεδε]έε, σ.116, 

45 Στὺ ἴδιο, σ.491(98-09), 

46 Προφανῶς προβάλλεται τὸ Βάπτισμα τῆς Ἐμκλησίας ὣς τὸ µόνο γνήσιο. 

41 Δηλαδή τὴν οἰκενοποίηση τῆς ἀλήθειας σχετικὰ μὲ τὸ Χριστό, 
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Τὸ κείµενο τῆς εὐχῆς δὲν παταγράφεται διότι τὸ περιεχόμενό της 
εἶναι σαφὲς χαὶ θὰ μποροῦσε, προφανῶς, νὰ διατυπωθεῖ μὲ μικρὲς 
παραλλαγές, Πρόκειται περι εὐχῆς ὑπὲρ ἐπιστροφῆς στην Ἑπκλησία 
τῶν εὑρισκομένων στην αἴρεση. Παρόμοια εὖὐχη δὲν ἀποκλείεται νὰ 
ἐντασσόταν στὶς εὐχὲς τῆς Θείας Λειτουργίας, ὅπου συνήθως δια- 
τυπώνονται αἰτήματα ὑπὲρ τῶν εὑρισκομένων στὴν πλάνη τῆς αἱρέ- 
σεως. 


(ὃ) Ἡ μαρτυρία Κλήμεντος τοῦ Ἀλεξανδρέως (1215) 


Περὶ τὸ τέλος τοῦ ἔργου του ὑπὸ τὸν τίτλο «Παιδαγωγὸς», Κλή- 
µης ὁ Ἀλεξανδρεὺς προτρέπει τοὺς ἀναγνῶστες τους νὰ «προσευ- 
χηθοῦν μὲ λόγια», τὰ ὁποῖα παραθέτει εὐθὺς μετὰ τὴν προτροπή: 

Ἴλαθι τοῖς σοῖς, παιδαγωγέ, παιδίοις, πατήρ, ἡνίοχε Ἰσραήλ, υἱὲ 
καὶ πατήρ, ἕν ἄμφω, Κύριε. Δὺὸς δὲ ἡμῖν τοῖς σοῖς ἐπομένοις 
παραγγέλµασιν τὸ ὁμοίωμα πληρῶσαι τῆς εἰκόνος αἰσθάνεσθαί τε 
κατὰ κράτος ἀγαθοῦ τοῦ Θεοῦ κριτοῦ τε μὴ πικροῦ, καὶ πάρασχε 
ἅπαντα αὐτός, ἓν εἰρήνῃ τῇ σῇ πολιτευοµένους, ἓν τῇ σῇ µετατιθε- 
µένους πόλει, ἀκυμάντως τῆς ἁμαρτίας τὸν χλήδωνα διαπλεύσαγ- 
τας, γαληνιῶντας, Ἁγίῳ συµφέρεσθαι Πνεύματι, σοφίᾳ τῇ ἄνεκφ- 
οράστῳ: νύκτωρ, καθἡμέραν, εἲς τὴν τελείαν ἡμέραν, αἰνοῦντας 
εὐχάριστον αἶνον τῷ µόνῳ Πατρὶ καὶ Υἱῷ, Υἱῷ καὶ Πατρί, παι- 
δαγωγῷ καὶ διδασκάλῳ Υἱῷ, σὺν καὶ τῷ Ἁγίῳ Πνεύματι Πάντα 
τῷ ἑνί, ἐν ᾧ τὰ πάντα, δι ὃν τὰ πάντα ἕν, δι ὃν τὸ ἀεί, οὗ µέλη 
πάντες, οὗ δόξα, αἰῶνες, πάντα τῷ ἀγαθῷ, πάντα τῷ καλῷ, πάντα 
τῷ σοφῷ, τῷ δικαίῳ τὰ πάντα. ᾧ ἡ δόξα καὶ νῦν καὶ εἰς τοὺς 
αἰῶνας, Ἁμήν ὃ. 

Ὅπως ἔχει ἐπισημανθεῖ ἀπὸ τὴν ἔρευνα περὶ τὴ χροιστιανικῃ 
γραμματεία, περὶ τὸ τέλος τοῦ Παιδαγωγοῦ ὁ λόγος τοῦ Κλήμεντος 
καθίσταται λυρικός, ὁ δὲ συγγραφέας στοχεύει νὰ τονίσει τὸ γεγο- 
γὸς τῆς προσελεύσεως στὸν «παιδαγωγὸ Λόγο» τῶν μαθητῶν τῆς 
θεολογικῆς σχολῆς τῆς Ἀλεξάνδρειας”. Ἡ συγκεκριμένη, ἑπομένως, 
προσευχη τοῦ Κλήμεντος ἐντάσσεται στὴ γενικότερη αὐτῆῃ τάση τοῦ 
συγγράμματος, τοῦτο δὲ ἐμφαίνεται ἀπὸ τὴν ἕναρξη τῆς προσευχῆς, 


8 Παιδαγωγός, Γ’, ΧΙΙ, ΒΕΠΕΣ Ἰ, 1956, σ. 232(25-31). 
5 Πρβλ. Π. ΧΡΗΣΤΟΥ, Ἑλλληνικὴ Πατρολογία, τόμ. Β΄, Θεσσαλονίκη, Κυροµανός, 
1991. σ.02, 
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ὕπου ὁ «Λόγος» ἀποκαλεῖται «ἠνίοχος Ἰσραὴλ», δηλαδη Ἐκεϊνος 
ποὺ ὁδηγεῖ τοὺς ἐχλεκτούς του (τὰ «παιδιὰ» του, ὅπως ἐπισημαίνει 
ἡ προσευχὴ) στὴ σωτηρία”. Στὴν προσευχή. ὅμως, αὐτὴ δὲν παρα- 
θεωρεῖταί καὶ ὁ τριαδολογικχὸς χαρακτήρας, στοιχεῖο πολὺ ἐνδια- 
φέρον γιὰ τὸν ἀντιαιρετικὸ ἀγώνα τῆς Ἐκκλησίας κατὰ τῃν ἐποχη 
τοῦ Κλήμεντος”]. 

Ἄς ἐπικεντρώσουμε τὸ ἐνδιαφέρον στὰ αἰτήματα τῆς προσευχῆς, 
διότι µόνο τότε θὰ µπορέσουμε νὰ ἀνιχνεύσουμε τὴν πιθανή 
λειτουργική της χρήση: (α) νὰ «πληρωθεῖ τὸ ὁμοίωμα τῆς εἰκόνος», 
δηλαδὴ νὰ ἐπιτύχουν τὰ «παιδία» τὸ καθ᾽ὁμοίωσιν. (β) νὰ αἰσθαν- 
θοῦν «τὸ κάλλος τῆς Θεότητος», (γ) νὰ παράσχει ὁ Θεὸς «ἅπαντα», 
δηλαδη µία ζωὴ εἰρηνική, προσανατολισμένη «πρὸς τὴν οὐράνια 
πόλη» (πρὺς τὴν αἰωνιότητα), διαφυλαγµένη ἀπὸ τὴν ἁμαρτία. Τὰ 
παραπάνω αἰτήματα ὁλοχκληρώνονται μὲ τὴην παράκληση νὰ παρά- 
σχει ὁ Θεὸς δύναμη, ὥστε τὰ «παιδία» του νὰ Τὸν ὑμνοῦν νύχτα 
καὶ ἡμέρα ἕως τὸ τέλος τῆς ζωῆς τους. Ὁ ἐπίλογος τῆς προσευχῆς 
εἶναι δοξολογικός, ἐνῶ σ'ὁλόκληρη τὴν προσευχὴ διακηρύσσεται ἡ 
ἰσοτιμία τῶν προσώπων τῆς Ἁγίας Τριάδος. 

Τὰ παραπάνω αἰτήματα δὲν μᾶς διαφωτίζοῦυν περισσότερο, ὥστε 
νὰ συµπεράνουµε τὴ θέση τῆς προσευχῆς σὲ κάποια ἀκολονυθία τῆς 
Λατρείας. Ἀλλὰ οὔτε καὶ ἡ ὁρολογία τῆς προσευχῆς προοιωνίζεται 
κάποια συνάφειά της μὲ μεταγενέστερες εὐχές.  Ἡ µόνη νόμιμη 
διαπίστωση εἶναι ὅτι, τὰ συγκεκριµένα αἰτήματα ἀφοροῦν στὴ συ- 
νέπεια τῆς ζωῆς ἐπείνων ποὺ βαπτίζονταν. Ὑπὸ τὴ διάσταση αὐτή, 
ἡ ἐν λόγῳ προσευχὴ θὰ μποροῦσε νὰ εἶναι μεταβαπτισματιὴ ἤ 
δοξολογικὴ ἐκείνων ποὺ βαπτίστηκαν. 


(ε) Οἱ μαρτυρίες τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως τοῦ Ἱππολύτου 
Ρώμης (1235) 


Ἀπὸ τὴν Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης, ἡ λει- 
τουργικὴ παράδοση ἀρχίῆει νὰ ἑκπροσωπεῖται ἀπὸ πληρέστερες 


5) Ὁ πρωτοπρ. Κ.ΦΟΥΣΚΑΣ θεωρεῖ ὅτι τὸ πείµενο αὐτὸ τοῦ Κλήμεντος ὁμοιάξει μὲ 
τὸν Ὕμνον εἰς τὸν Χριστὸν τοῦ Γρηγορίου Θεολόγου (Ἡ ἀτομικὴ προσευχὴ κατὰ 
τὴν διδασκαλίαν τῶν Ἑλλήνων Πατέρων καὶ ἐκκλησιαστικῶν συγγραφέων µέχρι 
τοῦ Δαμασκηνοῦ, Ἀθῆναι 19682, σ. 188, σημ.2). 

3 Βλ. ΑΗΑΜΑΝΝ, Ία ρηΐτε, Ε.Π, Ῥατῖς, Ώεβε]όε, 1963, σ.288. 
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πηγὲς σχετικὰ μὲ τὴ Λατρεία. Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι, ἑκτὸς ἀπὸ τὶς 
πλούσιες μαρτυρίες περὶ τῆς Θείας Εὐχαριστίας καὶ τοῦ Βαπτίσμα- 
τος, μαρτυροῦνται ἐνδιαφέροντα θέµατα περὶ τῆς ἐχτὸς Εὐχαρι- 
στίας καὶ Βαπτίσματος λειτουργικῆς προσευχῆς τῆς χριστιανικῆς 
κοινότητας τῶν πρώτων αἰώνων. 


(Ὁ Τὸ πρῶτο θέµα, τὸ ὁποῖο θίγεται στην Ἀποστολικὴ Παρά- 
δοση σχετικὰ μὲ την προσευχὴ εἶναι τὸ περὶ χρόνου. 

Στὸ 35) κεφάλαιο σαφῶς ἀναφέρεται ὅτι, οἱ πιστοὶ ὑποχρεώνο- 
νται νὰ προσευχηθοῦν κάθε πρωϊ, πρὶν εχινήσουν γιὰ την ἐργασία 
τους. Ὅμως, προστίθεται ὅτι «ἐὰν κάποια ἡμέρα ἐπιτελεῖται κατή- 
χηση, νὰ προτιµήσουν ἀντὶ τῆς ἐπιτελέσεως τῆς πρωϊνῆς προσευχῆς 
νὰ προσέλθουν στὸ Ναὸ γιὰ την ἀνάπαυση τῆς ψυχῆς τους, ἐκεῖ 
ὅπου ἀνθεῖ τὸ Πνεῦμα»ζ,. 

Ἡ ἴδια «ὁδηγία» περὶ προσευχῆς παρέχεται στὸ 41" κεφάλαιο. 
Ἐκεῖ, ὅμως, προστίθενται κάποια ἐνδιαφέροντα στοιχεῖα: «Ἐκεῖνος 
ποὺ προσεύχεται στην Ἐκκλησία μπορεῖ νὰ ἀποφύγει την κακία τῆς 
ἡμέρας... Ἐὰν δὲν προβλέπεται κατήχηση στην Ἐκκλησία, εὑρισκό- 
µενος καθένας στὸ σπίτι του ἄς λάβει ἕνα ἱερὸ βιβλίο καὶ ἄς διαβά- 
σει κάτι ποὺ θὰ τοῦ εἶναι χρήσιμο πνευματικὰ» , 

Στὲὶς παραπάνω μαρτυρίες τῶν κεφαλαίων 35 καὶ 41 ὁριοθετεῖται 
τὸ θέµα τῆς πρωϊνῆς προσευχῆς: ἐπιτελεῖται κατοἶκον, ἀλλὰ ὑποκα- 
θίσταται ἀπὸ τὴ συμμετοχή στὴν κατηχητικήη διδασκαλία, ὅπου 
ἐκτὸς ἀπὺ τῇ διδαχη προβλεπόταν καὶ κοινη προσευχή”. Ἀλλὰ καὶ 
στὶς περιπτώσεις μὴ ὑπάρξεως διδαχῆς στὸ Ναό, ἡ πρωϊνὴ κατ᾽ 
οἶκον προσευχή συνοδεύεται ἀπὸ ἀνάγνωση τῶν Γραφῶν. Αὐτὸ 


52 Εἰάε]ες οπΊπες αμίεπῃ ΜΕΠΗΡΟΥε εχρειβε/αοίἰ δμΠ8, απέηµαηι πιἹαπιωτ πε έαπί αἲ αἷἷ- 
σιαἨι γε, ΟΓΕΠΙ/ ἀοηιίπιώη εἰ ος πιοᾷο αεοεάαπί αἲ ορια» σµπ. οἱ αμίοπι νετδίη ἵπ- 
γμοΓοπἰς Πέ, ΡγαΘΡΟΠάΗί ΡΕΙΡεΥε οἱ αιμάϊναο νετδιιπι ἀθὶ, μὲ οοΠΓΟΥΕΠί αππαΜΙ δα1. 
Φοἡἱοἰἑ δὲπί αμίεΓΗ ἰτο αἆ εοοἰεσίαιῃ, μδὶ [ίογεί ερἰγἠμς [Ἀποστολικὴ Παράδοσις 35, 
ἔκδ. Β. ΒΟΤΤΕ, [α Τγαάίοπ Αροδίοἰίφμο ἆο δαϊπι Ηἱρροϊνιε, Μήπείε, Αδοΐει- 
ἀοτγῇῄςοῖε Ψετίαρς, 1963, σ. 82 (1-11), (1:ΟΕ 39). 

55 Οι επιένι οταί ἰπ εοο]εδία Ροίεέ ρταείεγίγε γπαίαπι αῑεἰ...δὲ αῑες εσὲ π αμα ΠΟΠ εδ 
ἐπδιγαο ο, οι εΠιεδιείδᾳικο ἐπ 4οππο δα εταί, αοοἰρἰαπί Πβπεπι δαποίεπι εἰ ἴέβαί ἰΠ εο 
κα/Ποἰεπίεγ αμοὰά νἰάιγ εἰ Γεγτο μΗΠαίεπι [Ἀποστολικὴ Παράδοσις, 41, ΒΟΤΤΕ, σ. 
δ8(7-8, 17-20). 

54 Ὅπως σημειώνει ὁ Α. ΗΑΜΜΑΝ περὶ τῆς συγκεκριμένης συνάξεως, «1 ς᾽αρίί ἁππε 
Πεωτρὶθ ἄε Ία ρατοίς, αἱ 5 σοπιροδαίί ἆ μπε σαἰέοἡὸςα οἱ 4ο ρτίδτες «οπιπι πες» (Τα 
Ῥπίόγε..., Π, σ.246). Βλ. καὶ Β.ΒΟΤΤΕ, «ἷδς Ἡευιτος ἄε Ρεἱὸπς..», σ.101ὲξ. 
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εἶναι τὸ λειτουργικὸ πλαίσιο, ἐντὸς τοῦ ὁποίου διαμορφώνεται ἡ 
πρωϊνη προσευχη τῶν πιστῶν. Τὸ κείµενο τῆς εὐχῆς δὲν παρατίθε- 
ται, εἴτε διότι θὰ ἦταν γνωστὸ στοὺς πιστοὺς (ἡ πρωϊνὴ προσευχἲ 
υἱοθετήθηκχε στην Ἐκκλησία ἐξ ἀρχῆς κατὰ ἑβραϊκὴη ἐπίδραση), εἴτε 
διότι ἐναπόκχειτο στὸν αὐτοσχεδιασμὸ τῶν πιστῶν. 


(1) Στὺ 25 κεφάλαιο, ὅμως, μαρτυροῦνται τὰ περὶ τῆς ἑσπερινῆς 
προσευχῆς, κατὰ τη διάρκεια μιᾶς τελετῆς ἡ ὁποία ἐπιγράφεται Ώε 
ἐηΙγοςμοΓίΟΠι6 ΠιμοβΥπαςε ἰπ ΟΕ οοπηπιπἰ{αἰἰδ («περὶ τῆς εἰσαγωγῆς 
τῆς λυχνίας στὸ δεῖπνο τῆς κοινότητας));'. Πρόκειται γιὰ τελετή, ἡ 
ὁποία προφανῶς προηγεῖτο τοῦ δείπνου τῆς «ἀγάπης», μὲ τὺ ὁποῖο 
συνδεόταν ἢ τέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας. Κατὰ τὴ διάρκεια τῆς 
τελετῆς αὐτῆς, ὁ διάκονος «προσπομίζει τῇ λυχνία» στὴν κοινότητα, 
παρόντος τοῦ ἐπισκόπου καὶ μετὰ ἀπὸ τὸ λειτουργικὺ χαιρετισμὸ 
τῆς συνάξεως, ὁ ἐπίσχοπος ἀναπέμπει την ἀκόλουθη προσευχὴ (σὲ 
τοοἰτογοιςἰο ἐκ τοῦ λατινικοῦ”)): 

«Εὐχαριστοῦμέν σοι ὁ Θεὸς διὰ τοῦ παιδός σου Ἰησοῦ Χριστοῦ, 
τοῦ Κυρίου ἡμῶν, ὅτι ἐφώτισας ἡμᾶς, φανερώσας τὸ ἄφθαρτόν σου 
φῶς, Διὸ τελειώσαντες τὸ μῆκος τῆς ἡμέρας καὶ ἐλθόντες πρὸς τὴν 
ἀρχὴν τῆς νυκτός, καὶ ἐμπλησθέντες τῷ φωτὶ τῆς ἡμέρας, ὅ ἔκτισας 
εἰς εὐφροσύνην ἡμῶν, καὶ νῦν οὐ στερούµενοι τοῦ ἑσπερινοῦ φωτὸς 
διὰ τῆς χάριτός σου, ἁγιάζομέν σε καὶ δοξάζοµέν σε διὰ τοῦ 
μονογενοῦς σου Υἱοῦ, τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, δι’οὗ σοὶ 
σὺν αὐτῷ δόξα καὶ κράτος καὶ τιμή σὺν τῷ Ἁγίῳ Πνεύμµατι, νῦν καὶ 
ἀεὶ καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἁμήν. Καὶ ἅπαντες λέγουσιν- 
Ἀμήν»”. 


55ΡΟΤΤΕ, σ.64. 

56 Ἡ δηµιουργία ἑνὸς ἑλληνικοῦ µειµένου τῆς προσευχῆς στὸ γλωσσικὸ ἰδίωμα τῶν 
εὐχῶν τῆς ἐποχῆς συγγραφῆς τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως { τεοίτονετς]ο ἐκ τοῦ 
λατινικοῦ) εἶναι ἔργο τοῦ Ε. ΒΕΑΙΝΙΙΟΗἨ καὶ παρατίθεται στη µελέτη τοῦ Ε. 
πινκταῦυς, Ὀἱε (επιείπᾶε Ηἰρροίγίμς ἀατρεσείἰ! παεᾗ είπεν Κἰγοπεποτάπμπᾳ, 1 εἱρζῖρ 
1928, σ. 141. 

57 Οναίας αρίπτς Ηδῖ, ὨΏοπαίπε, Ρεν ΓΗ] μση {η Τε (Ηγίσι ἀοπιέμιωη ΠΟΣΙΡΙΗΗΗ, 
Ρεν Φµενι ἠμπηίπαδίἑ πσδ, γενείαης5 ποδίς ἵµεετη ἱπεογτμρείρί[ειι. Ο1πι Ρει/[6οίπιμς 6ΥβΟ 
ἱοπρίπεαάίπεπι ἀῑῑεὶ εἰ ρεινεηίπιμς αἲ ἰπίέέμπι ποοίἰς, δα(μγαηίεδ πο ἵησε ἀἱθί φιεαἸι 
ογθανί! οὐ «απείαίεπι ΠοκίΤαπι, οί ΟΙ ΠΗΠΟ ΠΟΠ εβείηις ἴμοο νεδρεγἰ ΡεΥ βγαίαηι 
ἔμαπι, [αιιάαγιις ε εί βἱογίἱεαηπε5 {ε μεΥ Πίτα έν] ἴεσιε (Ππίνεµπη ἀοπηέπιεήη ΠΟΣ- 
ΕΠΗΗ, ρεΥ σµεπι ΕΗΡί βἰογία εί ρο/εΠίία οί ΟΠΟΥ ΟΙ 5αΠοίο δΡΙγίΠε, εί ΠΗΟ 6ί ΣΕΊΊΡΕΡ εί 
{η φαθοιεΗ σαεομἠ]. ΑΠΙΕΠ. Ε{ ἀίσεηί οἵηΠες: ΑΗπεη [ΒΟΣΤΕ, σ.64 (7-15)]. Την ἀρχαιό- 
τητα τοῦ ὄμνου αὐτοῦ ἀπέδειξε ὁ Ε.5ΜΟΤΗΕΒΣ, «Φῶς ἱλαρὸν», Ε5Ε 19 (1929), σσ. 
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Με τὴν προσευχἠ αὐτὴ ἐντοπίζουμε την πρώτη μορφὴ τῆς µετα- 
γενέστερης ἀκολουθίας τοῦ Ἑσπερινοῦ Ἡ προσευχή πατὰ τὸ 
ἑσπέρας ἀποτελεῖ μὲν ἐπίδραση ἐκ τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας», διαπι- 
στώνουµε ὅμως στὴν ἑσπερινὴ προσευχὴ τῆς Ἀποστολικῆς Παραδύ- 
σεως ὅτι ἐχτὸς ἀπὸ τὶς παλαιοδιαθηκικὲς ἀναφορὲς στὸ Θεὸ ὡς δη- 
μιουργὸ τοῦ φωτός, τὰ ὑπόλοιπα στοιχεῖα τῆς προσευχῆς εἶναι και- 
νοδιαθηκικὰ (ὁ «φωτισμὸς» τῶν ἀνθρώπων διὰ τοῦ Ἰησοῦ/ ἣ δοξο- 
λογία στὴν Ἁγία Τριάδα). 

Στὸ περιεχόµενο τῆς συγκεκριμένης προσευχῆς, ἑπομένῶς, µπο- 
ροῦμε νὰ παρατηρήσουμε τὴν ἐξέλιξη τῆς χριστιανικῆς Λατρείας, 
δηλαδη τὴ σταδιακή ἀποδέσμευσή της ἀπὸ τὸ λίκνο τῆς ἑβραϊκῆς 
λειτουργικῆς πράξεως. Ἡ εὐχὴ αὐτή, ἄλλωστε, ἀπετέλεσε τὸ προοί- 
µιο δημιουργίας τοῦ γνωστοῦ ἐπιλύχιου ὕμνου «Φῶς ἱλαρὸν..»., 
ἑπομένως εἶναι ἡ βάση ὄχι µόνο τοῦ εὐχολογιακοῦ, ἀλλὰ καὶ τοῦ 
ὑμνολογικοῦ τμήματος τῆς ἀκολουθίας τοῦ Ἑσπερινοῦ. 


(ΠΏ Ἡ τελευταία εὐχή τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως ποὺ πρέ- 
πει νὰ μᾶς ἀπασχολήσει ὣς εὑρισκόμενη ἐκτὸς τῆς Θείας Λειτουρ- 
γίας καὶ τοῦ Βαπτίσματος, εἶναι ἡ εὐχὴ τοῦ ἐπισκόπου γιὰ τὶς προ- 
σφερόµενες ἀπαρχὲς τῶν καρπῶνό' (ῇ τοοίτονοιςἰο ἐκ τοῦ λατινικοῦ 
γίνεται ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν Β. ΒΟΤΤΕ): 

Εὐχαριστοῦμέν σοι, Κύριε ὁ Θεός, καὶ προσφέροµεν ἀπαρχὴν 
χαρπῶν οὕς ἔδωκας ἡμῖν εἰς µετάληψιν τελεσφορῆσαι διὰ τοῦ λό- 
γου σου καὶ κελεύσας καρποὺς παντοδαποὺς εἰς εὐφροσύνην καὶ 
τροφὴν τοῖς ἀγθρώποις καὶ παντὶ ζώῳ. Ἐν πᾶσιν ὑμνοῦμέν σε, ὁ 
Θεός, ἐπὶ πᾶσιν οἷς εὐηργέτησας ἡμῖν πᾶσαν κτίσιν πηλίκοις καρ- 


266-283. Ἑλ. καὶ Ἀ. ΚΟΡΑΚΙΔΟΥ, Ἀρχαῖοι ὕμνοι ἡ ἐπιλύχνιος εὐχαριστία «φῶς 
ἱλαρὸν ἁγίας δόξης...», Ἀθῆναι 1979. 

55 Γιὰ τὸν λόγο αὐτὸ ἡ προσευχή ἀποκαλεῖται ἀπὸ τὸν 1. ΚΚΟΙ1, ὡς ἐεγπιίπας 8 ᾳ:ο 
γιὰ τὴν ἐπιλύχνιο εὐχαριστία (Ώἱε οἡγίσηίσμε Ηγπποάίκ δίς ζι ΚΙεπιεής νοη Αἰεχ- 
απἀγεία, Ὠσατπιδίααί 1921, σ. 34). 

5 Ὁ Α.ΕΤύΙΒΕΒ μελέτησε τὸ θέµα τῆς συγκεκριμένης ἐπιδράσεως (βλ. «Εαιορία», 
ΚΕΑΓ 6, στ. 920). 

50 Βλ. Ἀ. ΚΟΡΑΚΙΔΟΥ, Ἀρχαῖοι ὕμνοι: 1. Ἡ Ἐπιλύχνιος εὐχαριστία «Φῶς ἱλαρὸν 
ἁγίας ὃσξηῃς...», Ἀθῆναι 1979, σ. 133. 

δα Στη μεταγενέστερη λειτουργικὴ πράξη ἡ ἐν λόγῳ εὐχὴ ἀναπέμπεται στὸ τέλος τῆς 
Θείας Λειτουργίας Ἡ Ἀποστολικὴ Παράδοση, ὅμως, την παραθέτει ὡς εὐχὴ 
ἀνεξάρτητη γι αὐτὸ παὶ τὴν συγκαταλέγουµε στὶς εὐχὲς ἐκτὸς τῆς Λειτουργίας. 
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ποῖς, διὰ τοῦ παιδός σου Ἰησοῦ Χριστοῦ τοῦ Κυρίου ἡμῶν, δι οὗ 
καὶ σοὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἁμήνή,. 

Ἡ εὐχὴ αὐτὴ ἀποτελεῖ την πρώτη (χρονολογικῶς), στην ὁποία 
διαπιστώνουμε μορφὴ καὶ περιεχόµενο τῶν μεταγενέστερων εὐχῶν 
ποὺ ἔφθασαν ἕως τὴ σύγχρονη λειτουργικὴ πράξη. Αὐτὸ ἀπο- 
δειχνύει ὁ παραλληλισμὸς τοῦ κειµένου μὲ τὴν Εὐχὴ τῶν Κολύβων, 
ἡ ὁποία εὑρίσκεται ἕως σήµερα σὲ λειτουργική ἰσχύ: 


Εὐχαριστοῦμέν σοι, Κύριε ὁ | Ὁ πάντα τελεσφορήσας τῷ λό- 
Θεός, καὶ προσφέροµεν ἆπαρ- | γῳ σου, Κύριε, καὶ χελεύσας τῇ 
χὴν καρπῶν οὕς ἔδωκας ἡμῖν | γῇ παντοδαποὺς ἐχφύειν καρ- 
εἷς µετάληψιν τελεσφορῆσαι | πούς, εἰς ἀπόλαυσιν καὶ τρο- 
διὰ τοῦ λόγου σου καὶ κελεύ- | φὴν ἡμετέραν... 


σας καρποὺς παντοδαποὺς εἲς | (εὐχὴ τῶν Κολύβωγν). 
εὐφροσύνην καὶ τροφὴν τοῖς 

ἀνθρώποις καὶ παντὶ ζώῳ 

(Ἀποστολικὴ Παράδοση). 


Μέσα ἀπὸ τὸ παραπάνω παράδειγµα μποροῦμε νὰ διακρίνουμε 
τὸν τρόπο, μὲ τὸν ὁποῖο ἡ δοξολογικὴ εὐχὴ τῶν ἀρχῶν τοῦ 3: αἰ. 
(Ἀποστολικὴ Παράδοση) ἀποτελεῖ τη βάση γιὰ µία μεταγενέστερη 
εὐχὴ ἐκζητήσεως τῆς εὐλογίας τοῦ Θεοῦ ἐπὶ τῶν παρπῶν (εὐχὴ τῶν 
Κολύβων). 


(στ) Μαρτυρίες προσευχῶν τοῦ Ὠριγένη (1253) 


81 Ἐεπινώντας ἀπὸ τὶς Ὁμιλίες τοῦ Ὡριγένη στὴ Γένεση, παραθέ- 
τουµε, κατ ἀρχάς, µία περιγραφὴ περιεχοµένου κάποιας εὐχῆς (ἀπό- 
ὅοση ἐν τοῦ λατινικοῦ). «Ἄς ζητήσουμε µέσα ἀπὸ τῆν προσευχη τὴ 
φιλευσπλαχνία τοῦ Παντοδύναμου Θεοῦ, ὥστε νὰ μᾶς βοηθήσει ὄχι 
µόνο νὰ ἀκούσουμε τὶς ἐντολές Του, ἀλλὰ νὰ τὶς ἐφαρμόσουμε, Ἄς 
τοῦ ζητήσουμε νὰ ἀποστείλει στὶς ψυχές µας ἕνα κατακλυσμό, ὥστε 
μὲ τὸν τρόπο Του νὰ καταστρέψει αὐτὸ ποὺ πρέπει νὰ καταστρα- 
φεῖ, καὶ νὰ ζωοποιήσει αὐτὸ ποὺ πρέπει νὰ ζωοποιηθεῖ. Διὰ τοῦ 


6µ, ΒΟΤΤΕ, σ.76. 
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Χριστοῦ τοῦ Κυρίου µας καὶ διὰ τοῦ ἁγίου Πνεύματός Του. 
Σαὐτὸν ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἀμὴν» 6. 

Τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς εἶναι στενὰ συνδεδεμένο μὲ τὸ 
θεολογικὸ πλαίσιο ἑρμηνείας τῶν γεγονότων τοῦ κατακλυσμοῦ, στὸ 
ὁποῖα ἀναφέρεται ἡ συγκεκριμένη παράγραφος. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ 
ἀποδεικνύει ὅτι ἡ προσευχή δὲν ὑφίστατο στὴν προγενέστερη λει- 
τουργικὴ παράδοση, ἐφόσον λαμβάνει τὸ περιεχόμενό της ἀπὸ τὸ 
συγκεκριµένο Ὑπόμνημα τοῦ Ὠριγένη στη Γένεση. Πιθανὸν νὰ ὑφί- 
στατο (στην προγενέστερη λειτουργικὴ παράδοση) τὸ εἰσαγωγικὸ 
τμῆμα, δηλαδὴ τὸ αἴτημα νὰ βοηθήσει ὁ Θεὸς τοὺς πιστοὺς ὥστε νὰ 
ἐφαρμόζουν-καὶ ὄχι µόνο νὰ ἀκούουν- τς ἐντολές Του. Παρόμοια 
διαπίστωση μπορεῖ νὰ ἰσχύει καὶ γιὰ τὸν τριαδολογικὸ ἐπίλογο τῆς 
εὐχῆς. Μέσα σ᾽αὐτὰ τὰ πλαίσια, ὁ Ὡριγένης παρεµμβάλλει τὰ αἰτή- 
µατα σχετικὰ μὲ «τὴν καταστροφη αὐτοῦ ποὺ πρέπει νὰ κατα- 
στραφεῖ» στὸν ἐσωτερικὸ κόσµο τοῦ ἀνθρώπου (δηλαδη τὴν κατά- 
στροφὴ τῆς ἁμαρτίας). 

Σὲ ἄλλη Ὁμιλία στὴ Γένεση, ὁ Ὠριγένης περιγράψει τὸ περιεχό- 
µενο μιᾶς δοξολογικῆς εὐχῆς (ἀπόδοση ἐκ τοῦ λατινικοῦ): «Σὲ ὅ,τι 
μᾶς ἀφορᾶ, εἴθε ὁ Κύριος νὰ μᾶς παράσχει τή βοήθειά Του ὥστε νὰ 
πιστεύσουµε μὲ τὴν καρδιά µας, νὰ ὁμολογήσουμε μὲ τὸ στόμα µας 
καὶ νὰ ἐπικυρώσουμε μὲ τὰ ἔργα µας ὅτι ἡ Διαθήκη τοῦ Θεοῦ 
εὑρίσκεται µέσα µας, ὥστε οἱ ἄνθρωποι, βλέποντας τὰ αλά µας 
ἔργα, νὰ δοξάσουν τὸν Πατέρα µας στὸν οὐρανό, διὰ τοῦ Ἰησοῦ 
Χριστοῦ τοῦ Κυρίου, στὸν ὁποῖο ἀνήκει ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. Ἀμήν»ή'. 

Ἀπὸ τὶς δύο μαρτυρίες τοῦ Ὠριγένη ἀποκαλύπτεται τὸ περιεχό- 
µενο κάποιας ἤ κάποιων προσευχῶν. Οἱ προσευχὲς αὐτὲς ἀφοροῦν 
σὲ βαπτισµένους, τὰ δὲ αἰτήματά τους ὑποδηλώνουν ὅτι πρόκειται 
περὶ νεοφωτίστων. Τὸ κείμενό τους δὲν καταγράφεται διότι κατὰ 
τὴν ἐποχὴ ἐκείνη συνέχιζε νὰ ἰσχύει ἡ δυνατότητα τῆς ἐλεύθερης 
ἐμπνεύσεως τῶν λειτουργῶν ὡς πρὸς τὸ κείµενο τῶν προσευχῶν. 
Εἶναι σίγουρο ὅτι, κάποια ἀπὸ τὰ αἰτήματα τῶν ἐν λόγῳ προσευ- 
χῶν ἀποτελοῦν προτάσεις τοῦ ἴδιου τοῦ Ὠριγένη, δηλαδη δὲν 
ὑφίσταντο σὲ προγενέστερη προσευχητικὴ παράδοση. Ἀλλὰ καὶ 
στην περίπτωση ποὺ πρόκειται περὶ διδασκαλίας τοῦ Ὡριγένη, 
εἶναι σίγουρο ὅτι οἳ εὐχὲς αὐτὲς δὲν ἦσαν ἀτομικές. Ὁ Ὠριγένης 


55 Ηογιία ἵπ Οεπεκίπε, 1, 6, 5Ο Τ'", 1996, σ.112(93-99). 
64 Ηογπήία ὑι Οεπεκίψι, ΠΠ, 7, ο 8, 1996, σ.142(39-44). 
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μαρτυρεῖ περὶ ἑνὸς τύπου προσευχῆς, ἣ ὁποία δὲν διαφέρει ἀπὸ 
εὐχὲς ὑπὲρ τῶν πιστῶν, ὅπως μαρτυροῦνται σὲ ἀρχαῖες Λειτουργίες. 


ξ2 Ἀξιοσημείωτες περιγραφὲς περιεχοµένου τῶν εὐχῶν µαρτυ- 
ροῦνται καὶ στὶς Ὁμιλίες στὸ Λευϊτικό Ἐνδιαφέρον προχκαλεῖ ἢ 
ἀκόλουθη μαρτυρία (ἀπόδοση ἐν τοῦ. λατινικοῦ) «Ἄς παραλα- 
λέσουµε τὸ ἴδιο τὸν Κύριο καὶ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, ὥστε νὰ εὐδοχή- 
σουν νὰ ἐξαφανιστεῖ κάθε σχιὰ καὶ κάθε σκοτάδι, τὰ ὁποῖα πυκνώ- 
νουν ἀπὸ τὴν ἁμαθαρσία τῶν ἁμαρτιῶν µας καὶ τὰ ὁποῖα ἁμαυρώ- 
νουν τὴν ὄψη τῆς ψυχῆςμας. (Ἄς παρακαλέσουµε τὸ Θεὺ νὰ μᾶς πα- 
ράσχει αὐτὰ), ὥστε νὰ μπορέσουμε νὰ κατανοήσουμε τὸ πνευµα- 
τικὸ καὶ μεγαλειῶδες νόηµα τοῦ νόµου Του, σύμφωνα μὲ τὸν ψαλ- 
μῳδὸ: “Ἀποκάλυψον τοὺς ὀφθαλμούς µου, καὶ κατανοήσω τὰ θαυ- 
µάσιά σου ἐκ τοῦ νόµου σου” (Ψαλμ. 118.18)»53. 

Τὸ μαρτυρούμενο περιεχόµενο ὑποδηλώνει εὐχη μὲ κυρίαρχο 
στοιχεῖο την ἔκφραση µετανοίας καὶ την ἐκζήτηση συγχωρήσεως, 
Εἶναι, δηλαδὴ σαφὴς ἡ ὁμολογία τῆς ἁμαρτωλότητας, ἡ διάθεση 
ἀἁπαλλαγῆς ἀπὸ αὐτήν, ἀλλὰ καὶ ἢ πεποίθηση ὅτι ὁ Κύριος καὶ τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα θὰ «ἐξαφανίσουν τὴ] σκιὰ τῆς ἁμαρτίας». Ἡ διαδι- 
κασία τῆς µετανοίας θεωρεῖται ὡς προὐπόθεση «κατανοήσεως τοῦ 
νόµου» τοῦ Θεοῦ, γι αὐτὸ καὶ ἢ εὐχή καταλήγει στην ἔκφραση τῆς 
βεβαιότητας ὅτι ὁ Θεὸς θὰ «ἀνοίξει τὰ μάτια» τοῦ μετανοοῦντας καὶ 
θὰ τὸν ὁδηγήσει στὴν κατανόηση «τῶν θαυμασίων του». 

Τὸ λειτουργικὸ πλαίσιο τῆς συγκεχρµένης προσευχῆς, ἑπομένως, 
εἶναι σαφὲς: πρόκειται περὶ εὐχῆς µετανοούντων ἤ , ὀρθότερα, περὶ 
εὐχῆς ἐκζητήσεως τῆς θεϊκῆς συγχωρήσεως. Παρόμοια διαδικασία, 
βεβαίως, κατὰ τὴν ἐποχὴ τοῦ Ὠριγένη ἐλάμβανε χώρα µόνο κατὰ τὴ 
διάρκεια τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως. Δὲν ὑπάρχει, ἑπομένως, 
ἀμφιβολία περὶ τοῦ λειτουργικοῦ πλαισίου τῆς εὐχῆς αὐτῆς. Ἡ ση- 
µασία τῆς μαρτυρίας τοῦ Ὠριγένη εἶναι µεγάλη, ἐὰν ληφθεῖ ὑπόψη 
ἡ ἔλλειψη εὐχολογιακῶν μαρτυριῶν περὶ τῆς λειτουργικΏς διαδι- 
κασίας µετανοίας κατὰ τοὺς πρώτους αἰῶνες''. 

Σὲ ἄλλη Ὁμιλία του στὺ Λευϊτικό, ὁ Ὡριγένης περιγράφει τὸ 
περιεχόµενο μιᾶς ἀκόμα εὐχῆς (ἀπόδοση ἐκ τοῦ λατινικοῦ): «Ἔπιμε- 
λεῖς στην προσευχη καὶ ἀφιερώνοντας (στὸ Θεὸ) τις ἀἁγρυπνίες µας, 


ὁ5 Ὁμιλία Ι εἰς τὸ Λευϊτικό, 1, 5 286, 1981, σ.70(43-49). 
66 Ἠλ, τὴ σημαντικότατη µελέτη τοῦ Ρ.ΟΑΙΤΙΒΕ, Αιῑχ ογἱρίπες ἆἷμ δασγειεΠ{ ἂςε Ρέπί- 
έεπος, Ἑοππα 1951 (Απαϊεσία Ονεροπίαηα 94). 
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ἄς παρακχαλέσουµε τὸν Κύριο νὰ εὐδοκήσει ὁ ἴδιος νὰ μᾶς ἄποκα- 
λύψει τη βαθύτερη γνώση αὐτοῦ ποὺ διαβάζουμε καὶ νὰ μᾶς 
ὑποδείξει τὸ πῶς θὰ πατανοοῦμε τὸν πνευματικὸ νόµο, ὄχι µόνο διὰ 
τῆς διανοίας, ἀλλὰ καὶ διὰ τῶν πράξεων, ὥστε, φωτισµένοι ἀπὸ τὸ 
γόµο τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, νὰ ἀξιωθοῦμε νὰ λάβουμε τὴν πνευµα- 
τικὴ χάρη, ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ τῷ Κυρίῳ, ᾧ πρέπει δόξα καὶ κράτος 
εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἀμήν»'. 

Τὸ κεντρικὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς εἶναι ἡ κατανόηση αὐτοῦ ποὺ 
διαβάζουν οἱ πιστοί, δηλαδη τῆς Ἁγίας Γραφῆς. Ὁ συλλογικὸς χα- 
ρακτήρας («νὰ παρακαλέσουµε τὸν Κύριο») ὑποδηλώνει ὅτι ἡ εὐχῆ 
δὲν ἀναφέρεται σὲ ἀτομικὴ ἀνάγνωση τῆς Γραφῆς, ἀλλὰ σὲ συλλο- 
γική, δηλαδη στὰ βιβλικὰ ἀναγνώσματα. Δὲν ἀποτελεῖ, ἑπομένως, 
αὐθαιρεσία νὰ ὑποθέσουμε ὅτι ἐπρόκειτο περὶ εὐχῆς ὑπὲρ κατανοή- 
σεως τῶν ἀναγνωσμάτων κατὰ τὴ Λειτουργία σὲ ἐποχὴ (τὸ ἔπανα- 
λαμβάνουμε) κατὰ τὴν ὁποία τὸ περιεχόµενο τῶν εὐχῶν δὲν ἦταν 
αὐστηρὰ καθορισμένο. 

Ἡ ὑπόθεση αὐτὴ ἐνισχύεται ἀπὸ µία ἄλλη μαρτυρία τοῦ Ὠριγέ- 
γη περὶ τοῦ περιεχοµένου κάποιας εὐχῆς. «Ἄς προσευχηθοῦµε στὸ 
Θεὸ νὰ μᾶς βοηθήσει νὰ κατανοήσουμε τὺὸ ὑπόλοιπο αὐτῶν τῶν 
προφητειῶν, την ἔννοια την φωτεινότερη καὶ τὴν ἐγγύτερη στην 
ἀλήθεια, ὥστε ἀφοῦ ἀναλογιστοῦμε διὰ τοῦ πνεύµατός µας αὐτὸ 
ποὺ γράφτηκε διὰ τοῦ Πνεύματος καὶ ἀφοῦ συγηρίνουµε τὰ 
πνευματικὰ πράγματα διὰ τῶν πνευματικῶν, νὰ ἑρμηνεύσουμε τὰ 
κείµενα μὲ τρόπο ἄξιο τοῦ Θεοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ποὺ τὰ 
ἐνέπνευσε, ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ τῷ Κυρίῳ ἡμῶν, ᾧ ἡ δόξα καὶ τὸ 
πράτος εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἀμὴν»"'. 

Ἡ περιγραφόµενη προσευχη ἀφορᾶ στὴν κατανόηση τοῦ προ- 
φητικοῦ ἀναγνώσματος, τὸ ὁποῖο ἴσχυε τὴν ἐποχὴ ἐκείνη στὴ Λει- 
τουργία. Τὸ κεντρικὺὸ θέµα τῆς εὐχῆς, τὸ ὁποῖο ἀποτελεῖ παὶ τὸ 
αἴτημά της, εἶναι ἢ πνευματικὴ κατανόηση τῆς προφητείας. Ἡ 
κατανόηση αὐτὴ στηρίζεται στὴν ἐννοιολογικὴ συσχέτιση τοῦ πνεύ- 
µατος τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, δηλαδη προβάλλει τὴ 
θεοπνευστία τῶν προφητειῶν (τὴν ἔμπνευση τῶν Προφητῶν ἀπὸ τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα) σὲ σχέση μὲ τὴν ἀνάγκη τοῦ ἀνθρώπου νὰ χατα- 
νοήσει τὶς προφητεῖες μὲ πνευματικὸ τρόπο. 


67 Ὁμιλία ΥΊ εἰς τὸ Λευϊτικό, 1, 5 286, 1981, σ.29790-97). 
58 Ὁμιλία ΧΥΙ εἰς τοὺς Ἀριθμούς, 9, ο 29, 1951, σ336. 
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δ3 Ἐνδιαφέροντα, ὅμως, εἶναι καὶ ἄλλα αἰτήματα, τὰ ὁποῖα 
παταχωρίζονται σὲ περιγραφὲς περιεχοµένου εὐχῶν ἀπὸ τὸν Ὠριγέ- 
νη: «Ἄς προσευχηθοῦµε ὁ Ἰησοῦς νὰ βασιλεύσει σὲ μᾶς, ὥστε ἡ 
χώρα µας νὰ ξεκουραστεῖ ἀπὸ τοὺς πολέμους καὶ (ἐμεῖς νὰ ἁπαλλα- 
γοῦμε) ἀπὺ τὶς ἐπιθέσεις τῶν σαρκικῶν ἐπιθυμιῶν. Καὶ ὅταν ὅλα 
αὐτὰ θὰ ἔχουν σταματήσει, “ὁ καθένας θὰ κοιμηθεῖ κάτω ἀπὸ τὸν 
ἀμπελώνα, Ώῃ συκιὰ καὶ τὴν ἑλιά του” κάτω ἀπὸ τὴν προστασία τοῦ 
Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος θὰ ἀναπαύσει την 
ψυχή του, ἡ ὁποία θὰ ἔχει ἐπικαλυφθεῖ ἀπὸ τὴν εἰρήνη τῆς σάρκας 
καὶ τοῦ πνεύματος. Στὸν αἰώνιο Θεὸ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. Ἀμὴν»».. 

Κυρίαρχο θέµα στὴν ἐν λόγῳ προσευχὴ εἶναι τὸ αἴτημα τῆς εἰρή- 
γης, τόσο τῆς ἐξωτερικῆς (εἰρήνη τῆς χώρας) ὅσο καὶ τῆς ἐσωτερικῆς 
(εἰρήνη τοῦ ἀνθρώπου). Ἡ ἀναφορὰ περὶ τῆς ἀναπαύσεως-στὸν 
παιρὸ τῆς εἰρήνης-κάτω ἀπὸ «τὸν ἀμπελώνα, τὴ συχιὰ καὶ τὴν ἐλιὰ» 
εἶναι παλαιοδιαθηκική”., ἀἁμέσως ὅμως μετὰ ἀπὺ αὐτὴν διατυπώ- 
νεται ἡ καινοδιαθηπκικη ἑρμηνεία τῆς εἰρήνης  ἡ ἀνάπαυση τῆς 
ψυχῆς «ὑπὸ τὴν προστασία τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος». Ἡ συνάφεια τῶν θεμάτων αὐτῶν (δηλαδη τῆς παλαιο- 
διαθηκικῆς καὶ τῆς νεοδιαθηκικῆς ἑρμηνείας τῆς εἰρήνης) ὕποδη- 
λώνει τὸν ἰουδαιοχριστιανικὺ χαρακτήρα τῆς προσευχῆς, ἡ ὁποία 
ἐμφανίζεται ὡς µία ἀνεπτυγμένη μορφή τῶν ἑβραϊκῶν εὐλογιῶν 
(μπερακὸθ). 

Παρόμοια εὐχὴ εὐλογίας καταχωρίζεται στὸ Ὑπόμνημα τοῦ 
ὨὩριγένη στὸν Ἰησοῦ τοῦ Ναυῆ (ἀπόδοση ἐκ τοῦ λατινικοῦ): «Ἄς 
ἑτοιμάσουμε µία ἁγνὴ καρδιά, ὥστε ὁ Κύριος Ἰησοῦς, διαβλέποντας 
τὴν καθαρότητα τῆς καρδιᾶς µας, νὰ δεχθεῖ μὲ εὐχαρίστηση τὴν 
προσφορά µας. Σ αὐτὸν ἡ δόξα καὶ τὸ κράτος εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. Ἀμὴν»''. Παρόμοιες εὐχὲς μποροῦσαν νὰ ὑπάρχουν σὲ πολ- 
λὰ σημεῖα τῆς χριστιανικῆς Λατρείας τῶν πρώτων αἰώνων, ἀπηχών- 
τας τη Λατρεία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας, 


ϐ) Ὁμιλία ΧΧΙΙ εἰς τοὺς Ἀριθμούς, 4, 5 29, 1951, σ.433. 
Τὸ Α΄Ῥασ. 4,25 (μασσωρητικὸὺ πείµενο). 
Ἡ Ὁμιλία ΧΙΝ εἰς τὸν Ἰησοῦ τοῦ Ναυῆ, 3, δς Τ1, 1960, σ.416. 
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(6) ΠροσευχἩ πρὺς τὸν Ἰησοῦ (Ἀπόκρυφες Πράξεις Πέτρον, ἀρχὲς 
3" αἰ.) 


Ἕνα ἐνδιαφέρον κείµενο παλαιοχριστιανικῆς προσευχῆς διασώ- 
ζεται στις Ἀπόχρυφες Πράξεις Πέτρου: 

Ταῦτά µοι οὖν σοῦ γνωρίσαντος καὶ ἀποκαλύψαντος, λόγε 
ζωῆς, ξύλον νῦν ὑπ]ἐμοῦ εἰρημένον, εὐχαριστῶ σοι οὐκ ἐν χείλεσιν 
τούτοις τοῖς προσηλωµένοις, οὐδὲ γλώσση, διἧς ἀλήθεια καὶ 
ψεῦδος προέρχεται, οὐδὲ λόγῳ τούτῳ τῷ ὑπὸ τέχνης φύσεως ὑλικῆς 
προερχοµένῳ, ἀλλ ἐκείνῃ τῇ φωνῇ εὐχαριστῶ σοι, βασιλεῦ, τῇ διὰ 
σιγῆς νοουµένῃ, τῇ μὴ ἐν φανερῷ ἀκουομένῃ, τῇ μὴ δι ὀργάνων 
σώματος προϊούσῃ, τῇ μὴ ἐν σάρκινα ὦτα πορευοµένῃ, τῇ μὴ οὐσίᾳ 
φθαρτῇ ἁκουομένῃ, τῇ μὴ ἐν κόσµῳ οὔσῃ καὶ ἐν γῇ ἀφιεμένῃ, μηδὲ 
ἐν βίβλοις γραφομένῃ, μηδὲ τινὶ μὲν οὔσῃ, τινὶ δὲ οὐκ οὔσῃ. ἀλλὰ 
ταύτῃ, Ἰησοῦ Χριστέ, εὐχαριστῶ σοι σιγῇ φωνῆς, ᾗ τὸ ἐν ἐμοὶ 
πνεῦμα σὲ φιλοῦν καὶ σοὶ λαλοῦν καὶ σὲ ὁρῶν ἐντυγχάνει. Σὺ δὲ 
µόνῳ πνεύματι νοητός: σὺ µοι πατήρ, σὺ µοι µήτηρ, σὺ µοι ἀδελφός, 
σὺ φίλος, σὺ δοῦλος, σὺ οἰκονόμος: σὺ τὸ πᾶν καὶ τὸ πᾶν ἐν σοί 
καὶ τὸ ὄν σύ, καὶ οὖκ ἔστιν ἄλλο ὅ ἔστιν εἰ μῆ μόνος σύ... Αἰτοῦμεν 
οὖν περὶ ὧν ἡμῖν ὑπέσχου δοῦναι, ἀμίαντε Ἰησοῦ. αἰνοῦμέν σε, 
εὐχαριστοῦμέν σοι καὶ ἀνθομολογούμεθα, δοξάξοντές σε ἔτι 
ἀσθενεῖς ἄνθρωποι, ὅτι σὺ Θεὸς μόνος καὶ οὐκ ἕτερος, ᾧ ἡ δόξα 
καὶ νῦν καὶ εἰς πάντας τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἁμήν ''. 

Ἡ προσευχἠὴ ἀπευθύνεται πρὸς τὸ Χριστό, ὁ ὁποῖος ἀποκα- 
λεῖται «λόγος ζωῆς». Ἡ ἔχκφραση παραπέμπει στὶς ἰωάννειες γραφές, 
γεγονὸς ποὺ ὑποδηλώνει τὴν ἀρχαιότητα τῆς εὐχῆς᾽. Ὁ Πέτρος, 
ἄλλωστε, προσεύχεται λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν σταύρωσή του, ὅπως 
συνέβη καὶ στην περίπτωση τοῦ Πολυκάρπου. Πρόκειται περὶ 


ὦ Μαρτύριο Πέτρου, 10, ἔκδ. Β.Α.ΠρδΙ15, Ασία Ρο, Ασία Ρα], Ασία Ροιγί 6 Ρα, 
Αοία Ραγ]ί ει ΤΗεε]αε, Αοΐα ΤΠαάάαεἰ, 1λρείας 1891, σσ.ο6(11)-98(13). 

13 Ὁ ΟΦΟΗΜΙΟΤ θεωρεῖ ὅτι οἱ Ἀπόκρυφες Πράξεις Πέτρου ἐγράφησαν περὶ τὸ 
180µ.Χ. (Ρἱε αἴρεῃ ΡεἰγησαΚίεῃ ἰπι Ζιβαπιπιεπεηἠαήρ 4εΓ αροΚγΥΡἠεΠ Αροςίο[εθγαεμΥ 
πεβοί οἵπος ΠΘιιΕΠ ΑΚΙΕΠΙΤαΡπιεΠΗς, Ηαπιῦυτρ 1936, σ.102), ὁ δὲ Γ.νουαυχ ἀπέδειξε 
ὅτι τὸ κείµενο ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὶς Ἀπόκρυφες Πράξεις Ἰωάννου (1.65 αοἱθς ἄε ΡἱΕΙ6, 
Ρατίς 1922, σσ.40-53). Ὁ συγγραφέας του, ἄλλωστε, γνωρίει τν ἀπόκρυφη 
γραμματεία, ὡς προερχόμενος ἀπὺ τὸν ἐκκλησιαστικὸ χῶρο τῆς ἀνατολικῆς Συρίας 
καὶ, Ἠυρίως, ἀπὸ ἰουδαιοχριστιανικὸ περιβάλλον (1ΡΑΝΙΕΙΟυ, Τμέο]ορίε ἄν «Γιάέο- 
οἡγὶσαπἰίσηπε, Ῥατίς 1958, σσ.42, 290-292). 
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μικγρῶν μορφῶν προσευχῆς, τὶς ὁποῖες ὁ συντάκτης τοῦ ἀποχρύφου 
πειµένου διεμόρφωσε σὲ µία ἐνιαία προσευχή”. 

Ἐὰν ἐξαιρέσουμε τὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς (Αἰτοῦμεν οὖν περὶ ὧν 
ἡμῖν ὑπέσχου δοῦναι, ἀμίαντε Ἰησοῦ), ὁλόκληρο τὸ ὑπόλοιπο 
τμῆμα ἀποτελεῖ δοξολογία πρὸς τὸν Ἰησοῦ. Πριν ἀσχοληθοῦμε, 
ὅμως, μὲ τὸ ἐν λόγῳ δοξολογικὸ τμῆμα, θὰ πρέπει νὰ τονίσουμε ὅτι 
τὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς οὐσιαστικὰ δὲν ἐπεξηγεῖται; οἱ προσευχόµενοι 
ζητοῦν ἀπὸ τὸ Θεὸ νὰ τοὺς δώσει «αὐτὸ ποὺ τοὺς ὑποσχέθηκε», 
χωρὶς μνεία τοῦ περιεχοµένου τῆς θεϊκῆς ὑποσχέσεως. Τὸ γεγονὸς 
αὐτὸ τῆς παρασιωπήσεως τοῦ αἰτήματος δημιουργεῖ πρόβλημα στὴν 
προσπάθεια καθορισμοῦ τῆς λειτουργικῆς χρήσεως τῆς εὐχῆς. 
Ἐπειδὴ ἐπέκειτο τὸ μαρτύριο τοῦ ἀπ.Πέτρου, ἡ προσευχή του θὰ 
πρέπει νὰ εἶχε ὡς ἀντικείμενο τὴ διαφύλαξη τῆς Ἐκκλησίας ποὺ 
ἄφηνε πίσω του. Πρὸς αὐτὴ τὴν κατεύθυνση θὰ πρέπει νὰ ἀνα- 
ζητηθεῖ τὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς, ἡ ὁποία ἐμφανίζεται ἑπομένῶς ὡς 
προσωπικὴ εὐχῆ τοῦ Πέτρου. 

Ὅμως, ἄν καὶ τὸ αἴτημα τῆς προσευχῆς ἦταν προφανῶς προσῶ- 
πικό, οἱ ὅροι μὲ τοὺς ὁποίους ἀπευθύνεται πρὸς τὸ Χριστὸ 
ὑποδηλώνουν τὴ σχέση της μὲ τὴ λειτουργική προσευχή΄!. Οἱ ἐν 
λόγῳ ὅροι ἀποτελοῦν ποινὸ στοιχεῖο στην προσευχὴ τῶν μαρτύρων 
πρὸς τὸν Κύριο: γιαὐτό, ἄλλωστε, ἡ προσευχή ἀπευθύνεται µόνο 
στὸ Χριστὸ καὶ ὄχι στὸ Θεὸ-Πατέρα΄, Ὁ «αἶνος», ἢ «εὐχαριστία» 
καὶ ἡ «δοξολογία» ποὺ διατυπώνονται περὶ τὺ τέλος τῆς προσευχῆς 
παραπέμπουν σὲ λατρευτικ] σύναξη, ἡ ὑπόθεση δὲ αὐτὴ ἐνισχύεται 
ἀπὸ τὶς διατυπώσεις σὲ πληθυντικὸ ἀριθμό, 


(η) Προσευχὲς σὲ παπύρους τοῦ 3”-4:" αἰ. 

Ἐπιλέγουμε ἀπὸ παπύρους τοῦ 3 ἤ τῶν ἀρχῶν τοῦ 4”" αἰ. κά- 
ποιες προσευχές, οἱ ὁποῖες ἔχουν χαρακτήρα εὐχῶν µετανοίας καὶ 
δοξολογίας. Ἡ δημοσίευση τῶν κειμένων τους στὴ σειρὰ Ραιγοἰορία 


ΤἨλ. Α.ΗΑΜΑΝΝ, Για Ρηΐόγε, {.Π1, Ῥατί5, Ὠεδο]έε, 1963, σ.201. 

15 Αὐτὸ ὑποστηρίζει καὶ ὁ ΟΡ.ΝΕΤΤΕΣ, Αἰιοὴηκηέομε Ιάεμηρίθῃ, 1.ἶ, ὔίπρει 1921, 
σ.125, 

Ἰ6 Ἐλ τὶς ἐπισημάνσεις τοῦ ΙΙΕΒΕΕΤΟΝ, Ηἰςιοίγε ἄιι ἀοβ/πε ἄε ἷα Τημιέ, ΠΠ, Ώε «ΦαΐΠΙ 
Οἰόπιεηί ἃ σαἰμί ἱγέπέε, Ῥατίς 1928, σ.237. 
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ΟΜεπίαἰἰς μᾶς ἐπιτρέπει τῇ µελέτη τοῦ περιεχοµένου τους καὶ τὴ 
διατύπωση συμπερασμάτων περὶ τῆς λειτουργικῆς χρήσεώς τους. 

(Α) Μία πρώτη εὐχη προέρχεται ἀπὸ πάπυρο τῆς Ὀξυρύγχου 
(305-455 αἰ.): 

Ὁ Θεός, ὁ παντοκράτωρ, ὁ ποιήσας τὸν οὐρανὸν/ καὶ τὴν γῆν 
καὶ τὴν θάλατταν καὶ πάντα τὰ ἐν αὐτοῖς/ βοήθησόν µοι, ἐλέησόν 
µε, ἐξάλειψόν µου τὰς/ ἁμαρτίας, σῶσον µε ἐν τῷ νῦν καὶ ἓν τῷ 
µέλλοντι/ αἰῶνι, διὰ τοῦ Κυρίου καὶ σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ/ 
Χριστοῦ, δι οὗ ἡ δόξα καὶ τὸ ηράτος εἰς τοὺς αἰῶνας/ τῶν αἰώνωγ. 
Αμήν. 

Ἡ εἰσαγωγικὴ ἀναφορὰ στὸ Θεὺ εἶναι βιβλικῆς προελεύσεως”, 
Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ὑποδηλώνει την ἀρχαιότητα τῆς εὐχῆς. Τὸ αἵτημα 
τῆς εὐχῆς εἶναι σαφὲς ἡ ἐξάλειψη τῶν ἁμαρτιῶν τοῦ προσευχόµενου 
ἀπὸ τὸ Θεὸ ἀποτελεῖ τὴν προὐπόθεση τῆς σωτηρίας, τόσο στὴν 
παρούσα, ὅσο καὶ στη μέλλουσα ζωή. Ἡ ἐννοιολογικὴ συνάφεια 
«ἐξαλείψεως τῶν ἁμαρτιῶν καὶ «σωτηρίας» ἀποτελεῖ ἕνα ἀκόμα 
βιβλικὸ δάνειο, τὸ ὁποῖο ὑποδηλώνει τὸν ἰουδαιοχριστιανικὸ χαρα- 
κτήρα τῆς προσευχῆς. Ἄς ἐπισημανθεῖ, ἐπίσης, τὸ γεγονὸς τοῦ ἐπι- 
λόγου, ὁ ὁποῖος δὲν εἶναι τριαδικός. Οἱ ἐπίλογοι αὐτοῦ τοῦ τύπου 
(δοξολογία τοῦ Θεοῦ διὰ τοῦ Ἰησοῦ) χαρακτηρίζουν τὴν πρὸ τοῦ 
4" αἰ. προσευχητικήη παράδοση, στην ὁποία ἡ Ἐκκλησία δὲν ἄντι- 
µετώπιξε τὶς µεγάλες χριστολογικὲς καὶ τριαδολογικὲς αἱρέσεις”.. 

Ἡ εὖὐχῃ ἔχει χαρακτήρα ἀτομικὺ ὡς πρὺς τη διατύπωση τοῦ 
αἰτήματος, ἀλλὰ χαρακτήρα λειτουργικὸ ὡς πρὸς τὴ δοµή της (εἶσα- 
γωγικὸ τμῆμα βιβλικῆς προελεύσεως/ ἐπίλογος συλλογικῶν προσευ- 
χῶν). Προφανῶς δὲν ἐντάσσεται σὲ κάποια λειτουργικὴ διαδικασία 
τῆς µετανοίας, ἐφόσον δὲν ἀποτελεῖ οὔτε ἱερατικὴ εὐχή ἀφέσεως, 
οὔτε ἐξομολογητικὴ εὐχὴ ἀπὸ πλευρᾶς τοῦ προσευχόµενου, ἀλλὰ 
περικλείει ἁπλὰ ἕνα αἴτημα ἀφέσεως. Πιθανὸν νὰ ἀποτελοῦσε 
προσωπικὴ εὐχὴ τοῦ ἱερέα ἤ τοῦ λαϊκοῦ, ἐντεταγμένη ὅμως µέσα σὲ 
κάποια ἀκολουθία τῆς Λατρείας, 


τη ΡΟ 4, 1908, σ. 195. 

Τ8ΠΠρβλ. Ψαλμ. 145, 6. 

79 Ἠλ, περισσότερα στῃ µελέτη τοῦ Α.ΠΙΝΟΜΑΝΝ, ία είς ΟἨνίσ ἐπι (αιηρίκςπεη 
«δει, Μἰπείετ 19622 σσ. 72ὲξ. 
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(Β) Ἡ ἑπόμενη ἀναγνώσιμη εὐχὴ ἕἵ εἶναι δοξολογικοῦ περιεχοµέ- 
νου χαὶ προέρχεται ἀπὸ τὸν πάπυρο τῆς βιβλιοθήκης τοῦ Βερολί- 
νου, ἆριθμ. 0794, τοῦ 3" αἱ. 

Ἅγιος ὁ Θεὸς ὁ ὑποδείξας µοι ἀπὸ τοῦ γιὸς ζωὴν καὶ φῶς, ἅγι-/ 

ος ὁ Θεὸς καὶ Πατὴρ τῶν ὅλων, ἅγιος εἶ ὁ ἁπ᾽ἀρχῆς ὤν, ἅγιος/ ὁ 
Θεὸς ὅς γινώσκεται ἀπὸ τῶν ἰδίων ἔργων..ἅγιος εἶ ὁ/ Θεός, ὅς 
πάντα περιδέχεται καὶ γινώσκει, ἅγιος εἶ ὁ Θεὸς/ ὁ λόγῳ συστη- 
σάµενος τὰ πάντα, ἅγιος εἶ ὅν ἡ φύσις οὐκ ἐμαύρω-/ σεν, ἅγιος εἶ 
οὗ πᾶσα φύσις ἀξία ἐπαίνου, ἅγιος εἶ ὁ πάσης δυνάµεως/ ἴσχυ- 
ρότερος, ἅγιος εἶ ὁ ὑπὲρ πάντα µείξζων, ἅγιος εἶ ὁ κρίττων/ τῶν 
ἐπαίνωγν. Δέξαι µου τὰς φωνὰς ἀπὸ ψυχῆς καὶ καρδίας/ πρὸς σὲ 
ἀνατεταγμένας, ἀνεκλάλητε, ἄρρητε, σιωπῇ φωνού-/µενε, αἴτον- 
µένῳ τὸ μὴ σφαλῆναι τῆς γνώσεως τῆς κατὰ ὄφος/ ἡμῶν αὐτῶν. 
Ἐπίνευσόν µε καὶ ἐνδυνάμωσόν µε χαὶ τῆς/ χάριτος ταύτης φωτίσω 
τοὺς ἐν εὐνοίᾳ τοῦ γένους µου ἀδελφούς,/ υἱοὺς δὲ σούς. τὸ γὰρ 
πνεῦμα µου, τῷ θείῳ πνεύµατι διὸ πιστεύω/ καὶ μαρτυρῶ. εἰς ζωὴν 
καὶ φῶς χωρᾶ- εὐλογητὸς εἶ, πάτερ, ὁ σὸς/ ἄνθρωπος συναγιάξειν 
σοι βούλεται, καθὼς παρέδωκας τὴν/ πᾶσαν ἐξουσίαν αὐτῷ. εἴη 
σοι δόξα καὶ νῦν καὶ ἀεὶ καὶ εἰς τοὺς/ σύμπαντας αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. Ἀμήνὴ]. 

Ὁ δοξολογικὸς χαρακτήρας τῆς εὐχῆς εἶναι ἐμφανῶς παλαιοδια- 
θηκικός, βασιζόμενος προφανῶς στὸν Ἐπινίκιο ὕμνο τοῦ ὁράματος 
τοῦ Ἠσαῖα. Οἱ ἔννοιες ποὺ ἀποδίδονται στὸ Θεὸ ἀποτελοῦν µία 
ἐπεξεργασία τῶν ἀντίστοιχων τῆς ΠΠ.Δ., σὲ σημεῖο ὥστε νὰ ὑποθέ- 
σουµε ὅτι παρόμοιες διατυπώσεις µόνο ἀπὸ ἕνα ἰουδαιοχριστιανικὸ 
λειτουργικὸ περιβάλλον μπορεῖ νὰ προέρχονται. Ἄλλωστε, στὴ δο- 
Εολογικη αὐτὴ προσευχή ἑλλείπει ἡ παραμικρῃ ἀναφορὰ στὸ 
Χριστό, ἐνῶ ἡ ἀναφορὰ σὲ «θεῖο πνεῦμα» φαίνεται ὅτι ὑποδηλώνει 
τὸ πνεῦμα τοῦ Θεοῦ καὶ ὄχι τὸ ἅγιο Πνεῦμα. 

Τὸ πρόσωπο ποὺ ἀπευθύνει τὴν εὐχὴ εἶναι προφανῶς κάποιος 
ἱερέας, διότι παρακαλεῖ τὸ Θεὸ νὰ τὸν «ἐνδυναμώσει» διὰ τῆς «χά- 
ριτός» του, ὥστε νὰ «φωτίσει τοὺς ἀδελφούς του», οἱ ὁποῖοι εἶναι 
«παιδιὰ τοῦ Θεοῦ». Γίνεται, ἐπίσης, λόγος περὶ τοῦ ἀνθρώπου, ὁ 
ὁποῖος «θέλει νὰ συναγιαστεῖ» μὲ τὸ Θεό, καθὼς καὶ περὶ «ἔξου- 


δ0 Στοὺς ἐκδιδόμενους παπύρους περιέχονται πολλὲς εὐχὲς ἀποσπασματικὲς (1ταρ- 
πιεη!ία), οἱ ὁποῖες δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἀνασυντεθοῦν, ὥστε νὰ μελετηθεῖ τὸ 
περιεχόμενό τους. 

δι ΡΟ 18, 1924, σσ. 430-431. 
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σίας», την ὁποία ἔδωσε σ'αὐτὸν ὁ Θεός. Οἱ ἀναφορὲς αὐτὲς ὑπο- 
δηλώνουν τὴν ἱερατικὴ ἰδιότητα τοῦ προσευχόµενου, ἀλλὰ καὶ την 
ὕπαρξη μιᾶς ἁγιαστικῆς ἀκολουθίας, ἡ ὁποία μπορεῖ νὰ αἰτιο- 
λογήσει τὴ φράση «ὁ σὺς ἄνθρωπος συναγιάζειν σοι βούλεται». Ἡ 
φράση αὐτὴ ἐναρμονίζεται μὲ κάποιες μεταγενέστερες ἔννοιες τῶν 
λειτουργικῶν προσευχῶν, ὅτι ὁ Θεὸς εἶναι «ὁ ἁγιάζων» κατὰ τὴ 
διάρκεια κάθε τελετουργίας. Ἀλλὰ καὶ ἢ ἕννοια τῆς «ἐξουσίας» 
µόνο στὴν ἱερωσύνη μπορεῖ νὰ ἀναφέρεται, μάλιστα δὲ στην 
«ἐξουσία τοῦ δεσμεῖν καὶ λύειν», δηλαδη στὴ δυνατότητα (καὶ 
συγχρόνως χαρισματικήη ἀποστολὴ) τῶν ἱερέων παροχής ἤ μὴ 
συγχωρήσεως. 

Ἡ θέση τῆς δοξολογικῆς αὐτῆς ποοσευχῆς στὴ Λατρεία δὲν εἶναι 
δυνατὸν νὰ ἐντοπιστεῖ. Οὐδεμία ἀπὸ τὶς ἱερατικὲς εὐχὲς τῆς σύγχρο- 
γης λειτουργικής πράξεως προσομοιάζει στὴ συγκεκριηιένη προ- 
σευχή, τῆς ὁποίας τὸ κείµενο δὲν παρουσιάζει ἄρτια ΦφιλολογωἩ 
συνοχή. Ἡ φράση τοῦ προσευχόµενου «εἰς ζωὴν καὶ φῶς χωρῶ» 
προφανῶς ὑποδηλώγνει την ἐπικείμενη ἱερουργία του, ὕσως δὲ καὶ 
τὴν ἐπικείμενη εἴσοδό του στὸν τόπο ἱερουργίας, ἄν καὶ την ἐποχη 
χρονολογήσεως τοῦ παπύρου δὲν ὑπῆρχαν ναοί, ὥστε στὴν 
παραπάνω φράση νὰ διαβλέψουμε κάποια εἴσοδο τοῦ Ἱερέα στὸ 
ἱερὸ Βῆμα. 

Ἡ θέση τῆς εὐχῆς σὲ κάποια τελετουργία δὲν πρέπει νὰ ἀμφισβη- 
τηθεῖ, διότι δὲν προβλέπονται ἵερατικὲς εὐχὲς ἐχτὸς τοῦ ναοῦ ἤ τοῦ 
χώρου Λατρείας. Ἐὰν ἀποκλείσουμε τὴ θέση τῆς εὐχῆς σὲ συνάφεια 
μὲ τὴ Θεία Εὐχαριστίαξξ, ἰσχύουν ὅλες οἱ ὑπόλοιπες ὑποθέσεις λει- 
τουργικῆς χρήσεως τῆς εὐχῆς. Ἄς σημειωθεῖ, τέλος, ὅτι ἡ εὐχὴή δὲν 
περιέχει αἰτήματα ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν τοῦ προσευχόµενου, ἔπο- 
µένως δὲν εἶναι προσωπικὴ εὐχὴ µετανοίας, ἀλλὰ εὐχὴ προετοι- 
µασίας γιὰ κάποια ἱερουργία. 


(Ώ) Στῃ μικρη κετήριο εὐχὴ ποὺ ἀχκολουθεῖ ἐλλείπει τὸ ἀρχικὸ 
τμῆμα. Ἡ εὐχῃ παρατίθεται στὸν πάπυρο τοῦ αἰγυπτιακοῦ Μου- 
σείου τοῦ Βερολίνου, ἀριθμ. 13415, τοῦ 4” αἱ. Παραθέτουμε τὸ 
κείμενό της διότι τὸ τμῆμα αὐτὸ διασώζει τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς: 

ωεν ἀφέσει τῶν παραπτωµμάτων΄/ τοὺς μικροὺς τῶν δούλων σου 
μετὰ τῶν μεγάλων. δὸς ἄγειν τὰς νηστεί/ ας σου ἐν καθαρᾷ καρδίᾳ 


52 Την ἐποχὴ χρονολογήσεως τοῦ παπύρου δὲν ὑπῆρχε ἀκολουθία προετοιμασίας 
τοῦ ἱερέα πρὶν ἀπὸ τὴ Θεία Λειτουργία. 
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χαὶ σωθῆναι/ ἀπὸ πάσης µεθοδίας τοῦ διαβόλου: καὶ τελειωθῆναι 
ἐν χριστιανισμῷ καὶ ὑπομένειν σε ἄχρι ἐσχάτοις ἀνα/ πνοῆς διὰ 
τοῦ ἀρχιερέως τῶν ψυχῶν/ ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ δι οὗ σοι δόξα 
καὶ τιμὴ καὶ/ κράτος εἰς τοὺς αἰῶνας ἁμήν'-. 

Ἡ εὖὐχῆη αὐτῃ εἶναι συλλογική, τουλάχιστον ὡς πρὸς τὸ αἴτημά 
της, ἐφόσον ἀναφέρεται σὲ «μικροὺς» καὶ σὲ «μεγάλους» δούλους. 
Ἡ διάκριση μεταξὺ τῶν «δούλων» (δηλαδη τῶν πιστῶν) μπορεῖ νὰ 
ἑρμηνευθεῖ εἴτε σὲ σχέση μὲ τὴν ἡλικία, εἴτε σὲ σχέση μὲ τὰ 
ἐκκλησιαστικὰ ἀξιώματα ἤ την πνευματικὴ ὠριμότητα. Κάποια 
περίοδος νηστείας φαίνεται ὅτι ἀποτελεῖ τὸ χρονικὸ περιβάλλον τῆς 
εὐχῆς, Τὰ αἰτήματα ποὺ διατυπώνονται σὲ σχέση μὲ τὴ νηστεία 
εἶναι παρόμοια ἀντίστοιχῶν αἰτημάτων σὲ εὐχὲς τῆς σύγχρονης 
λειτουργικῆς πράξεως». 

Ἡ ἔννοια τῆς «τελειώσεως ἓν Χριστιανισμῷ» δὲν καταγράφεται 
σὲ μεταγενέστερα λειτουργικὰ πείµενα. Ἡ «ὑπομονὴ ἕως ἐσχάτης 
ἀναπνοῆς» ἀποτελεῖ ἔννοια διαδεδομένη σὲ εὐχὲς τῆς Λατρείας, 
ἐφόσον ἀναφέρεται στὶς δοκιμασίες τοῦ πιστοῦ. Ἡ «ὑπομονὴ τοῦ 
Κυρίου» εἶναι ἔννοια παλαιοδιαθηκικήὀ», ἐνῶ καὶ ἡ ἀναφορὰ στὸ 
Χριστὸ ὡς ἀρχιερέα παραπέμπει στην παύλεια θεολογίαξς. Τὸ πλού- 
σιο αὐτὸ βιβλικὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς συνηγορεῖ ὑπὲρ τῆς ἀρχαιό- 
τητάς της, 

Ἡ εὐχὴ εἶναι προφανῶς ἱερατική, ἐφόσον περιέχει αἰτήματα 
ὑπὲρ τοῦ λαοῦ καὶ καταλήγει σὲ δοξολογικὸ ἐπίλογο ποὺ εἶναι 
συνήθης γιὰ τὶς λειτουργικὲς ἵερατικὲς εὐχές, Ὁ δοξολογικός, ὅμως, 
ἐπίλογος δὲν εἶναι τριαδικός, γεγονὸς τὸ ὁποῖο ὑποδηλώνει ὅτι ἢ 
εὐχὴ ὑπῆρχε σὲ λειτουργικὴ χρήση πρὶν ἀπὺ τὸν 4’ αἰ. 


Δ) Ἀπὺ τὸν ἴδιο πάπυρο τῆς προηγούμενης εὐχῆς προέρχεται τὸ 


ἀκόλουθο προσευχητικὸ κείµενο: 


59 ΡΟ 18, 1924, σσ. 441-442. 

δάΤΙΡβΛ. τὸ αἴτημα τῆς Ὀπισθάμβωνης εὐχῆς στὴ Λειτουργία τῶν Προηγιασµένων: 
ωτὸν δρόµον τῆς νηστείας ἐχτελέσαι, τὴν πίστιν ἁδιαίρετον τηρῆσαι, τὰς κεφαλὰς 
τῶν ἀοράτων δρακόντων συνθλάσαι, νικητάς τε τῆς ἁμαρτίας ἀναφανῆνα,.. 

86 ΛΈασ. 6, 33// Ψαλμ. 234, 3,5,21/ 26, 14/ 32, 20/ 36, 9,34/ 39, 1/ 51, 11/ 68,6/ 129, 5// 
Παρ. 20, 9ο// Μιχ, 7, / Ναοὺμ 1, 74 Άββαμ. 2, 3/ Ζαχ. 6, 14// Ἠσ. 40, 31// Ἱερ. 14, 
22// Θρῇνοι 3, 25. 

56 Σ} πολλὰ σημεῖα της ἡ πρὺς Ἑβραίους ἐπιστολὴ παραπέμπει στὸ Χρισιὸ ὡς 
Ἀρχιερέα. 
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Στ Σαββατικη εὐχὴ/ Ἐπικαλούμεθά σε Δέσποτα, Θεὲ πάν/ σοφε, 
πανεπίσκοπε, µονάρχα, ἅγιε/ ἀληθινέ ὁ κτίστης τῶν πάντων/ καὶ 
ποονοητικὸς πάσης φύσεως. ὃ / µεταστρέφων τοὺς ἐν σκότει καὶ/ 
σκιᾶᾷ θανάτου καθηµένους, τρίβον/ ὁδεῦσαι βεβαίαν, ἀληθινήν. ὁ 
θέλων/ πάντας ἀνθρώπους σωθῆναι καὶ εἰς ἐπί γνωσιν ἀληθείας ἑλ- 
θεῖν. ἐν ἑνὶ στόµα/ τι αἰνέσεις καὶ δοξολογίας ἀάνα/ φέροµέν σοι 
καὶ ἓν ταύτῃ τῇ ὥρα,/ δοξάξοντές σε ἐξ ὅλης καρδίας καὶ/ ὅλου 
στόματος: ὅτι κατηξίωσας ἡ/ μᾶς τῆς ἁγίας κλήσεώς σου καὶ διδα/ 
σκαλίας καὶ ἀνανήψεως µαθητευ/ θῆναι ἐν σοφίᾳ καὶ συνέσει. ἐν 
πί/ στει καὶ ὑπομονῇ. ἐν ἀληθείᾳ καὶ/ ζωῇ αἰωνίῳ. ἐξαγοράσας 
ἡμᾶς τῷ/ τιµίῳ καὶ ἁἀσπίλῳ αἵματι τοῦ µονο/ γενοῦς σου ἀπὸ ἀπά- 
της, ἀπὸ πλάνης, / ἀπὸ δουλίας πικρᾶς καὶ λυτρωσάμε/ γος ἀπὸ 
τῆς ἐξουσίας τοῦ διαβόλου/ εἰς δόξαν ἐλευθερίας. ἀπὸ θανάτου/ εἰς 
ἀναγέννησιν πνεύματος καὶ ψυχῆς καὶ/ σώματος. ἀπὸ φθορᾶς εἰς 
ἀφθαρσίαν/ καὶ καλὴν ἀναστροφὴν...Σ.. 

Ἡ εὐχὴ εἶναι κολοβωμένη: ἑπομένως ἐλλείπει εἴτε κάποιο τμῆμα 
αἰτημάτων μαξι μὲ τὸ δοξολογικὸ ἐπίλογο, εἴτε µόνο ὁ δοξολογικὺς 
ἐπίλογος (ἐὰν δεχθοῦμε, δηλαδή, ὅτι στὸ σημεῖο ποὺ σταματᾶ τὸ 
πείµενο ἔχουν ἤδη ὁλοκληρωθεῖ τὰ αἰτήματα). Σὲ ἀντίθεση, ὅμως, μὲ 
τὶς ὑπόλοιπες προσευχὲς ποὺ καταγράφονται στοὺς συγκεκριμένους 
παπύρους, ἢ εὐχὴ αὐτὴ φέρει τίτλο (Σαββατικὴ εὐχὶ). Ὁ συγκεκρι- 
µενος τίτλος παραπέμπει προφανῶς σὺ ἰουδαιοχριστιανικὸ περιβάλ- 
λον, ἐφόσον τὸ ἐπίθετο «σαββατικὸς» δὲν χρησιμοποιεῖται συνήθως 
γιὰ νὰ δηλώσει τὴν ἡμέρα τοῦ Σαββάτου, ἆλλὰ παραπέμπει πάντοτε 
στὸ «σαββατικὸ ἔτος», δηλαδὴ στην ἑβραϊνὴ ἑορτήὴ ποὺ ἐτελεῖτο 
ἀνὰ ἑπτὰ ἔτη. 

Εἶναι, ὅμως, ἀδύνατο νὰ δεχθοῦμε ὅτι µία εὐχὴ τῆς χριστιανικῆς 
Λατρείας ἀναπεμπόταν κάθε ἑπτὰ ἔτη. Ἡ περιοδικότητα στὴ Λα- 
τρεία τῆς Ἐκκλησίας οὐδέποτε ὑπερέβαινε τη χρονικῃ ἐμβέλεια τοῦ 
ἑνὸς ἔτουςξξ. Ἑπομένως, δὲν μπορεῖ νὰ ἰσχύει περὶ τῆς εὐχῆς αὐτῆς ἡ 
ἔννοια τοῦ «σαββατικοῦ» ὡς περιοδικής ἰσχύος ἀνὰ ἑπταετία, 
Καταλήγουμε, ἔτσι, στην ἁπόδοση τοῦ τίτλου ὥς «εὐχῆ ποὺ ἀναπέ- 
µπεται ἀνὰ ἑπτὰ ἡμέρες», δηλαδη κάθε Σάββατο. Τὸ συμπέρασμα, 
λοιπόν, κατέληξε στην ἑρμηνεία ποὺ εἶχε ἀποκλειστεῖ, ἐκ πρώτης 


5Ἱ ΡΟ 18, 1924, σ. 442. 
.. Δηλαδή, µία εὐχὴ ποὺ ἀναπέμπεται µόνο µία φορά, ἀναπέμπεται ὁπωσδήποτε 
κατὰ τῃ διάρκεια ἑνὸς λειτουργικοῦ ἔτους καὶ ὄχι ἀνὰ διετία κοκ. 
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ἐκτιμήσεως. Ἡ «σαββατικὴ εὐχὴ» εἶναι εὐχὴ ποὺ ἀνεπέμπετο κάθε 
Σάββατο. 

Τὸ συμπέρασμα αὐτὸ τονίζει ἀκόμα περισσότερο τὸν ἰουδαιο- 
χριστιανικὸ χαρακτήρα τῆς εὐχῆς καὶ, ἑπομένως, την ἀρχαιότητά 
της. Οἱ ἐπιθετικοὶ προσδιορισμοὶ περὶ τοῦ Θεοῦ εἶναι παλαιοδια- 
θηκικοί, ὅπως καὶ ἡ ἀναφορὰ στοὺς «ἐν σκότει καὶ σκιᾷ θανάτου 
καθημένους»»'. Τὸ κείµενο τῆς προσευχῆς ἀποπνέει περιεχόµενο 
ἀντίστοιχο μὲ τὶς εὐχὲς ὑπὲρ τῶν πιστῶν κατὰ τὴ Θεία Λειτουργία, 
διότι ἐξαίρονται τόσο ἡ πνευματιχὴ σημασία τῆς προσελεύσεως 
στην πίστη, ὅσο καὶ τὸ σωτηριῶδες ἔργο τοῦ Κυρίου ὑπὲρ τοῦ 
ἀνθρώπου. 

Οἱ τελευταῖες σωζόμενες φράσεις τῆς εὐχῆς σχετικὰ μὲ την «άνα- 
γέννηση τοῦ σώματος καὶ τῆς ψυχῆς», καθὼς καὶ μὲ τήν «ἄναστρο- 
φἠῑ ἀπὸ τῆς φθορᾶς στὴν ἀφθαρσία» παραπέμπουν στὴ θεολογία 
τοῦ Βαπτίσματος. Εἶναι, ἑπομένως, πιθανὸ ἢ εὐχὴ αὐτὴ νὰ ἀποτελεῖ 
τμῆμα μιᾶς μεταβαπτισματικῆς Θ.Λειτουργίας ὑπὲρ τῶν νεοφωτί- 
στων πιστῶν. 


Ε) Ἡ τελευταία εὐχὴ προέρχεται ἀπὸ τὸν ἴδιο πάπυρο: 

Παρακαλοῦμέν σε τὸν Πατέρα τῶν οἱ/ κτειρμῶν καὶ Θεὸν 
πάσης παρακλή/ σεως ὅπως βεβαιώσῃς ἡμᾶς ἐν/ ταύτῃ τῇ κλήσῃ- ἓν 
ταύτῃ τῇ/ θρησκείᾳ καὶ ἀνανήψει μελετῶν/ τας τοὺς ἁγίους λόγους 
τοῦ θείου/ νόµου. καὶ ἐπιθυμοῦντας σήμε/ ρον ἐγγίζειγ. καὶ φῶτι- 
σθῆναι ἐν σοὶ/ τὸ πέρας τῆς γνώσεως καὶ εὐσεβείας/ παραμα- 
λοῦμεν δὸς ἡμῖν ταῦτα µε/ τὰ σπουδῆς ἐπιτελεῖν. καὶ μὶ µνησθῇς/ 
τῶν ἁμαρτιῶν τῶν ἔμπροσθεν καὶ/ τῶν νυνί καὶ παντὸς ὀλισθή- 
µατος τῆς/ νυκτὺς τε καὶ τῆς ἡμέρας ἐπιλανθά/ νου καὶ ὅσα ἆκου- 
σίως καὶ ἐκουσίως/ ἡμαρτήκαμεν, μὴ λογίζου ἡμῖν γί/ νωσκε, Δε- 
σποτα, ὅτι εὐόλισθοί εἰσιν/ οἳ ἄνθρωποι καὶ εὐαπάτητον καὶ 
ἁἀδρανὲς τὸ/ γένος ἡμῶν. καὶ τὸ σχῆμα καὶ ὁ ὅρ/ κος ἡμῶν' καὶ τὰ 
ὕπουλα πάθη ἐπεὶ σὺ/ ὁ εὐμενὴῆς Μδεὸς δυνάµωσον ἡμᾶς ἐν τῇ σῇ/ 
ἀντιλήψει καὶ φώτισον ἓν τῇ πα/ ραμλήσει ὅπως καταξιωθῶμεν 
τῶν/ εὐαγγελιζομένων δογμάτων τῶν ἁγί/ ὧν σου ἀποστόλων, καὶ 
τῆς µεγαλοφυ/ οὕς διδασκαλίας τῶν εὐαγγελίων τοῦ/ Σωτῆρος 
ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, μὴ µόνον λόγῳ καὶ ἀ/ κοῇ, ἀλλὰ ἔργῳ καὶ 
ἐνεργείᾳ, τὰ ἀντάξια/ ἀσκοῦντες εὐεργετήματα, τὰ ἄνω βλέ/ πειν, 
τὰ ἄνω ζητεῖν, τὰ ἄνω σκοπεῖν, μὴ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς. ἵνα καὶ ἐν τούτῳ 


8 Ἠσ ο, 1. 
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τῷ / νῷ καὶ ἐν ποιήµατί σου δοξάσηται τὸ πάν/ τιµον καὶ πανά- 
γιον καὶ παντοδύνα/ µόν σου κράτος. ἐν Ἀριστῷ Ἰησοῦ τῷ ἠγα- 
πηµέ/ νῳ σου, σὺν ἁγίῳ Πνεύματι καὶ νῦν καὶ εἰς τοὺς/ αἰῶνας. 
ἉἈμήν". 

Ἡ προσευχη ἀπευθύνεται στὸ Θεὸ Πατέρα κατὰ τρόπο γνωστὸ 
στὴν Κ.Δ... Ἡ ἔννοια τῆς «παρακλήσεως», ἄλλωστε, ἀποτελεῖ ἕνα 
«πυλώνα» τῆς ζωῆς τῆς Ἐκκλησίας, ἐφόσον συνιστᾶ τὸ ἔργο τοῦ 
Παρακλήτου Πνεύματος μετὰ την Ἀνάληψη τοῦ Κυρίου καὶ τὴν 
Πεντηκοστή. Πάνω στὴ βάση αὐτὴ διαμορφώνονται τὰ αἰτήματα 
τῆς εὐχῆς, μὲ πρῶτο τὴ «βεβαίωση» ἀπὸ τὸ Θεὺ τῆς πίστεως τῶν 
προσευχοµένων. Τὸ αἴτημα αὐτὸ ἐπφράζεται ἤδη, στὴν Κ.Δ., ὅταν ἢ 
Β΄Πετρ. 1, 10 προτρέπει τοὺς Χριστιανοὺς νὰ φροντίσουν, ὥστε «ἡ 
κλήση τους νὰ εἶναι βεβαία». 

Ἡ περαιτέρω, ὅμως, διατύπωση τῶν αἰτημάτων ἐμφανίζει ἐκφρά- 
σεις ποὺ δὲν συναντῶνται συνήθως σὲ λειτουργικὰ κείµενα. Ἐν- 
νοοῦμε, κυρίως, τὸ αἴτημα πρὸς τὸ Θεὺ «νὰ βεβαιώσει» τοὺς πιστοὺς 
«σαὐτῃη τὴ θρησκεία καὶ ἀνάνηψη». Τὸ αἵτημα αὐτὸ προβάλλει 
ὁρολογία ἀσυνήθιστη, ἀλλὰ προφανῶς παρέχει τὰ πρῶτα στοιχεῖα 
διερευνήσεως τῆς λειτουργικῆς θέσεως τῆς εὐχῆς. Καὶ τοῦτο διότι ἡ 
«βεβαίωση στῃ θρησκεία καὶ στην ἀνάνηψη» προσανατολίζει στὸ 
Βάπτισμα. Τὸ αἴτημα αὐτό, δηλαδή, ἀφορᾶ στη στήριξη ἀπὸ τὸ Θεὸ 
ἐκείνου ποὺ προσῆλθε στὴ νέα πίστη («βεβαίωση τῆς θρησκείας») 
µέσῳ τοῦ Βαπτίσματος («ἀνάνηψη»). Πρὸς τν ἑρμηνεία αὐτὴ συνη- 
γορεῖ ἡ ἀναφορὰ τῆς εὐχῆς σὲ «φωτισμὸ γνώσεως καὶ εὐσεβείας», 
ἀλλὰ καὶ στὸν «εὐαγγελισμὸ τῶν δογμάτων τῶν ἁγίων ἀποστόλων» 
(δηλαδὴ στην προὐπόθεση τοῦ Βαπτίσματος). 

Στὰ αἰτήματα τῆς εὐχῆς περιλαμβάνεται καὶ τὸ θέµα τῆς ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν, κατὰ τρόπο ἐξαιρετικὰ παραστατικὸ: νὰ συγχω- 
ρήσει ὁ Θεὸς «κάθε ὀλίσθημα νυκτὸς καὶ ἡμέρας», νὰ μὴν «θεωρήσει 
ὡς ἁμαρτήματα ὅσα διαπράχθηκαν ἐκουσίως ἤ ἀπουσίως», νὰ 
συνυπολογίσει στην κρίση Του ὁ Θεὸς ὅτι τὸ γένος τῶν ἀνθρώπων 
εἶναι ἐπιρρεπὲς στην ἁμαρτία («εὐόλισθον») καὶ στην ἁπάτη («εὖα- 
πάτητον»), καθὼς καὶ «ἀδρανὲς.. Τὸ αἴτημα ἀφέσεως τῶν ἅμαρ- 
τιῶν καταλήγει στὸ αἴἵτημα ἐνισχύσεως τῆς πνευματικῆς ζωῆς τῶν 


5 ΡΟ 18, 1924, σσ. 442-443. 
31 Βλ. Β΄Κορ. 1, 3 (Εὐλογητὸς ὁ Θεὸς καὶ Πατὴρ τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, 
ὁ Πατὴρ τῶν οἰμτιρμῶν καὶ Θεὺς πάσης παρακλήσεως). 
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προσευχοµένων: «τὰ ἄνω ζητεῖν, τὰ ἄνω βλέπειν, τὰ ἄνω φρονεῖν, 
τὰ ἄνω σποπεῖν, μὴ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς». 

Ὁ ἐπίλογος τῆς εὐχῆς εἶναι τριαδικός, στοιχεῖο ποὺ ὑποδηλώνει 
τὴ χρονολόγηση τῆς εὐχῆς περὶ τὸν 3-4’ αἰ. Ἄν καὶ ἡ λειτουργική 
της χρήση δὲν εἶναι σαφής, διαφαίνεται ὅμως ἀπὸ τὸ περιεχόμενό 
της ὅτι πρόκειται περὶ εὐχῆς ποὺ ἀναπέμπεται ἀπὸ κάποιο ἱερουργὸ 
ὑπὲρ τοῦ λαοῦ. 


(0) Προσευχητικὰ κείµενα στὸ ἔργο Γρηγορίου τοῦ Θεολόγου 


(Α) Μία ἀξιοσημείωτη προσευχἠ ποὺ καταχωρίζεται στὸ ἔργο 
τοῦ Γρηγορίου ἀφορᾶ στὸ νεκρὸ ἁδελφὺ τοῦ Γρηγορίου, τὸν 
Καισάρειο, καὶ παρατίθεται στὸ τέλος τοῦ σχετικοῦ ἐπιταφίου, τὸν 
ὁποῖο ἐξεφώνησε ὁ Γρηγόριος: 

Ὦ Δέσποτα πάντων καὶ ποιητὰ καὶ διαφερόνγτως τοῦδε τοῦ 
πλάσματος, ὦ Θεέ, τῶν σῶν ἀνθρώπων καὶ Πάτερ καὶ κυβερνῆτα, 
ὦ ζωῆς καὶ θανάτου Κύριε, ὦ ψυχῶν ἡμετέρων ταµία καὶ εὐεργέτα, 
ὦ ποιῶν τὰ πάντα καὶ µετασκευάζων τῷ τεχνίτῃ Λόγῳ κατὰ 
καιρὸν καὶ ὡς αὐτὸς ἐπίστασαι τῷ βάθει τῆς σῆς σοφίας καὶ 
διοικήσεώς, νῦν μὲν δέχοιο Καισάριον ἀπαρχὴν τῆς ἡμετέρας 
ἀποδημίας. εἰ δὲ τὸν τελευταῖον πρῶτον, συγχωροῦμεν τοῖς σοῖς 
λόγοις, οἷς τὸ πᾶν φέρεται. δέχοιο δὲ καὶ ἡμᾶς ὕστερον ἓν καιρῷ 
εὐθέτω, οἰκονομήσας ἓν τῇ σαρχὶ ἐφδσον ἄν ᾗ συμφέρον. καὶ 
δέχοιό γε διὰ τὸν σὸν φόβον ἑτοιμασθέντας καὶ οὐ ταρασσοµένους, 
οὐδὲ ὑποχωροῦντας ἓν ἡμέρα τῇ τελευταίᾳ καὶ βίᾳ τῶν ἐντεῦθεν 
ἀποσπωμένους, ὅ τῶν φιλοκόσµμων ψυχῶν πάθος καὶ φιλοσάρκων, 
ἀλλὰ προθύµως πρὸς τὴν αὐτόθεν ζωὴν τὴν µακραίωνά τε καὶ 
µακαρίαν, τὴν ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ τῷ Κυρίῳ ἡμῶν, ᾧ ἡ δόξα εἲς τοὺς 
αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἀμήν”. 

Ἡ εὐχὴ εἶναι, προφανῶς, ἐπικήδειος καὶ ἀπευθύνεται στὸ Θεὺ 
Πατέρα. Τὸ πρῶτο τμῆμα της πηγάζει ἀπὸ τὰ βιβλικὰ δεδοµένα περὶ 
τῆς δημιουργίας: ὁ Θεὸς εἶναι ὁ δημιουργὸς καὶ προνοητής, Ἐκεῖνος 
ποὺ «κυριεύει στὴ ζωὴ καὶ τὸ θάνατον”. Ἡ ἔννοια τοῦ Θεοῦ ὡς 


3 Λόγος Ζ:εἰς Καισάριον τὸν ἑαυτοῦ ἀδελφὸν ἐπιτάφιος, ΚΔ΄, ΒΕΠΕΣ 59, 1979, 
σσ. 36(33)- 31(6). 

35Ελ. τὸ τροπάριο τῶν Μακαρισμῶν στη σημερινη Νεκρώσιµη Ἀπολουθία (Ζωῆς ὁ 
κυριεύων καὶ τοῦ θανάτου). 
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«ταμία τῶν ψυχῶν» εἶναι μοναδικη στὴ λειτουργικὴ παράδοση τῶν 
ἐπικήδείων εὐχῶν. Ἀντίθετα, κάποιες ἄλλες ἐκφράσεις περὶ τοῦ 
Θεοῦ ἀπαντῶνται στῃ μεταγενέστερη ὑμνολογία”.. 

Τὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς εἶναι ἀξιοσημείωτο: παρακαλεῖ τὸ Θεὺ νὰ 
δεχθεῖ τὸν ἀποθανόντα Καισάριο ὡς «τὸν πρῶτο ἀπὸ τὸ προσκύ- 
νηµα («ἀποδημία”) τῶν ὑπολοίπων». Ἡ φράση αὐτὴ εἰσάγει τὸ 
ἀντιθετικὸ σχῆμα ποὺ ἀκολουθεῖ: ὁ Καισάριος ἔφυγε πρῶτος ἀπὸ 
τη ξωή, ἄν καὶ ἦταν ὁ μικρότερος σὲ ἠλικία στὴν οἴκογένειά του. Ἡ 
φράση συγχωροῦμεν τοῖς σοῖς λόγοις, οἷς τὸ πᾶν φέρεται ἐκφράζει 
την ὑποταγὴ στὸ θέληµα τοῦ Θεοῦ”. Ἀλλὰ καὶ τὸ αἴτημα τοῦ 
Γρηγορίου νὰ «τὸν δεχθεῖ ὁ Θεὸς “ἐν καιρῷ εὐθέτφ”» παραπέμπει 
στὴν ἀναφορὰ τῶν µμεταγενεστέρων ἐπικηδείων εὐχῶν στοὺς συνο- 
δεύοντας τὸ νεκρό. 

Ἡ προέκταση τοῦ παραπάνω αἰτήματος γιὰ τοὺς συνοδεύοντας 
τὸ νεκρὸ κορυφώνεται στὴν προσευχἠ τοῦ Γρηγορίου μὲ τὴ μνεία 
ἑνὸς µακάριου τέλους τῆς ζωῆς: «δέξε µας προετοιµασμµένους ἕνενα 
τοῦ φόβου σον, χωρὶς ταραχή καὶ χωρὶς νὰ ὑποχωρήσουμε (στὸν 
πνευματικό µας ἀγώνα) µέχρι τοῦ τέλους τῆς ζωῆς µας». Καθί- 
σταται, ἑπομένῶς, σαφὲς ὅτι ἡ συγκεκρυένη προσευχἠ περιέχει 
πολλὰ στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα ἀπαντῶνται σὲ ἀντίστοιχα µεταγενέ- 
στερα εὐχολογιακὰ κείµενα. Μὲ δεδομένο ὅτι ἡ προσευχἠ αὐτὴ 
ἀναπέμπεται στὸ τέλος τοῦ ἐπιταφίου λόγου, μποροῦμε νὰ ὑποθέ- 
σουµε ὅτι ἀναπέμπεται στὴν ἐξόδιο ἀκολουθία γιὰ τὸν Καισάριο. 


(Β) Μέσα στην ποίηση τοῦ Γρηγορίου Θεολόγου ἐντάσσονται 
προσευχές, ὑπὸ τὸν τίτλο Ποιήματα περὶ ἑαυτοῦ. Ὁ τίτλος αὐτὸς 
ὑποδηλώνει ὅτι οἱ ἐν λόγῳ προσευχὲς εἶναι ἀτομικὲς καὶ ὄχι λει- 
τουργικές. Αὐτά, ὅμως, τὰ προσευχητικὰ κείµενα ἀποτελοῦν λει- 
τουργική παράδοση τῆς Ἐκκλησίας, ἐφόσον προέρχονται ἀπὸ τὴν 
γραφίδα μιᾶς τόσο μεγάλης θεολογικῆς μορφῆς  Ἡ πνευματικὴ 
παραγωγὴ τοῦ Γρηγορίου Θεολόγου εἶναι ἀδύνατον νὰ μὴν ἐπηρ- 
ρέασε τὴ σύγχρονή του λειτουργικὴ πράξη. Ἄλλωστε, ἡ ἐποχή του 
ἀποτελεῖ ἕνα ἀπὸ τὰ τελευταῖα χρονικὰ ὅρια ἰσχύος τοῦ αὐτοσχε- 
διασμοῦ στὶς εὐχὲς τῆς Λατρείας. Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι κάποιες ἀπὸ τὶς 
εὐχὲς αὐτὲς θὰ εἶχαν ἀναπεμφθεῖ ἀπὸ τὸν ἴδιο κατὰ τὴν τέλεση 


5 «Ὁ ποιῶν τὰ πάντα χαὶ µετασκευάζων»/ «Ὁ βάθει σοφίας». 
55 Ἔννοια, ἡ ὁποία προβάλλεται πολλαπλῶς στὴ νεκρώσιμη ἀκολουθία ὑπὸ τὴ 
μορφὴη ποὺ ἔφθασε ἕως τῆς ἐποχῆς µας. 
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ὁρισμένων ἀκολουθιῶν'ὁ, ἤ ὡς περιστατικὲς εὐχὲς στὴ λειτουργικὴ 
πράξη τῆς ἐποχῆς του. 

Παραθέτουµε τς συγκεκριμένες εὐχὲς μὲ τὴ σειρὰ καταγραφῆς 
τους στὸ ἔργο τοῦ Γρηγορίου: 

() Κ΄ Νοσοῦντος εὐχὴ πρὸς Χριστὸν Πῆξόν µε Χριστέ πῶς 
ἐλύθη σὸς λάτρης/ Ὑμνῳδὸς ἀργεῖ γλῶσσα. Πῶς φέρεις τόδε;/ 
Ἀλλἅρμοσόν µε, μὴ πρόῃ τὸν σὺν θύτην./ Ποθῶ πάλιν στῆναί τε 
Ἠαὶ σωτηρίας/ Κῆρυξ γενέσθαι, καὶ λαὸν καθαγνίσαι/ σὺ τὸ 
σθένος µου, λίσσοµαι, μὴ μἐκλίπῃς/ Εἴ σὲν ξάλῃ προύδωκα, 
βουλοίμην ἔτι. 

Ἡ προσευχὴη δὲν ἔχει τὸ συνήθη ἐπίλογο τῶν λειτουργικῶν 
εὐχῶν. Τὸ κέντρο τοῦ αἰτήματος (ἡ παροχή ἀπὸ τὸ Θεὺ τῆς θερα- 
πείας τοῦ Γρηγορίου) ἐνισχύεται ἀπὸ τὴ μνεία τῆς ἵερατικῆς ἰδιό- 
τητας τοῦ αἰτοῦντος, ὁ ὁποῖος μνημονεύεται ὡς «θύτης», δηλαδὴ ὡς 
ἱερουργὸς τῆς Θείας Εὐχαριστίας, ὡς «κήρυξ» (ὅρος ποὺ παραπέ- 
µπει στη διδακτική διακονία τοῦ Ἐπισκόπου) καὶ ὡς «ἐκεῖνος ποὺ 
καθαγιάζει» τὸ λαό, δηλαδή ὡς ὁ ἱερουργὸς ὅλων τῶν καθαγιαστι- 
κῶν λειτουργικῶν πράξεων. Ἀξιοσημείώωτος, ἐπίσης, εἶναι ὁ χαρα- 
κτήρας µετανοίας τῆς προσευχῆς (εἴ σὲἐν ζάλῃ προύδωκα, βουλοί- 
µην ἔτι), ὁ ὁποῖος συνάδει μὲ τὸ περιεχόµενο πολλῶν εὐχῶν ὑπὲρ 
τῶν νοσούντων κατὰ τοὺς πρώτους αἰῶνες”.. 


(Π) ΚΑ΄Εἰς τὸν πονηρὸν. Ἅρπασον, ἅρπασον, ἄφθιτέ µε,/ χειρὸς 
ἀπ ἀλλοτρίης/ Μηδ ἔργοις µογέοιµι Χακοῖς/ Καὶ Φαρα µε 
τρυχοῖ,/ μηδὲ µε δουριαλῆ κατέχοι͵,/ Χριστέ, σὸν ἀντίπαλος./ Εἰς 
Βαβυλῶνά τἍγοι κραναήν./ Ἄγεσι τειρόµεγον./ Ἐν νήῳ δὲ µένοιμι 
τεῷ./ Ἔμπεδος, ὑμνοπόλος. / μηδὲ μὲ τις πυρόεις Σοδόµων/ ὄμβρος 
ὕπερθε βάλοι./ Χειρὶ δἐπισκιάοις κρατερῇ/ Πήματα πάντἑλάων''. 

Ἡ προσευχἠ ἀπευθύνεται ταυτόχρονα στὸ Θεὸ-Πατέρα καὶ στὸ 
Χριστό. Ὁ Ἀθάνατος («ἄφθιτος») Θεὸς καλεῖται νὰ ἐπέμβει ὑπὲρ 
τοῦ αἰτοῦντος κατὰ παρόμοιο τρόπο μὲ τῃν παρέµβασή Του στῆῃν 
Ἐρυθρὰ θάλασσα καὶ τὴ σωτηρία τῶν Ἑβραίων ἀπὸ τὸ Φαραώ. 


56 Ἄς μὴ λησμονοῦμε ὅτι ἡ παρούσα ἑνότητα μελετᾶ τὶς εὐχὲς ἐκτὸς τῆς Θείας 
Εὐχαριστίας καὶ τῶν τελουµένων ἐντὸς αὐτῆς (Βάπτισμα, Χρῖσμα, Ἱερωσύνη). 

7 Ποιήματα περὶ ἑαυτοῦ Κ᾿, Ρᾳ 31, 1279Α-1280Α. 

38Βλ, ΓΦΙΛΙΑ, «Ἡ “ἀπαλλαγὴ ἀπὸ παντὸς μολυσμοῦ σαρκὸς καὶ πνεύματος” πτυχὲς 
τῆς σχέσεως τῶν Μυστηρίων Εὐχελαίου καὶ Μετανοίας», ϐ ἘΞΕ΄{Α), 1994, σσ. 1Τ]- 
184. 

3 Ποιήματα περὶ ἑαυτοῦ Κ.Α’, ΡΟ 3], 1280Α. 
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Τὴν ἔννοια τοῦ διαβόλου ὥς τοῦ «νοητοῦ Φαραῶ» συναντοῦμε στὴ 
μεταγενέστερη ὑμνολογία. Αὐτὴ ἡ μαρτυρία ἓἔκ τῆς Π.Δ. ὑποδηλώνει 
ἕνα παλαιοχριστιανικὸ ὑπόστρωμα τῆς εὐχῆς. Τὸ ἴδιο ὑπόστρωμα 
διαδηλώνεται στὴν ἐπίκληση τοῦ Χριστοῦ, ὥστε «ὁ ἀντίπαλός Του 
νὰ μή μεταφέρει «στη Βαβυλώνα» τὸν προσευχόµενο, δηλαδη νὰ 
μην τὸν αἰχμαλωτίσει. 

Ἡ ἀναφορὰ στὶς ἐπιπτώσεις τῆς «αἰχμαλωσίας» τοῦ διαβόλου 
διαδηλώνεται μὲ τὸ αἴτημα ἡ τιμωρία τοῦ Θεοῦ «νὰ μὴν ἐπιπέσει 
σὰν τὴ φωτιὰ τῶν Σοδόµων στὺ κεφάλι» τοῦ προσευχοµένου. Ἡ 
«ἐπισκίαση» διὰ τῆς «κραταιᾶς χειρὸςο τοῦ Θεοῦ ἀποτελεῖ ἕνα 
ἀκόμα βιβλικὸ θέµα. Τὰ στοιχεῖα αὐτὰ ὑποδηλώνουν ὅτι ἢ προ- 
σευχἠ εἶχε συντεθεῖ μὲ βάση κάποια λειτουργικὰ πρότυπα προ- 
σευχῶν, στὰ ὁποῖα ἡ Π.Δ. ἀποτελεῖ πάντοτε στοιχεῖο ἀναφορᾶς. 


(11) ΚΑ΄Εὐχὴ ἑωθινὶς Ὄρθρος δίδωµι τῷ Θεῷ µου δεξιάς,/ μηδὲ 
σκοτῶδες ἤ δράσειν ἤ αἰνέσειν,/ ἀλλ ὡς µάλιστά σοι θύσειν τὴν 
ἡμέραν,/ µένων ἄσειστος, καὶ παθῶν αὐτοκράτωρ./ Αἰσχύνομαι τὸ 
γῆρας, ἄν κάκιστος ὦ,/ καὶ τὴν τράπεξαν ἧς παραστάτης ἐγώ,/ 
ὁρμὴ μὲν αὕτη, Χριστέμου. σὺ ὃ εὐόδου. οὐ. 

Ἡ εὖχη αὐτὴ ἀποδεικνύει ὅτι, ἄν καὶ ἐντάσσεται σὲ ὁμάδα 
προσὠπικῶν προσευχῶν τοῦ Γρηγορίου Θεολόγου, χρησιοποιή- 
θηκε στην ἀκολουθία τοῦ Ὄρθρου. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἀποδεικνύεται 
διότι καταχωρίζεται αὐτούσια σὲ χειρόγραφο εὐχολόγιο, κατὰ 
πολὺ μεταγενέστερο τῆς ἐποχῆς τοῦ Γρηγορίου: στὸ Βατικανὸ 
ἑλληνικὺ πώδικα 1970 (τὸ ἐπιλεγόμενο εὐχολόγιο τοῦ Ῥοσσάνο) τοῦ 
1309 αἰ., φολ.135ν ὡς Εὐχὴ εἰς τὴν ἀρχὴν τοῦ Ὄρθρου!:. Αὐτὸ 
σηµαίνει ὅτι ἡ ἐν λόγῳ εὐχὴ τοῦ Γρηγορίου διαφυλάχθηκε στὴ 
λειτουργικὴ παράδοση τῆς Ἐκκλησίας ἐπὶ χίλια ἔτη. 

Τὸ προσωπικὸ περιεχόµενο τῆς προσευχῆς δὲν ἀποκλείει νὰ θεῶ- 
ρήσουμµε ὅτι ἐπρόκειτο περὶ εὐχῆς προετοιμασίας (αἰτήσεως συγνώ- 
µης) τοῦ ἱερέα πρίν ἀπὸ τὴν τέλεση τῆς Εὐχαριστίας. Ἡ «παρουσία- 
ση» πρὸς τὸ Θεὸ «τῶν χεριῶν» κατὰ τὴν ὀρθρινὴ προσευχὴ παρα- 
πέµπει στην προσευχητικὴ στάση τοῦ σώματος. Ἡ ἔννοια τῆς «προ- 


100 Ποιήµατα περὶ ἑαυτοῦ ΚΔ’, Ρ 37, 1284. 

181 Ἁλ, ΡΒΑΤΙΕΕΟΙ, 1’ Αὔδανε ἆε Κοὐδαπο, Οομίδµίον ἃ ΓΗἱφοίπο ἄο ἰᾳ Ὑα[ίσση, 
ρατὶς 1801, σσ. 51, 75, 84/ Α.ΙΑΟΟΒ, «Ι΄Ἐισεμοίορε 4ε ὢαἰπί-Ματίε ἅν Ραίογ οἵ 5ε5 
5οἵχοες», “ΑΙ ἀεί (οΠβγεῦςο 1ηιεγμαΣλἰομπαίο ἆμ 5.Νῆο ἆἀἱ Κοζδαπο, 28 56ἱ.-ἶ Όει. 
19686, Κοςφδαπο-Ωτοἑαξεσταῖα, 1989, σ.75. 
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σφορᾶς θυσίας κατὰ τὴ συγκεκριμένη ἡμέρα εἰσάγει στην τέλεση 
τῆς Εὐχαριστίας. Ἄλλωστε, ἡ ἀναφορὰ τῆς «ντροπῆς γιὰ τῇ µετριό- 
τητα τοῦ γήρατος» (δηλαδὴ γιὰ την πνευματικὴ µετριότητα, παρὰ 
την προχωρημένη ἡλικία) ἀφορᾶ στη «συμμετοχή στην τράπεζα», 
δηλαδὴ στην εὐχαριστιακὴ συμμετοχή. Ἑπομένως, ἐνισχύεται ἡ ὑπό- 
θεση περὶ λειτουργικῆς χρήσεως τῆς προσευχῆς, ὡς ἑωθινῆς εὐχῆς 
τοῦ ἱερουργοῦ πρὶν ἀπὸ τὴν τέλεση τῆς Θείας Ἐὐχαριστίας. 


(0) ΚΕ΄Πρὸς ἑσπέραν θρῆνος Ἐψευσάμην σε τὴν ἀλήθειαν, 
Λόγε,/ Σοὶ τὴν παροῦσαν ἡμέραν καθαγγίσας/ Οὐ πάντα φω- 
τεινόν µοι νὺξ ἐδέξατο. / Η μὴν προσηυξάµην τε καὶ τοῦτ’ ᾠόμην/ 
Ἀλλ” ἔστιν οὗ µοι καὶ προσέπταισαν πόδες/ Ζόφος γὰρ ἦλθε 
βάσκανος σωτηρίας./ Λάμποις τὸ φῶς µοι, Χριστέ, χαὶ πάλιν 
φανείς ο. 

Ἡ προσευχὴ ἀπευθύνεται στὸ «Λόγο». Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι διασώ- 
ζει κάποια παλαιὰ ἀντιαιρετικὰ στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα συναντῶνται 
κυρίως στὴν ἀλεξανδρινὴ λειτουργικὴ παράδοση ὁ, Κεντρικὸ στοι- 
χεῖο της εἶναι ἡ ἔννοια τοῦ φωτὸς: ὁ προσευχόµενος συναισθάνεται 
ὅτι «ἡ νύκτα δὲν τὸν ὑποδέχθηκε κατὰ πάντα φωτεινὸ» (δηλαδη ὅτι 
κατὰ τὴ διάρκεια τῆς ἡμέρας διέπραξε κάποια ἁμαρτήματα), ἀλλὰ 
καὶ ὅτι ὁ Χριστὸς εἶναι «τὸ φῶς ποὺ λάμπει». Τὸ φῶς ἀποτελεῖ ἔν- 
νοια ποινὴ σὲ ὅλες τὶς ἑσπερινὲς προσευχές. Ἡ δοµή, ἑπομένως, τῆς 
ἓν λόγῳ προσευχής δὲν διαφέρει ἀπὸ κάποια ἁντίστοιχη τῆς 
ἑσπερινῆς ἀπολουθίας. 


(ν) ΞΓ΄Θρῆνος πρὸς τὸ Χριστὸ: Οἶμοι προσῇῆλθε, Χριστέ µου, 
πάλιν δράκων,/ Οἶμοι προσῆλθα δειλιῶντί µοι σφόδρα./ Οἶμοι 
γέγευµαι τοῦ ξύλου τῆς γνώσεως./ Οἶμοι φθονεῖσθαι ὃ ὁ φθόνος πέ 
πειχέµε./ Οὐττείμὶ θεῖος, καὶ βέβλημ ἔξω τρυφῆς./ Ροµφαία, μικρὺν 
τὴν κακίαν σβέσον φλόγα./ Ὡς ἄν πάλιν δέξῃ µε τῶν φυτῶν ἔσω/ 
Χριστῷ συνεισελθόντα λῃστὴν ἐκ ξύλουτο'. 

Ὁ χαρακτήρας µεταγοίας τῆς εὐχῆς εἶναι προφανής. Οἱ παλαιο- 
διαθηκικὲς ἀναφορὲς στην πτώση τῶν πρωτοπλάστων («δράκων»/ 
«γεύση τοῦ ξύλου τῆς ζωῆς») ἀποτελοῦν στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα συναν- 


10: Ποιήµατα περὶ ἑαυτοῦ ΚΕ’, ΡΟ 37, 1285Α. 

105 Λὲν εἶναι τυχαῖο ὅτι στην παράδοση αὐτῃ εὑρίσκεται σὲ χρήση ἡ Λειτουργία 
ποὺ ἀποδίδεται στὸ Γρηγόριο Θεολόγο. 

10 Ποιήματα περὶ ἑαυτοῦ ΞΓ’, ΡΟ 37, 1406Α. 
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τῶνται συνήθως στὶς μεταγενέστερες εὐχὲς τῆς µετανοίας. Ἡ περι- 
γραφὴ τῶν συνεπειῶν τῆς πτώσεως (ἀπώλεια τῆς θεότητας/ ἀποβο- 
Λη ἀπὸ τὸν παράδεισο) ἐπιτείνει τὸν θρηνώδη καὶ ἐξομολογητικὸ 
χαρακτήρα τῆς εὐχῆς Ἡ προσφώνηση πρὸς «τὴ ρομφαία τοῦ παρα- 
δείσου» εἶναι μᾶλλον σπάνια στὶς εὐχὲς τῆς χριστιανικῆς Δατρείας: 
«Ῥομφαία, σβῆσε γιὰ λίγο τὴ φλόγα σου». Ἡ κατάληξη τῆς εὐχῆς 
διὰ τῆς µνείας τῆς συγχωρήσεως τοῦ σταυρωµένου ληστῆ, ἀποτελεῖ 
µία ἀκόμα ἀπόδειξη τοῦ χαρακτήρα µετανοίας τῆς εὐχῆς. 

Οἱ λειτουργικὲς πηγὲς τῶν πρώτων αἰώνων δὲν παρέχουν κεί- 
µενα εὐχῶν µετανοίας!ῖῦ Ἄν καὶ ἡ παραπάνω προσευχῃ ἀποτελεῖ 
μᾶλλον ἕνα «προσωπικὸ θρῆνο» τοῦ Γρηγορίου, τὸ κῦρος ὅμως τοῦ 
συγγραφέως δὲν μπορεῖ νὰ ἄφησε ἁδιάφορη τὴ λειτουργικὴ παρά- 
δοση τῆς ἐποχῆς του. Παρόμοιες θρηνώδεις εὐχὲς µατανοίας συνα- 
ντῶνται σὲ μεταγενέστερη ἐποχη κυρίως ἐντὸς τῆς ἀκολουθίας τῆς 
Θείας Μεταλήψεως, οἳ δὲ ἔννοιες τῆς εὐχῆς κπαταχωρίζονται στὶς 
πρῶτες εὐχολογιακἒς μαρτυρίες τοῦ Μυστηρίου τῆς Μετανοίας! ον, 


(νΏ Παραθέτουµε, τέλος, δύο ἁκόμα εὐχὲς µετανοίας τοῦ ΓΟΗΥΟ- 
ρίου Θεολόγου, γιὰ Ὡς ὁποῖες ἰσχύουν οἱ παρατηρήσεις περὶ τῆς 
παραπάνω εὐχῆς µεταγοίας: 

Ξ7΄ Εἰς ἑαυτὸν. Ἐξηπάτημαι, Χριστέ µου, τῷ σοι σφόδρα/ θαρ- 
ρεῖν. Ἐπήρθην καὶ κατενέχθην σφόδρα./ Ἀλλ'αὖθις ὕψωσόν µε: καὶ 
γὰρ ἠσθόμην/ παίξων ἐμαυτόν. Εἰ ὃ ἐπαρθείην ἔτι,/ αὖθις πέσοιµι 
πτῶμα καὶ συντρίµµατος./ Εἰ μὲν δέχῃ µε εἰ δὲ µή, τέθνηκα µέν/ 
Ἐμοὶ τὸ χρηστὸν ἐξανηλώσω µόνῳ; Ὁ) 

ΟΕ’, Θρῆνος πρὸς Χριστὸν. Οὔμοι Στενῶμαι τῷ βίῳ- καὶ τὸ 
πλέον/ ζωῆς παρῆλθεν, οἶδα, καὶ νεκρὸν πνέω-/ συνεκτριβῆναι δ οὐ 
θέλει πονηρία./ Ἡ τῷ χρόνῳ τι πρόσθες, ὦ πνοὴ βροτῶν,/ ἤ τῶν 
κακῶν ὑπόσπα" τοῦτο χρηστότης./ Εἰ δ οὐ θέλεις, τέθνηκα. Καὶ λὶ 
σοι πλέον;/ Εἰ μὴ φιλάνθρωπόν µε καὶ τὸ πρ μένει... 


105 Τοῦτο ἀποδεικνύει τόσο ἡ συλλογή τῶν σχετικῶν κειμένων τῶν πρώτων αἰώνων 
ἀπὸ τὸ ΚΑβΡρ(/Γα ρέπίεποε. Τεχίες εἰ οοπιπεπ(αίτες ἄες οἨἱρίπες ἂἲςε Γονάγε ρέπήεπ- 
εἱεί ἂε ἵ Ερίίε, Νειομᾶ{εὶ 1970), ὅσο καὶ ἡ σημαντικὴ µελέτη τοῦ αΑΙΤΙΕΚ (ΑΧ 
οὐἱρίπες ἆιι δασγεηιεΠ! ἂἲε Ρόπήεπσε, Εοπιδὸ 1951). 

106 Ῥλ, ΘΚΟΥΜΑΡΙΑΝΟΥ, Οἱ εὐχὲς µετανοίας καὶ οἱ ἀκολουθίες ἐξομολογήσεως στὰ 
ἑλληνικὰ χειρόγραφα εὐχολόγια Η ἕως ΙΓαἰώνα, (ἀνέκδοτη διδακτορικὴ ὄνατρι- 
βη), Ἀθήνα 19908, 

101 Ποιήματα περὶ ἑαυτοῦ Ξ5', ΡΟ 371, 1408Α. 

108 Ποιήματα περὶ ἑαυτοῦ ΟΕ’, ΡΟ 37, 1422Α-1423Α. 
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Κοινὸ στοιχεῖο καὶ τῶν δύο προσευχητικῶν κειμένων εἶναι ἢ 
ἐπίταση μὲ την ὁποία διατυπώνεται τὸ αἴτημα παροχῆς συγνώµης: 
«Ἡ παρέχεις ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν µου, ἤ θὰ ἀποθάνω» (παρά- 
Φφραση Χάποιου σημείου ἀπὸ τὶς παραπάνω εὐχὲς). Παρόμοιο κοινὸ 
σημεῖο εἶναι τὸ αἵτημα νὰ προσθέσει ὁ Κύριος ἔτη στὸν προσευ- 
χόµενο, ὥστε νὰ πραγματοποιήσει τὸ ἔργο τῆς µετανοίας. 

Τὸ ποιητικὸ κείµενο τοῦ Γρηγορίου παρέχει δυναμικὴ περιγρα- 
φἠ τόσο τοῦ γεγονότος τῆς ἁμαρτίας (ἐπήρθην καὶ κατηνέχθην 
σφόδρα), ὅσο καὶ τῆς συγχωρήσεως (ἤ τῶν κακῶν ὑπόσπα: τοῦτο 
χρηστότης). Ἡ φράση «εἰ μη φιλάνθρωπόν µε καὶ τὸ πῦρ µένευ 
ἀποτελεῖ πρόδρομο τῶν µεταγενεστέρων φράσεων στὶς συγχωρη- 
τικὲς εὐχὲς περὶ «τῆς διὰ τοῦ Θεοῦ ἀποφυγῆς τιμωρίας τοῦ ἀνθρώ- 
που στὸ πῦρ τῆς κολάσεως» (ἐκφράσεις κατὰ βάσιν ποιητικὲς). 


(ι) Προσευχητικὰ κείµενα στὸ ἔργο Γρηγορίου τοῦ Νύσσης 


(Ώ Ἕνα ἀπὺ τὰ σημαντικότερα κείµενα στὸ ἔργο τοῦ Γρηγορίου 
Νύσσης Εὶς τὸν βίον τῆς ὁσίας Μακρίνης εἶναι ἡ προσευχή τῆς 
ὁσίας πρὶν ἀπὸ τὸ θάνατό της: 

Σὺ ἔλυσας ἡμῖν, Κύριε, τοῦ θανάτου τὸν φόβον. Σὺ ζωῆς 
ἀληθινῆς ἀρχὴν ἡμῖν ἐποίησας τὸ τέλος τῆς ἐνταῦθα ζωῆς. Σὺ πρὸς 
Χαιρὸν ἡμῶν ὕπνῳ διαναπαύεις τὰ σώματα καὶ πάλιν ἀφυπνίξεις 
«ἐν τῇ ἐσχάτῃ σάλπιγγι». Σὺ δίδως παρακαταθήκην τῇ γῇ τὴν ἡμε- 
τέραν γῆν, ἤν ταῖς σαῖς χεραὶ διεµόρφωσας, καὶ πάλιν ἀνακωμίξῃ ὅ 
ἔδωκας, ἀφθαρσίᾳ καὶ χάριτι μεταμορφώσας τὸ θνητὸν ἡμῶν καὶ 
ὥσχημον. Σὺ ἐρρύσω ἡμᾶς ἐκ τῆς κατάρας καὶ τῆς ἁμαρτίας, 
ἀμφότερα ὑπὲρ ἡμῶν γενόμενος. Σὺ «συνέθλασας τὰς χεφαλὰς τοῦ 
ὁράκοντος» τοῦ διὰ τοῦ χάσµατος τῆς παρακοῆς τῷ λαιμῷ διαλα- 
βόντος τὸν ἄνθρωπον. Σὺ ὡδοποίησας ἡμῖν τὴν ἀνάστασιν, συντρί- 
Ψψας τὰς πύλας τοῦ ἅδου καὶ Ματαργήσας τὸν τὸ κράτος ἔχοντα τοῦ 
θανάτου». Σὺ «ἔδωκας τοῖς φοβουμένοις σε σημείωσιν» τὸν τύπον 
τοῦ ἁγίου σταυροῦ εἰς καθαίρεσιν τοῦ ἀντιχειμένου καὶ ἀσφά- 
λειαν τῆς ἡμετέρας ζωῆς. 

Ὁ Θεὸς ὁ αἰώνιος, ᾧὦ «ἑπερρίφην ἐκ κοιλίας μητρὸς», «ὅν ἠγάπη- 
σεν ἡ ψυχή µου» ἐξ ὅλης δυνάµεως, ᾧ ἀνέθηκα καὶ τὴν σάρκα καὶ 
τὴν ψυχὴν ἀπὸ νεότητός µου καὶ µέχρι τοῦ νῦν, σύ µοι παρακατά- 
στησον φὠτειγὸν ἄγγελον τὸν χειραγωγοῦντά µε πρὸς τὸν τόπον 
τῆς ἀναψύξεως, ὅπου «τὸ ὕδωρ τῆς ἀναπαύσεως», παρά τοὺς κόλ- 
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πους τῶν ἁγίων πατέρων. Ὁ διακόψας τὴν φλόγα τῆς πυρίνης 
ροµφαίας, καὶ ἀποδοὺς τῷ παραδείσῳ τὸν ἄνθρωπον τὸν συσταυ- 
ρωθέντα σοι καὶ ὑποπεσόντα τοῖς οἰπτιρμοῖς σου, νἀμοῦ «μνήσθητι 
ἐν τῇ βασιλείᾳ σου», ὅτι κἀγὼ σοὶ συνεσταυρώθην, «καθηλώσασα 
ἐκ τοῦ φόβου σου τὰς σάρκας µου καὶ ἀπὸ τῶν κριµάτων σου 
φοβηθεῖσα». ΜΗ διαχὠρισάτω µε τὸ χάσμα τὸ φοβερὸν ἀπὸ τῶν 
ἐκλεκτῶν σου, μηδὲ ἀντιστήτω ὁ βάσκαγος τῇ ὁδῷ µου, μηδὲ 
εὑρεθείη κατενώπιον τῶν ὀφθαλμῶν µου ἡ ἁμαρτία µου, εἴ τι 
σφαλεῖσα διὰ τὴν ἀσθένειαν τῆς φύσεως ἡμῶν ἐν λόγῳ ἤ ἐν ἔργῳ ἤ 
κατὰ διάνοιαν ἥμαρτον, 

Ὁ ἔχων ἐπὶ τῆς γῆς ἀφιέναι ἁμαρτίας, «ἄνες µοι, ἵνα ἀναψύξω» 
χαὶ εὑρεθῶ ἐνώπιόν σου «ἐν τῇ ἀπεκδύσει τοῦ σώματός» µου «μὴ 
ἔχουσα σπίλον ἤ ουτίδα» ἐν τῇ µορφῇ τῆς ψυχῆς µου, ἀλλ ἅμωμος 
καὶ ἀκηλίδωτος προσδεχθείη ἡ ψυχή µου ἐν ταῖς χερσί σου «ὡς 
θυµίαµα ἐνώπιόν σου» . 

Ἡ προσευχητικη μορφὴ «σὺ Κύριε» συναντᾶται στὴ µεταγενέσ- 
τερη εὐχὴ «Μέγας εἶ Κύριε καὶ θαυμαστὰ τὰ ἔργα σου...» (Μ.Άγιασ- 
μὸς τῶν Θεοφανείων/ Βάπτισμα), παθὼς καὶ στὴν εὐχη «Κύριε 
Ἰησοῦ Χριστέ, ὁ Θεὸς ἡμῶν, ὁ την σὴν εἰρήνην δεδωκὼς..» (Ἑσπε- 
ρινὸς τῆς «Γονυκλισίας»). Ἂν καὶ ἡ προσευχη τῆς Μακρίνας δὲν 
σχετίζεται μὲ τὴν καθαγιαστικὴ εὐχὴ «Μέγας εἶ Κύριε..», ἐν τούτοις 
παρατηροῦμε ὅτι, ἑκτὸς ἀπὸ τὸν τρόπο ἐπικλήσεως («σὺ...») ὑπάρχει 
ἕνα ἀκόμα ποινὸ ἐννοιολογιπὸ στοιχεῖο (προερχόμενο ἀπὸ τὸν 
Ψαλμ. 73,14). 


Προσευχή Μακρίνας Εὐχὴ «Μέγας εἶ Κύριε.» 


Σὺ συνέθλασας τὰς κχκεφαλὰς | Σὺ καὶ τὰ Ἰορδάνεια ρεῖθρα 

τοῦ δράχοντος τοῦ διὰ τοῦ | ἡγίασας..καὶ τὰς κεφαλὰς τῶν 

χάσµατος τῆς παρακοῆς... ἐκεῖσε ἐμφωλευόντων 
συνέτριψας δρακόντωγ. 


Ἀλλὰ καὶ μὲ ἄλλες εὐχὲς τῆς Λατρείας, ἣ προσευχή τῆς Μακρίνας 
ἐμφανίζει ἕνα κοινὸ σημεῖο: 


Προσευχὴ Μακρίνας Εὐχὴ Ἀναφορᾶς/ Λειτ. Μ. Βα- 
σιλείου 


10 Ες τὸν βίον τῆς ὁσίας Μακρίνης, 24, 5 178, 1971, σσ. 218/3)-224(46). 


17 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 
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Καὶ κατελθὼν...εὶς τὸν ἅδηγ... 
ἔλυσε τὰς ὀδύνας τοῦ θανά- 
του. καὶ ἀναστὰς τῇ τρίτῃ 
ἡμέρᾳ καὶ ὁδοποιήσας πάσῃ 
σαρκὶ τὴν ἐκ νεκρῶν ἀνάστα- 
σιν.. 

ΕὐΧΊΙ Ἑσπερινοῦ τῆς «Γονυ- 
ἁλισίας» 


Σὺ ὠδοποίησας ἡμῖν τὴν ἀνα- 
στασιν, συντρίψας τὰς πύλας 
τοῦ ὥδου καὶ καταργήσας τὸν τὸ 
κράτος ἔχοντα τοῦ θανάτου... 


Ὁ Θεὸς ὁ αἰώνιος, ᾧ ἐπερρίφην 
ἐκ κοιλίας μητρὺς... 


Ἐπὶ σὲ ἑπερρίφημεν ἐν µή- 
τρας. ἀπὸ γαστρὸς Μητρὸς 


ὢν Θεὸς ἡμῶν σὺ εἷ... 


ς 


Ἀλλὰ καὶ κάποια βιβλικὰ θέµατα τῆς προσευχῆς τῆς Μακρίνας 
φαίνεται ὅτι πηγάζουν ἀπὸ παλαιότερες μορφὲς προσευχῆς! 15. Ὁ ἐκ- 
δότης τοῦ κριτικοῦ κειµένου θεωρεῖ ὅτι ἡ προσευχἠ ἀποτελεῖ σύν- 
θεση τοῦ ἰδίου τοῦ Γρηγορίου], φαίνεται δὲ ὅτι ἡ ἐπίδραση τοῦ 
739 Ψαλμοῦ εἶναι σηµαντική 

Οἱ παραπάνω ἔἐπισημάνσεις ἐνισχύουν τὴ θεώρηση τῆς προσευ- 
χῆς ὡς λειτουργικῆς (συλλογικῆς) καὶ ὄχι ἀτομικῆς. Ἐπισημαίνουμε 
ἰδιαιτέρως ὅτι τὰ στοιχεῖα ἐξιστορήσεως τῶν µεγαλείων τοῦ Δη- 
μιουργοῦ, καθὼς καὶ τῆς αἰτήσεως ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν ἀποτε- 
λοῦν στοιχεῖα τῆς ἑσπερινῆς ἀκολουθίας, ἐνῶ εἶναι σαφὲς ὅτι ὑπάρ- 
χουν καὶ στοιχεῖα ἀπὸ τὴν ἀπολουθία ὑπὲρ τῶν κεκοιμηµένων τὸ, 
µάλιστα δὲ ἀπὸ τὶς ἀντίστοιχες εὐχὲς τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν: 


10 Την ἀλήθεια αὐτὴ κατέδειξε ὃ Α.ΙΕΕΞΤΟΩΟΙΡΒΕ, «Ἱταϊκεπιδίαηος Ρ9γοἩοἰορίαιιε οἱ 
ἔοτπιε Πτέγαῖτο εἩοΣΖ ες αποϊεπς», Ρ 102 (1958), σσ. 36-38. Περι τῶν βιβλικῶν 
στοιχείων στην προσευχΏ τῆς Μακρίνας, βλ. Β.ΜΑΒΟΤΤΑ, «ΙΓά ὕαςε ὑἱοέεα “για 
ς Μαοτίπᾶο», Υς 5 (1968), σσ. 7δὲξ. 

114 Ἠλ, ΡΜΑΕΑΝΑΙ, 5ς 178 (1971), σ.7Τ4. 

13 Παρατηροῦμε ὅτι ἡ εὐχὴ ἀπευθύνεται πρὸς τὸ Θεὸ μὲ τὸ σχῆμα «σὺ ἐποίη- 
σας..συντρίψας.ἔδωκας», ἐνῶ ὁ Ψαλμὸς 73 μὲ τὸ σχῆμα «σὺ συνέτοιψας... ἔδωκας.. 
ἐποίησας». 

15 Πρόπειται περὶ ὅλων τῶν στοιχείων, στὰ ὁποῖα διατυπώνονται ἀναφορὶς στην 
ἀνάπαυση τῶν σωμάτων καὶ στὴν ἀνάσταση. Ἐκτὸς ἀπὸ τὴν προσευχἠ τῆς Μακρί- 
νας, πολλὲς ἄλλες μαρτυρίες τοῦ ἔργου παραπέμπουν σὲ θέµατα ποὺ μαρτυροῦνται 
σὲ νεχρικὰ ἔθιμα καὶ ἐπδηλώσεις τῆς χριστιανικῆς Ἐλκλησίας τῶν πρώτων αἰώνων 
(παρόμοια στοιχεῖα ἐκτίθενται στὴ σπουδαία µελέτη τοῦ Α.ΟΚὗΟΗ, Ώδαιἡ απἀ 
Βμγία!] ἐπ (λγίσάαπ Απηηηιυ, ΝαφΏἰπρίοη 1941). 
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Προσευχη Μακρίνας Ἀποστολικὲς Διαταγές, ΥΠ, 
41,2 


σύ µοι παρακατάστησον φωτει- | ..ὅπως ὁ φιλάνθρωπος Θεὸς... 
νὸν ἄγγελον τὸν χειραγωγοῦντά | ἴλεως καὶ εὐμενῆς γενόμενος 


µε πρὸς τὸν τόπον τῆς ἀναψύξε- | κατατάξῃ εἷς χώραν εὐσεβῶν 
ως, ὅπου «τὸ ὕδωρ τῆς ἀναπαύ- | ἀγειμένων εἰς κόλπους Ἄβρα- 
σεως», παρὰ τοὺς κόλπους τῶν | ἂμ καὶ Ἰσαὰκ καὶ Ἰακὼβ... 
ἁγίων πατέρων 1" 


Ἡ ἀρχαιολογικὴ σκαπάνη, ἐπίσης, ἔφερε στὸ φῶς ἐπιγραφές, 
θέµατα τῶν ὁποίων μαρτυροῦνται στὴν προσευχή τῆς Μακρίνας: 
περὶ «τοῦ φωτεινοῦ ἀγγέλου, τοῦ χειραγωγοῦ»ί ο, τοῦ «τόπου τῆς 
ἀναψύξεως» καὶ τοῦ «ὕδατος τῆς ἀναπαύσεως» 1ό, τῆς ἐκφράσεωῶς 
«μνήσθητι ἐν τῇ βασιλείᾳ σου» (Ακ. 23, 42):1”, τοῦ ὅρου «βάσκανος» 
περὶ τοῦ ἅδη  ὃ καθὼς καὶ τοῦ αἰτήματος ἀφέσεως διαφόρων 
κατηγοριῶν ἁμαρτημάτων  '. Ἀλλὰ καὶ ἡ ἀποστροφὴ ὅτι, «ὁ Χρι- 
στὸς µετεμόρφωσε τὸ θνητὸν ἡμῶν καὶ ἄσχημον διὰ τῆς ἀφθαρσίας 


114 Τὸ θέµα τῆς «ἀναπαύσεως στοὺς κόλπους τῶν Πατέρων» μαρτυρεῖται σὲ 
νεκρικὰ κείµενα ἀπὸ τὴ Μικρὰ Ἀσία (ἔκδ. στὸν δ- τόμο τοῦ ἔργου Μοπιηιεηία 
Ασίαε Μπονί Απάΐφμα, Ἱναπο]εσίος 1962, ἀριθμ. 58, τὴ Συρία (βλ. την ἔκδοση 
1.1ΑΙ.ΑΜΒΕΕΤ-Ε.ΜΟῦΤΕΕΡΕΣ, Ιηδεπρίοης ϱήεοφµεΣ εί ἰαίμον ἄςθ ἷα Ονγίε, νοἱ], Ρατῖς 
1929, ἀριθμ.159) καὶ την Αἴγυπτο (Έκδ. αΙΕΕΕΒΝΕΕ, Κεοιεί] ἆες ὑπδοπρέίοπι 6γεεβµες 
εΠγόήεηηες ἆ ΕΡΥΡΙΕ, το Οαΐτε 1907, ἀριθμ. 107, 484, 541). 

15 Ῥλ. ἃς ἐπιγραφὲς ποὺ ἐξέδωσε ὅ Η.ΕΟΕΕΟΩ, «Απρες, ΡΑΕΙ, Ι(2), στ.21022, 
καθὼς καὶ ὁ ΑΙΕΕΕΒΝΕΕ, ἀριθμ.48δ. Περὶ τοῦ «ἀγγέλου χειραγωγοῦ» (δηλαδη 
«ψυχοπομποῦ»), βλ. Ε.συΜΟΝΤ, «ἷς νεπίς εἰ Ίες ΆΏρες ῥ9γοποροπιµες», Ρὶσοἰομή. 
διµάίεη 211 Κε[ρίοη εμᾶ Κι] ες Αἰίεημ/πς, Μιπςιοτ 1939, Περὶ τῆς ἀποστολῆς 
καὶ τοῦ ἔργου τῶν ἀγγέλων ματὰ τῃ στιγμή τοῦ θανάτου τοῦ Χριστιανοῦ, βλ. 
Α.ΚΕΟΗΒΙ5, Επρεἰ, Τοά μιά δεε]εηγείε. Όας Ὀήγκεπ ἂἄεν Οεἰσίεγ δεῖπι Ηείηιβραρ ἆἲεγ 
ΜεΠΣεΠεῃ ἐπ ἀετ [.εγε ἄετ αἰεχαπάνιπίσολεῃ πιά Καρραάοκἰδεπεπ πετ, Ἐοπια 1958. 
16 Βλ. «ΙΕΕΕΒΝΕΕ, ἀριθμ. 626, 635, 650, 658, 663, 664-666. 

117 Βλ, Μοπιωπεπία Απίαε Μἰπονίδ..,, τόμ.7, ἀριθμ.567. 

Η5 Ῥλ, ΜΟοΜιπιεπία Απίας Μίπονί».., τόμ.7, ἀριθμ.258, 263, 275. Σημαντικὴ ἐπὶ τοῦ 
θέματος ἡ µελέτη τοῦ ΟΟΟΤΤΜΑΙΡ, «Ζα ἆεη βτἰεομἰςοιεα ΤγοςιυεςοΠιρδου», ΟΥ’ 3 
(1938), σσ. 12-14. 

19 Βλ, 6ΙΕΕΕΒΝΣΒ, ἀριθμ. 564, 656, 664 667. 
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καὶ τῆς χάριτος ἐντάσσεται στὴν περὶ σωτηρίας ἀντίληψη τῆς 
Ἐκκλησίας τοῦ 49" αἰ. τι. 


(Π) Μία ἄλλη ἐνδιαφέρουσα εὐχὴ σὲ ἔργο τοῦ Γρηγορίου Νύσ- 
σης καταγράφεται στὸ Λόγο του εἰς τὴν ἡμέραν τῶν Φώτων: 

Σὺ γὰρ ἀληθῶς ὑπάρχεις Δέσποτα καθαρὰ καὶ ἀέναος τῆς 
ἀγαθωσύνης πηγή, ὅς ἀπεστράφης ἡμᾶς δικαίως καὶ ἠλέησας 
φιλανθρώπως, ἐμίσησας καὶ διηλλάγης, κατηράσω καὶ ηὐλόγησας, 
ἐξώρισας τοῦ παραδείσου καὶ πάλιν ἀνεκαλέσω, ἐξέδυσας τὰ φύλ- 
λα τῆς συκῆς τὴν ἀσχήμονα σκέπην καὶ περιέβαλες ἱμάτιον πολυ- 
τίµητον, ἤνοιξας δεσµωτήριον καὶ ἀφῆκας τοὺς κατακεκχριµένους, 
ἐρράντισας ὕδατι καθαρῷ καὶ τῶν ρύπων ἐκάθαρας. Οὐκέτι 
Καλούμενος παρά σου ὁ Ἀδὰμ αἰσχυνθήσεται οὐδὲ παρὰ τοῦ 
συνειδότος ἐλεγχόμενος ἐγκαλύψεται ὑπὸ τῇ λόχμῃ τοῦ παραδείσου 
Ἀρυπτόμενος οὔτε μὴν ἡ φλογίνη ρομφαίᾳ κυκλώσει τὸν παρά- 
δεισον ἀπρόσιτον τοῖς ἐγγίξουσι ποιοῦσα τὴν εἴσοδον, πάντα δὲ 
ἡμῖν τοῖς κληρονόµοις τῆς ἁμαρτίας µετασγευάσθη πρὸς εὐφροσύ- 
νην. Καὶ βατὸς μὲ ἀνθρώπῳ παράδεισος χαὶ οὐρανὸς αὗτός, συ- 
νηρµόσθη δὲ εἰς φιλίαν ἡ χτίσις ἡ ἐγκόσμιός τε καὶ ὑπερκόσμιος 
πάλαι πρὸς ἑαυτὴν στασιάξουσα καὶ ἄνθρωποι τοῖς ἀγγέλοις 
ἐγενόμεθα σύμφωνοι τὴν αὐτὴν ἐκείνοις εὐσεβοῦντες θεολογίαν";. 

Ἡ καταχώρηση τῆς εὐχῆς σὲ Λόγο σχετικὸ μὲ την ἡμέρα τῶν 
Φώτων ὑποδηλώνει τὴ συνάφειά της μὲ τὸ λειτουργικὸ πλαίσιο τῆς 
συγκεκριµένης ἡμέρας. Ἡ ἔναρξη, ὅμως, τῆς εὐχῆς (Σὺ γὰρ ἀληθῶς 
ὑπάρχεις Δέσποτα καθαρὰ καὶ ἀέναος τῆς ἀγαθωσύνης πηγὴ) πα- 
ραπέμπει στην ἔναρξη εὐχῆς ποὺ δὲν σχετίζεται μὲ τὴν ἀκολουθία 
τοῦ Μ.Ἁγιασμοῦ τῶν Θεοφανείων . Τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς (ἡ 
ὁποία δὲν παρατίθεται πλήρης, ἐφόσον δὲν καταγράφεται κάποιος 
δοξολογικὺς ἐπίλογος) παραπέμπει περισσότερο σὲ εὐχῆή τῆς Άνα- 
φορᾶς τῆς Θείας Λειτουργίας, ἐμφανίζοντας λίγα κοινὰ στοιχεῖα μὲ 


τὴν εὐχὴ τῆς Ἀναφορᾶς τῆς Λειτουργίας τοῦ Μ.Βασιλείου 


120 Βλ, ἐὺς ἐνδιαφέρουσες ἐπισημάνσεις στὴ µελέτη τοῦ ΙΙΒΒΟυΒΙ1ΒΕ, «Ἀ ρτορος ἀε 
Ρό(αί αν Οτ]ςί ἆαης Ί πιοτί», ΚΡΤ 46 (1962), σσ. 629-649 καὶ 47 (1963), σσ. 161- 
180. 

134 Τρηγορίου Νύσσης, Εἰς τὴν ἡμέραν τῶν Φώτων, ΒΕΠΕΣ 69, 1990, σ.215(21-36). 
123 Ἑλ. Ὃν ἕναρξη µίας ἐχ τῶν εὐχῶν τῆς ἀπολονθίας τοῦ Ἑσπερινοῦ τῆς 
Τονυκλισίας (Ἡ ἀεγάως βρύουσα ζωτικὴ καὶ φωτιστικὴ πηγ])). 

123 Ώλ. κυρίως τῃ φράση τῆς εὐχῆς ἐξώρισας τοῦ παραδείσου καὶ πάλιν ἀνεκαλέσω, 
ἡ ὁποία συγγενεύει μὲ τήν φράση τῆς Ἀναφορᾶς στὴ Βασιλειανὴ Λειτουργία 
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Ἡ εὐχὴ ἀποτελεῖ µία σύνοψη τῆς ἱστορίας τῆς Θείας Οἰκονομίας. 
Ὁ δοξολογικός της χαρακτήρας δὲν εἶναι ἄσχετος μὲ τὸν ἀντίστοιχο 
τοῦ προλόγου τῆς καθαγιαστικῆς εὐχῆς τοῦ ὕδατος κατὰ τὸν Μ. 
Ἁγιασμὸ τῶν Θεοφανείῶν, στην ὁποία κυριαρχεῖ (μεταξὺ τῶν ἄλ- 
λῷν) τὸ θέµα τῆς ἐπανόδου τοῦ πεπτωκότος ἀνθρώπου στὸν παρά- 
δεισο!””, ὅπως καὶ στην εὐχῆ τοῦ Γρηγορίου Νύσσης. Εἶναι προ- 
φανὲς ὅτι ἢ ἐν λόγῳ εὐχὴ] σχετίζεται μὲ τὸ λειτουργικὸ πλαίσιο τῶν 
Θεοφανείων, τὸ ὁποῖο ἄλλωστε δὲν εἶχε λάβει τὴν τελική του μορφὴ 
κατὰ την ἐποχὴ τοῦ Νύσσης. 


(ια) Οἱ μαρτυρίες τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν (τέλος 4” αἰ.) 


Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς εἶναι ἢ σημαντικότερη καὶ πληρέστε- 
ρη πηγη τῆς Λατρείας κατὰ τοὺς τέσσερεις πρώτους αἰῶνες. Ἡ ση- 
µασία τους ἔγκειται στὸ γεγονὸς ὅτι, ὁ ἄγνωστος συμπιλητὴς συγκέ- 
γτρωσε ὑλικὸ ποὺ ἀφορᾶ σὲ ὁλόκληρη τὴ χριστιανική Λατρεία: τὸ 
ὑλικὸ αὐτὸ κατένηµε (περὶ τὸ 380 μ.Χ.) σὲ ὀκτὼ ἐνδιαφέροντα 
βιβλία», ἐκ τῶν ὁποίων τὸ 8’ φαίνεται ὅτι ἐξαρτᾶται στενὰ ἀπὸ 


τὴν Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης’. 


() Εἰσαγωγικὸ θέµα, πρὶν ἀπὸ την παράθεση τῶν προσευχη- 
τικῶν κειμένων, ἀποτελεῖ ἡ ἀναφορὰ στὶς ὧρες τῆς προσευχῆς: 

Εὐχὰς ἐπιτελεῖτε ὄρθρου καὶ τρίτῃ ὥρα καὶ ἕπτῃ καὶ ἐνάτῃ καὶ 
ἑσπέρας καὶ ἀλεκτοροφωνίας';.. Ἡ προτροπὴ αὐτὴ τῶν Ἀποστολι- 
κῶν Διαταγῶν συγκεφαλαιώνει τν καθημερινη προσευχὴ ἐχτὸς τῆς 
Θείας Εὐχαριστίας καὶ τῶν µετ'αὐτῆς τελουµένων Μυστηρίων τοῦ 
Βαπτίσματος καὶ τῶν Χειροτονιῶν. Ἡ συνέχεια τοῦ κειµένου αἰτιο- 
λογεῖ την παραπάνω γενικ] προτροπὴ σχετικὰ μὲ κάθε µία ἀπὸ τὶς 
ἀναφερόμενες ὧρες τῆς προσευχῆς: ἡ πρωϊνὴ προσευχή (ἆρθρινή) 
πρέπει νὰ ἐπιτελεῖται διότι «ὁ Κύριος μᾶς ἔδωσε τὸ φῶς, ἀφοῦ 


ἐξώρισας αὐτὸν..έκ τοῦ παραδείσου..οἰκονομῶν αὐτῷ τὴν ἐκ παλιγγενεσίας 
σωτηρίαν. 

134 Σήµερον ὃ παράδεισος ἠνέῳμται τοῖς ἀνθρώποις... 

15 Στην παρούσα µελέτη ἀκολουθοῦμε τὴν ἔκδοση τοῦ Μ.ΜΕΤΖΟΕΒ, οἳ τρεῖς τόμους 
τῆς σειρᾶς δομγσές «Ἠγέπεηπες: δς 320, 1985 [Μ(0/ ος 329, 1986 [Μ(1Ρ]/ δς 336, 
1987 [Μ(ΠΡΙ. 

156 Ἠλ. Ε. ΘΕΟΔΩΡΟΥ, Μαθήματα Λειτουργικῆς (τεῦχος Α΄), ἓν Ἀθήναις 1975, σ.180. 
121 Η’, 34, 1, Μ(Π11), σ.242(25-26). 
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ἀπεμάκρυνε τὴ νύκτα καὶ ἔφερε την ἡμέρα»- ἡ προσευχη κατὰ τὴν 
Τρίτη ὥρα, ἐπειδῃ κατὰ την ὥρα αὐτὴ ἐκδόθηκε ἡ καταδικαστικη 
ἀπόφαση τοῦ Πιλάτον ἑναντίον τοῦ Κυρίου. την Ἕκτη ὥρα, ἐπειδὴ 
τότε σταυρώθηκε ὁ Κύριος. τὴν Ἐνάτη διότι κατὰ την ὥρα ἐπείνη 
«σείστηκαν τὰ πάντα ἐπειδῃ δὲν τολμοῦσαν νὰ βλέπουν τὸν Κύριο 
στὸ Σταυρὸ καὶ δὲν μποροῦσαν νὰ ὑποφέρουν τὶς ὕβρεις τῶν 
Ἰουδαίων»- τὴν ἑσπέρα γιὰ νὰ εὐχαριστήσουν τὸν Κύριο ἐπειδὴ «μὲ 
τὴ νύχτα παρέσχε την ἀνάπαυση ἀπὸ τοὺς κόπους τῆς ἡμέρας»: 
κατὰ τὴν ὥρα «τῆς κραυγῆς τῶν ἀλεχτρυόνων» διότι τότε «εὐαγγε- 
λίζεταιυ» (ἀναγγέλλεται) «ἡ παρουσία τῆς ἡμέρας» εἰς ἐργασίαν τῶν 
τοῦ φωτὸς ἔργων ιν. 

Ὑπάρχουν δύο σημαντικὰ ἐρωτήματα, τὰ ὁποῖα ἐξάγονται ἀπὸ 
την παραπάνω ἀνάλνυση τῶν ὡρῶν τῆς προσευχῆς: (α) Πρόκειται 
περὶ ἀτομικῆς προσευχῆς τῶν πιστῶν ἤ περὶ συλλογικῆς λειτουρ- 
γικῆς προσευχῆς, Ἡ ἀπάντηση Ἀλίνει ὑπὲρ τῆς πρώτης περιπτώσεως, 
ἐὰν ληφθεῖ ὑπόψη ὅτι οἳ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς παραθέτουν σὲ 
ἄλλο σημεῖο τὶς ἀκολουθίες τοῦ Ὄρθρου καὶ τοῦ Ἑσπερινοῦ, μὲ 
συγκεκριμένες λειτουργικὲς προσευχὲς (θὰ ἀναφερθοῦμε παρακά- 
τω). Ὅμως, δὲν παραθέτουν λειτουργικὲς προσευχὲς περὶ τῶν 
Ὡρῶν, γεγονὸς τὸ ὁποῖο ὑποδηλώνει ὅτι οἱ συγκεχριµένες µαρτυ- 
ρίες ἀφοροῦν καὶ στὴ συλλογική προσευχή. Φαίνεται, ἑπομένως, ὅτι 
οἱ προτεινόμενες ὧρες τῆς προσευχῆς ἀφοροῦν τόσο σὲ ἀτομικό, 
ὅσο καὶ σὲ συλλογικὸ πλαίσιο. (β) Μήπως οἱ αἰτιολογήσεις τῆς κάθε 
προσευχῆς ὑποδηλώνουν καὶ τὸ περιεχόμενό τους, δεδομένου ὅτι 
αὐτὸ δὲν καταγράφεται; Ἡ ἀπάντηση εἶναι προφανῶς καταφατική. 
Διότι ὅταν (ἐπὶ παραδείγματι) ἀναφέρεται ὡς αἰτία τῆς ὀρθρινῆς 
προσευχῆς ἡ εὐεργεσία τοῦ Κυρίου νὰ παράσχει τὸ φῶς καὶ νὰ 
ἀπομακρύνει τῇ νύπτα, τότε εἶναι προφαγνὲς ὅτι παρόμοιο θὰ εἶναι 
τὸ δοξολογικὸ περιεχόµενο τῆς προσευχῆς («Σ εὐχαριστοῦμε Κύριε, 
διότι...»). 

Τὸ συμπέρασμα ὅτι οἱ παραπάνω μαρτυρίες ἀφοροῦν σὲ λει- 
τουργικὴη (συλλογική) προσευχἠη ἐνισχύεται καὶ ἀπὸ τὴ μαρτυρία 
τοῦ 2 βιβλίου: ...ἀλλέκάστης ἡμέρας συναθροίζεσθε ὄρθρου καὶ 
ἑσπέρας ψάλλοντες καὶ προσευχόµενοι ἐν τοῖς κπυριακοῖς, ὄρθρου 
μὲν λέγοντες ψαλμὸν τὸν ἔβ᾽, ἑσπέρας δὲ τὸν μ΄. Ἡ μαρτυρία 
αὐτῃ ἀποκαλύπτει την ὕπαρξη Ψαλμῶν κατὰ την ὀρθρινὴ καὶ 


125 Ἠ”, 34, 2-6, Μ(111), σ.242(26)-244( 10). 
129 μ΄, 5ο 2, Μ(1), σ324(16-18). 
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ἑσπερινὴ προσευχή, γεγονὸς τὸ ὁποῖο προσανατολίζει τν ἔρευνα 
στὸ συμπέρασμα ὑπάρξεως ἀκολουθίας μὲ προσευχὲς κο Ψαλ- 


«19 
μούς͵'. 


(11) Στη μαρτυρία τοῦ 8” βιβλίου περὶ τοῦ Ἑσπερινοῦ παταχῶ- 
ρίζονται δύο εὐχὲς τοῦ Ἐπισκόπου Ἡ πρώτη ἀναπέμπεται 
ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὶς διακονικὲς αἰτήσεις 

Ὁ ἄναρχος Θεὸς καὶ ἀτελεύτητος, ὁ τῶν ὅλων ποιητὴῆς διὰ 
Χριστοῦ καὶ κηδεµών, πρὸ δὲ πάντων αὐτοῦ Θεὸς καὶ Πατήρ, ὁ 
τοῦ Πνεύματος Κύριος καὶ τῶν νοητῶν καὶ αἰσθητῶν βασιλεύς, ὁ 
ποιήσας ἡμέραν πρὸς ἔργα φωτὸς καὶ νύκτα εἰς ἀνάπαυσιν τῆς 
ἀσθενείας ἡμῶν. “Ση γὰρ ἐστιν ἡ ἡμέρα καὶ σὴ ἐστιν ἡ νύξ, σὺ 
πατηρτίσω φαῦσιν καὶ ἥλιον”. Αὐτὸς καὶ νῦν, δέσποτα φιλάν- 
θρωπε καὶ παγάγαθε, εὐμενῶς πρόσδεξαι τὴν ἑσπερινὴν εὖχαρι- 
στίαν ἡμῶν ταύτην. Ὁ διαγαγὼν ἡμᾶς τὸ µῆκος τῆς ἡμέρας καὶ 
ἀγαγὼν ἐπὶ τὰς ἀρχὰς τῆς νυκτός, φύλαξον ἡμᾶς διὰ τοῦ Χριστοῦ 
σου. εἰρηνικὴν παράσχου τὴν ἑσπέραν καὶ τὴν νύκτα ἀναμάρτητον 
χαὶ ἀφαντασίαστον καὶ καταξίωσον ἡμᾶς τῆς αἰωνίου ζωῆς διὰ 
τοῦ Χριστοῦ σου, διοὗ σοι δόξα, τιμὴ καὶ κράτος ἐν ἁγίῳ 
Πνεύματι εἷς τοὺς αἰῶνας. ἁμήν -'. 

Ἡ συγκεκριμένη ἑσπερινὴ εὐχὴή τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν συ- 
γιστᾶ µία θεολογική ἀνάπτυξη τῆς ἀντίστοιχης στὴν Ἀποστολικὴ 
Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης!'. Ἡ εὐχὴ αὐτῃ φαίνεται ὅτι ἆπο- 


190 Οἱ μαρτυρούμενοι, Ψαλμοὶ προβλέπονται ἁκόμα στὶς ἀντίστοιχες ἀκολουθίες 
τῆς σύγχρονης λειτουργικῆς πράξεως Ὄρθρου καὶ Ἑσπερινοῦ. 

11 Περὶ τῆς ἀκολουθίας τοῦ Ἑσπερινοῦ στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγές, βλ. Π.ΤΡΕΜΠΙΕ- 
ΛΑ, Λειτουργικοὶ τύποι Αἰγύπτου καὶ Ἀνατολῆς, Ἀθῆναι, Ἀποστολικὴ Διακονία, 
1961. σ. 299/ Β.ΤΑΕΤ, Τή6 1Π{ΠΡΥ οἳ (ε Ηοιετ ἵπ Εαλί απά ες, (οἱερεν]]ε 1956, 
σσ. 44 ἑξ. Περὶ τῆς σηµασίας τῆς μαρτυρίας, βλ. Σ.Χ.ΔΗΜΗΤΡΑΚΟΠΟΥΛΟΥ, Ἡ Ἀκο- 
λουθία τοῦ Ἑσπερινοῦ, Ἀθήνα 1984, σ. 11. 

137 Η’, 31, 1-3, Μ(118), σ.248(1-15). 

1505 Ἡ Αἰγυπτιακὴ Ἐκκλησιαστικὴ Διάταξη (ἀπὸ τὴν ὁποία προῆλθε ἡ Ἀποστολικὴ 
Παράδοση τοῦ Ἰππολύτου) περιλαμβάνει τμήματα σχεδὸν ταυτόσηµα μὲ τὴ 
συγκεκριμένη ἑσπερινὴ προσευχὴῆ τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν, ὅπως τὺ ἀκόλουθο: 
«,,Λιὸ τελειώσαντες τὸ μῆνος τῆς ἡμέρας καὶ ἐλθόντες πρὺς την ἀρχὴν τῆς νυχτὸς 
καὶ ἐμπλησθέντες τῷ φωτὶ τῆς Ημέρας, ὅ ἕχτισας εἰς εὐφροσύνην ἡμῶν, καὶ νῦν οὗ 
στερούµενοι τοῦ ἑσπερινοῦ φωτὸς τῆς χάριτός σου» (53 εὐχή, μετάφραση ἀπὸ τῆν 
ἔκδοση τοῦ Ε.ΟΟΝΝΟΙΙΥ. ΤΗ6 οο-σα[]εά Εργρίίαη ομγοᾗ ογάεν απ ἀθγίνεά ἆοσι- 
Π6Π{5, ΟΑπηδτάρε 1916, σ.112). 
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τελεῖ την πηγη κάποιων μεταγενέστερων ἑσπερινῶν εὐχῶν, ὅπως 
παταδεικνύει ὁ παρακάτω συγαριτικὸς πίνακας: 


Ἑσπερινὴ εὐχή τῶν | ΕὐχΧι ἡἕἑσπερινη Ζ΄ | Ἑσπερινὴη εὐχὴ (ᾱ- 
Ἀποστολικῶν (σημεριν] πολονθία 
Διαταγῶν ἀκολουθία) Γονυχλισίας) 


».ὁ ποιήσας ἡμέραν | ...ὁ διαχωρήσας ἀνὰ 
πρὸς ἔργα «φωτὸς | µέσον τοῦ φωτὸς καὶ 
μαὶ γύκτα εἰς ἀνὰ- | ἀνὰ µέσον τοῦ σκό- 
παυσιν τῆς ἀσθε- ] τους καὶ τὸν μὲν 
γείας ἡμῶν “Σὴ γὰρ | ἥλιον θέµενος εἰς 
ἐστιν ἡ ἡμέρα καὶ | ἐξουσίαν τῆς ἡμέρας, 
ση ἐστιν ἡ νύξ, σὺ | σελήνην δὲ καὶ ἀστέ- 
πατηρτίσω φαῦσιν | ρας εἰς ἐξουσίαν τῆς 
καὶ ἥλιον”.. Ὁ δια- | νυκτός ὁ καταξιώ- 
γαγὼν ἡμᾶς τὸ μῆ- | σας ἡμᾶς τοὺς ἁμαρ- 
χος τῆς ἡμέρας καὶ | τωλοὺς καὶ ἐπὶ τῆς 
ἀγαγὼν ἐπὶ τὰς ἀρ- | παρούσης ὥρας προ- 
χὰς τῆς νυκτός... εἰἷ- | φθάσαι τὸ πρόσω- 
ρηνικὴν παράσχου | πόν σου... Παράσχου 
την ἑσπέραν καὶ | δὲ ἡμῖν καὶ τὴν πα- 
τὴν νύκτα ἀναμάρ- | ροῦσαν ἑσπέραν καὶ 
τητον καὶ ἀφαντα- | τὴν ἐπιοῦσαν νύχτα 
σίαστον... εἰρηνικήν... 


ω.ὁ φωτίσας τὴν ἡ- 
µέραν τῷ φωτὶ τῷ 
ἡλιακῷ, καὶ τὴν νύ- 
χτα φαιδρύνας ταῖς 
αὐγαῖς τοῦ πυρὸς ὁ 
τὸ µῆκος τῆς ἡμέ- 
ϱας διελθεῖν ἡμᾶς 
χαταξιώσας μαὶ 
προσεγγίσαι ταῖς 
ἀρχαῖς τῆς νυ- 
πτός.. Παράσχου 
δὲ ἡμῖν καὶ τὴν πα- 
ροῦσαν ἑσπέραν, 
σὺν τῇ ἐπερχομένῃ 
νυκτί, τελείαν͵, ἁγί- 
αν, εἰρηνικήν, ἆνα- 
µάρτητον, ἆσκαν- 
δάλιστον, ἀφάν- 
ταστον... 


Ἡ ἀρχαιότητα τῆς εὐχῆς καταδεικνύεται ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι δὲν 
ἀποδίδεται τίτλος θεότητας στὸ Ἅγιο Πνεῦμα (ὁ Θεὸς φέρεται ὡς 
«Κύριος τοῦ Πνεύματος»), στοιχεῖο τὸ ὁποῖο ἀναδεικνύεται μετὰ 
τὴν ἐμφάνιση τῶν Πνευματοµάχων΄ὁ'. Ἡ χρήση τοῦ Ψαλμ. 73, 16 
ἀποδειχνύει την προέλευση τῆς εὐχῆς ἀπὸ τὸν πρῶτο Χριστιανισμό. 
Ἡ εὖχῆ χειροθεσίας ποὺ ἀκολουθεῖ συμπληρώνει την προηγούµενη: 

Θεὲ πατέρων καὶ Κύριε τοῦ ἑλέους, ὁ τῇ σοφίᾳ σου κατασ- 
κευάσας ἄνθρωπον, τὸ λογικὸν ξζῶον τὸ θεοφιλὲς τῶν ἐπὶ γῆς, καὶ 
δοὺς αὐτῷ τὸ τῶν ἐπὶ γῆς χθονὸς ἄρχειν, καὶ καταστήσας γνώµῃ σῇ 
ἄρχοντας καὶ ἱερεῖς, τοὺς μὲν πρὸς ἀσφάλειαν τῆς ξωῆς, τοὺς δὲ 


134 Ἠλ. τὶς παρατηρήσεις τοῦ Μ.ΜΕΤΖΑΕΕ, ΠΠ, σ. 34, 
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πρὸς λιταγείαν ἔννομον. αὐτὸς καὶ νῦν ἐπιμάμφθητι, Κύριε παντοκ- 
ράτορ, καὶ ἐπίφανον τὸ πρόσωπόν σου ἐπὶ τοὺς δούλους σου, τοὺς 
μάμψαντας αὐχένα καρδίας αὐτῶν, καὶ εὐλόγησον αὐτοὺς διὰ τοῦ 
Χριστοῦ σου, δι οὗ ἐφώτισας ἡμᾶς φῶς γνώσεως καὶ ἀπεκάλυψας 
ἡμῖν σαυτόν͵, δι οὗ σοὶ καὶ ἡ ἐπουράνιος ὀφείλεται προσκύνησις 
παρὰ πάσης λογικῆς καὶ ἁγίας φύσεως ἐν Πνεύματι ἁγίῳ τῷ 
παρακλήτῳ εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήνινι. 

Σὲ ἀντίθεση μὲ την προηγούµενη, ἢἡ ἑσπερινὴῃ εὐχὶ τῆς χειρο- 
θεσίας δὲν ἐμφανίζει χοινὰ στοιχεῖα μὲ την σηµερινη εὐχῆ τῆς 
κεφαλοχλισίας, ἡ ὁποία θεωρεῖται ὡς ἀντίστοιχη στη σύγχρονη 
λειτουργικὴη πράξη. Ἡ συγκεκριμένη εὐχη τῶν Ἀποστολικῶν Δια- 
ταγῶν φαίνεται ὅτι σχετίζεται καὶ μὲ τοὺς νεοφώτιστους, Τὸ συ- 
µπέρασµα αὐτὸ συνάγεται ἀπὸ τὴν ἀναφορὰ τῆς εὐχῆς στὸ «φῶς 
τῆς γνώσεως», διὰ τοῦ ὁποίου ὁ Θεὺς «ἀποκπαλύφθηκε στοὺς πι- 
στοὺς καὶ τὸ ὁποῖο δόθηκε «διὰ τοῦ Χριστοῦ». Εἶναι προφανὲς 
ὅτι, οἱ συγκεχριµένοι ὅροι περὶ τοῦ φωτὸς καὶ τῶν ἀποτελεσμάτων 
του δὲν παραπέμπουν στην «ἐπιλύχνιο» ὁρολογία τοῦ Ἑσπερινοῦ, 
ἀλλὰ στὴ μεταβαπτισματικὴ κατάσταση ο, 


(ΠΏ Ἰδιαίτερο ἐνδιαφέρον παρουσιάζουν στὶς Ἀποστολικὲς Δια- 
ταγὲς οἱ εὐχὲς τοῦ Ὄρθρου{ϐ], Ἡ πρώτη εὐχὴ ἀναπέμπεται ἀπὸ τὸν 
Ἐπίσκοπο μετὰ ἀπὸ τὶς διακονικὲς αἰτήσεις; 

Ὁ Θεὸς τῶν πνευμάτων μαὶ πάσης σαρκός, ὁ ἀσύγκριτος καὶ 
ἀπροσδεής, ὁ δοὺς τὸν ἥλιον εἰς ἐξουσίαν τῆς ἡμέρας, τὴν δὲ 
σελήνην καὶ τὰ ἄστρα εἰς ἐξουσίαν τῆς νυκτός. αὐτὸς καὶ νῦν ἔπιδε 
ἐφ ἡμᾶς εὐμενέσιν ὀφθαλμοῖς καὶ πρόσδεξαι τὰς ἑωθινὰς ἡμῶν 
εὐχαριστίας καὶ ἐλέησον ἡμᾶς οὐ γὰρ διεπετάσαµεν τὰς χεῖρας 
ἡμῶν πρὸς θεὺν ἀλλότριον. οὐ γὰρ ἔστιν ἐν ἡμῖν διὰ Χριστοῦ 
παρασχόµενος καὶ τὸ εὖ εἶναι δι αὐτοῦ δωρησάµενος, αὐτὸς ἡμᾶς 
δι αὐτοῦ καταξίωσον καὶ τῆς αἰωνίου ζωῆς, δι οὗ σοὶ δόξα, τιμὴ 
καὶ σέβας ἐν ἁγίῳ Πνεύματι εἰς τοὺς αἰῶνας, Ἀμήν,,. 


135 µ’, 37, 5-6, Μ(1Π), σ.248(18)- 250(29). 

136 Τι αὐτὸ καὶ ἢ ἓν λόγῳ ἀποστροφὴ τῆς εὐχῆς θὰ μποροῦσε νὰ ἐκληφθεῖ ὡς µία 
πτυχῃ τῆς Μυσταγωγικῆς (δηλαδὴῆ μεταβαπτισματικῆς) κατηχήσεως. 

197 Βλ. π.ΤΑΕτ, ΤΗΕ Ιά{μηΡΥ οἱ ἴπε Ηοιτς ἱπ Βαθί απά Ίψεει, Οοἱἱορονὶ[ε 1986, σσ. 44 
ἐξ/ Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑ, Λειτουργικοὶ τύποι Αἰγύπτον καὶ Ἀνατολῆς, Ἀθῆναι, Ἀποστολι- 
κὴ Διαχονία, 1961, -σ. 290/ 1ΦΟΥΝΤΟΥΛΗ, «Ἡ ἀκολουθία τοῦ Ὄοθρου», Λειτουρ- 
γινὰ θέµατα, τόμ.ΒΗ’, Θεσσαλονίκη 1986, σ.15. 

8 μ΄, 38, 4-5, Μ(1ΠΠ), σ.252(14-25). 
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Ἐντύπωση προκαλεῖ τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ εὐχή αὐτὴ δὲν ἐμφανίζει 
κάποια ποινὰ σημεῖα μὲ τὶς δώδεκα ἑωθινὲς ἱερατικὲς εὐχὲς τῆς 
σημερινῆς λειτουργικῆς πράξεως. Ἡ χρησιμοποίηση τοῦ Ἀριθμ. 
16.22 στην ἀρχὴ τῆς εὐχῆς (Ὁ Θεὸς τῶν πνευμάτων καὶ πάσης σαρ- 
κὸς) παραπέμπει σὲ εὐχη τῆς ἐπικηδείου καὶ τῶν ἐπιμνημοσύνων 
ἀκολουθιῶν . Οἱ ἀναφορές, ὅμως, στὸ Θεὺ ὡς δημιουργὸ τοῦ 
«ἡλίου», τῆς «σελήνης» καὶ τῶν «ἁστέρων», καθὼς καὶ ἣ ἁποστρο- 
φἒ τῆς εὐχῆς ὅτι, οὐ διεπετάσαµεν τὰς χεῖρας ἡμῶν πρὸς θεὸν ἀλλόσ- 
τριον, παραπέμπουν σαφῶς σὲ παλαιοδιαθηχικὰ στοιχεῖα, ἑπομέ- 
γως ὑποδηλώνουν τὴν ἀρχαιότητα τῆς εὐχῆς'ι, 

Παρόμοιας ἀρχαιότητας στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ἐμφανίζεται 
ἡ ἑωθινὴ εὐχὴ τοῦ ἐπισκόπου, μὲ τὴν ὁποία χειροθετεῖ τὸ λαὺ μετὰ 
ἀπὸ σχετικη διακονικἩ προτροπή: 

Ὁ Θεὺὸς ὁ πιστὺς καὶ ἀληθινός, ὃ ποιῶν ἕλεος εἷς χιλιάδας καὶ 
µυριάδας τοῖς ἀγαπῶσίν σε, ὁ φίλος ταπεινῶν καὶ πενήτων προ- 
στάτης, οὗ πάντα ἐν χρείᾳ καθέστηκεν, ὅτι τὰ σύμπαντα δοῦλά 
σου. ἔπιδε ἐπὶ τὸν λαόν σου τοῦτον, τοὺς κεκλικότας σοι τὰς 
ἑαυτῶν κεφαλάς, καὶ εὐλόγησον αὐτοὺς εὐλογίαν πνευµατικήν, 
φύλαξον αὐτοὺς ὥς κόρην ὀφθαλμοῦ, διατήρησον αὐτοὺς ἐν εὖσε- 
βείᾳ καὶ δικαιοσύνῃ, καὶ καταξίωσον αὐτοὺς τῆς αἰωνίου ζωῆς ἐν 
Χριστῷ τῷ ἠγαπημένῳ σου Παιδί, δι οὗ σοι δόξα, τιμὴ καὶ σέβας 
ἐν ἁγίῳ Πνεύματι νῦν καὶ ἀεὶ καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. 
Ἀμήν". 

Τὸ ἀξιοσημείῶτο στην εὐχὴ αὐτὴ τῆς χειροθεσίας εἶναι ὅτι δὲν 
αἰτιολογεῖται ἡ θέση της στην ἀκολουθία τοῦ Ὄρθρου, ἐφόσον δὲν 
διατυπώνονται ἑωθινὰ αἰτήματα ἤ ἀναφορὲς στην ἀρχη τῆς ἡμέρας. 
Ὅμως, ἄν καὶ τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς εἶναι γενικοῦ χαρακτήρα, 
τὰ αἰτήματά της ἀναφέρονται στην προστασία τοῦ πιστοῦ ἀπὸ τὸ 
Θεό, την ὁποία ὁ ἄνθρωπος ἔχει ἀνάγκη κατὰ τὴν καθημερινή του 
ζωή. Τὸ ἐσχατολογικὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς (καταξίωσον αὐτοὺς τῆς 
αἰωνίου ζωῆς) ἀντανακλᾶ µία ἐποχή, κατὰ τὴν ὁποία τὰ µέλη τῆς 


139 Περὶ τῆς χρήσεως βιβλικῶν ὅρων περὶ τοῦ Θεοῦ στην ἀρχὴ τῶν συγπεκρυµένων 


προσευχῶν τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν, βλ. ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠ, σ.13. 

0 Τα στοιχεῖα αὐτὰ διαπιστώνουμε ὅτι μαρτυροῦνται σὲ πηγὲς τῶν πρώτων 
αἰώνων σχετικὰ μὲ την ἑωθινῃ ἀπολουθία. Βλ. σοῃ σημαντικότατη µελέτη τοῦ 1Μ. 
ΠΑΝΞΣΕΝΣ, Ναίμγο εί ρεπὸςε αῑε Γο[[οε ὧε Μαπος, Βοπια 1952, πυρίως σσ. 10ὲξ. 

11 Η΄, 39, 3-4, Μ(11Π]), σ.2523)-254(13). 
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Ἐκκλησίας ἀνέμεναν παθημερινὰ τῇ Δευτέρα Παρουσία τοῦ Κυ- 
ρίου. ἑπομένως ἀνταναχκλᾶ παλαιοχριστιανικὰ στοιχεῖα. 


(0) Ἡ εὐχὴ τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν «περὶ τῶν προσφερο- 
µένων ἀπαρχῶν» ἀποτελεῖ µία θεολογική ἀνάπτυξη τῆς ἀντίστοιχης 
εὐχῆς στην Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου, ος καὶ τῆς 
εὐχῆς τῶν κολύβων στὴ σύγχρονη λειτουργικὴ πράξη: 3 

Εὐχαριστοῦμέν σοι, Κύριε παντοκράτορ, δημιουργὲ τῶν ὅλων 
χαὶ προνοητά, διὰ τοῦ μονογενοῦς σου Παιδὸς Ἰησοῦ Χριστοῦ, τοῦ 
Κυρίου ἡμῶν, ἐπὶ ταῖς προσενεχθείσαις σοι ἀπαρχαῖς, οὐχ ὅσον 
ὀφείλομεν, ἀλλ ὅσον δυνάµεθα. Τὶς γὰρ ἀνθρώπων ἐπαξίως εὖχα- 
ριστῆσαί σοι δύναται ὑπὲρ ὧν δέδωκας αὐτοῖς εἰς µετάληψιν; Ὁ 
Θεὸς Ἀβραὰμ καὶ Ἰσαὰκ καὶ Ἰακὼβ καί πάντων τῶν ἁγίων, ὁ 
πάντα τελεσφορήσας διὰ τοῦ λόγου σου καὶ κελεύσας τῇ γῇ 
παντοδαποὺς ἐχφῦσαι καρποὺς εἰς εὐφροσύνην καὶ τροφὴν ἡμε- 
τέραν, ὁ δοὺς τοῖς νωθεστέροις καὶ βληχώδεσι χιλόν, ποηφάγοις 
χλόην, καὶ τοῖς μὲν κρέα, τοῖς δὲ σπέρματα, ἡμῖν δὲ σῖτον πρὸς 
τροφὴν πρόσφορον καὶ κατάλληλον καὶ ἕτερα διάφορα, τὰ μὲν 
πρὸς χρῆσιν, τὰ δὲ πρὸς ὑγείαν, τὰ δὲ πρὸς τέρψιν, Ἐπὶ τούτοις οὖν 
ἅπασιν ὑμνητὸς ὑπάρχεις τῆς εἷς πάντας εὐεργεσίας διὰ Χριστοῦ, 
δι οὗ σοὶ δόξα, τιμὴ καὶ σέβας ἐν ἁγίῳ Πνεύματι καὶ εἷς τοὺς 
αἰῶνας. Ἁμήν 5 

Τὸ κοινὺὸ τμῆμµα τόσο μὲ τὴν εὐχη ἀπαρχῶν τῆς Ἀποστολικῆς Πα- 
ραδόσεως, ὅσο καὶ μὲ τὴν εὐχή τῶν κολύβων στὴ σύγχρονη λειτουρ- 
γικἩη πράξη, εἶναι ἡ φράση περὶ τοῦ Θεοῦ ὁ πάντα τελεσφορήσας 
διὰ τοῦ λόγου σου καὶ κελεύσας τῇ γῇ παντοδαποὺς ἐκφῦσαι χαρ- 
ποὺς εἷς εὐφροσύνην καὶ τροφὴν ἡμετέραν. Ἡ εὐχή, ὅμως, τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶν εἶναι ἐκτενέστερη τῆς ἀντίστοιχης στην 
Ἀποστολικὴ Παράδοση, ἐφόσον ἀναφέρεται μὲ λεπτομέρειες στὶς 
κατηγορίες τῶν ζώων καὶ στὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο ὁ Θεὸς θρέφει τὰ 
ζῶα αὐτά. 

Στὴ συγκεκριμένη, ὅμως, εὐχῆ εἶναι ἀξιοσημείωτα τὰ παλαιο- 
διαθηκικὰ στοιχεῖα. Ἡ ἐπίκληση τοῦ Θεοῦ ὡς «Θεοῦ τοῦ Ἀβραὰμ 
καὶ τοῦ Ἰσαὰκ καὶ τοῦ Ἰακὼβ» (Ἔξ. 36) παραπέμπει σἕνα πα- 
λαιοχριστιανικὸ προσευχητικὸ περιβάλλον. Ἀλλὰ καὶ ἡ δοξολογικη 


145 Ἡ εὐχῃ τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως ἐπτέθηκε σὲ προηγούµενη ἑνότητα καὶ 
τέθηκε σὲ ἀντιστοιχία μὲ τὴ σύγχρονη εὐχὴ τῶν κολύβων. : 
145 Η’, 40, 2-4, Μ(ΠΠΠ), σ.254(3-19). 
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δομὴ τῆς εὐχῆς παραπέμπει σὲ ἀντίστοιχες ἑβραϊκῶν προσευχῶν!"'. 
Ἡ χρήση τῆς ἔννοιας τῆς «εὐχαριστίας» πρὸς τὸ Θεὸ καταδεικνύει 
τὴ λειτουργική ἐξέλιξη ἀπὺ τὸ «εὐλογεῖν» (κυρίαρχο ρῆμα τῶν 
ἑβραϊκῶν προσευχῶν): ὃ στὸ «εὐχαριστεῖν», τὸ ὁποῖο χρησιµοποιή- 
θηκε κυρίως στὶς πρῶτες χριστιανικὲς προσευχὲς ὡς µία χριστιανική 
προσευχητικἩ καινοτομία ἕναντι τοῦ ἑβραϊκοῦ προσευχητικοῦ 
πλαισίου""". 


(0) Μία ἄλλη κατηγορία προσευχῶν εἶναι οἱ «ὑπὲρ τῶν ἆνα- 
παυσαμένων»;'. Ἡ πρώτη εὐχὴ εἶναι ἡ τοῦ ἐπισκόπου, ἀμέσως μετὰ 
ἀπὸ τὶς διακονικὲς αἰτήσεις: 

Ὁ τῇ φύσει ἀθάνατος καὶ ἀτελεύτητος, παρ οὗ πᾶν ἀθάνατον 
καὶ θνητὸν γέγονεν, ὁ τὸ λογικὸν ζῷον τὸν ἄνθρωπον τὸν κοσµο- 
πολίτην θνητὸν ἐκ κατασκευῆς ποιήσας καὶ ἀνάστασιν ἐπαγγει- 
λάµενος, ὁ τὸν Ἐνὼχ γαὶ τὸν Ἠλίαν θανάτου πεῖραν μὴ ἑάσας 
λαβεῖν. ὁ Θεὸς Ἀβραὰμ καὶ ὁ Θεὸς Ἰσαὰκ καὶ ὁ Θεὸς Ἰακὼβ οὐχ ὡς 
νεκρῶν ἆἄλλ ὡς ζώντων Θεὸς εἶ ὅτι πάντων αἳ ψυχαὶ παρὰ σοὶ 
ζῶσιν καὶ τῶν δικαίων τὰ πνεύματα ἐν τῇ χειρί σου εἰσιν, ὧν οὐ μὴ 
ἄψηται βάσανος. πάντες γὰρ οἱ ἡγιασμένοι ὑπὸ τὰς χεῖράς σού 
εἶσιν. αὐτὸς καὶ νῦν ἔπιδε ἐπὶ τὸν δοῦλόν σου τόνδε, ὅν ἐξελέξω 
καὶ προσελάβου εἷς ἑτέραν λῆξιν, καὶ συγχώρησον αὐτῷ, εἴ τι 
ἅκων ἤ ἐκὼν ἐξήμαρτεν, καὶ ἀγγέλους εὐμενεῖς παράστησον αὐτῷ 
χαὶ κατάταξον αὐτὸν ἐν τῷ κόλπῳ τῶν πατριαρχῶν καὶ τῶν προ- 
φητῶν καὶ τῶν ἀποστόλων καὶ πάντων τῶν ἀπ᾽αἰῶνός σοι εὖαρε- 
στησάντων, ὅπου οὖν ἔνι λύπη καὶ ὀδύνη καὶ στεναγµός, ἀλλὰ 
χῶρος εὐσεβῶν ἀνειμένος καὶ γῆ εὐθέων σοὶ ἀναχειμένη καὶ τῶν ἐν 
αὐτῇ ὁρώντων τὴν δόξαν τοῦ Χριστοῦ σου, δι οὗ σοὶ δόξα, τιμὴ 
καὶ σέβας, εὐχαριστία καὶ προσκύνησις ἐν ἁγίῳ Πνεύματι εἲς τοὺς 
αἰῶνας. ἁμήν 


14 Ἠλ. ἐὶς ἐνδιαφέρουσες ἐπισημάνσεις τοῦ Α.5ΤύΙΒΕΕ, «Εα]ορβία», ΚΕεΑΟ 6. στ.ο21. 
145 Στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς χρησιμοποιεῖται ἐλάχιστα (πρβλ. Μ.ΜΕΤΖΟΕΒ, ΙΙ, 
σᾖτ1). 

146 Βλ, περισσότερα στὶς μελέτες τῶν 5.:Ε0Α55Ε («Βὐλογεῖν εἰ εὐχαριστεῖν», Μεης 
εοπεογάεί νου, Μείαπρες Α.Ο Ματπιοτί, Ρατῖς 1983, σσ. 431-435) καὶ Ρ.ΡΟΝΕΒΕ («Βό- 
πῄτ Ἶες οποδες», Ο 198, 1985, σς, 40-68). 

11 Ὦλ, Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑ, Λειτουργικοὶ τύποι Αἰγύπτου καὶ Ἀνατολῆς, Ἀθῆναι, Ἀπο- 
στολικὴ Διακονία, 1961, σ. 318. 

148 μ’, 41, 4-5, Μ(1Π1), σ.256(15)-258(34). 
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Ὅπως διαπιστώθηκε μὲ προηγούμενες εὐχὲς τῶν Ἀποστολικῶν 
Διαταγῶν, ἔτσι καὶ ἡ συγκεκριμένη εὐχὴῆ ἔχει ἀρκετὰ παλαιοδιαθη- 
κικὰ στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα ὑποδηλώνουν την ἀρχαιότητά της ἡ 
ἀναφορὰ στις δύο μορφὲς τῆς Π.Δ. ποὺ ὃὲν ἐγνώρισαν θάνατο 
(Ἐνὼχ καὶ Ἠλίας), ἡ ἔννοια τῆς Σοφίας Σολομῶντος ὅτι δικαίων 
ψυχαὶ ἐν χειρὶ Θεοῦ καὶ οὐ μὴ ἄψηται αὐτῶν βάσανος (3,1), τοῦ 
Δευτερονομίου ὅτι, οἱ «ἡγιασμένου εὑρίσκονται «ὑπὸ τὰς χεῖρας 
τοῦ Θεοῦ (33,3), καθὼς καὶ ἡ μεσσιανικἠ-ἐσχατολογικἡ προφητεία 
τοῦ Ἡσαΐα ὅτι, στη νοητὴ Ἱερουσαλημ ἀπέδρα ὀδύνη, λύπη καὶ 
στεναγμὸς (35.10). Ἀλλὰ καὶ τὸ αἴτημα τῆς εὐχῆς νὰ «παραστήσει 
στὸ νεχρὸ εὐμενεῖς ἀγγέλους» ἔχει παλαιοδιαθηκικὲς ρίζες], 

Ἡ εὐχὴ αὐτὴ ἀποτελεῖ ἕνα ἀπὸ τὰ ἀρχαιότερα κείµενα προ- 
σευχῆς ὑπὲρ τῶν κεκοιμημένων. Ἀξιοσημείωτο εἶναι τὸ γεγονὸς ὅτι, 
ἀπὸ αὐτὴν προέρχονται κάποιες ἔννοιες ποὺ καταχωρίζονται στην 
νεπρώσιµο ἀκολουθία τῆς σύγχρονης λειτουργικῆς πράξεως, εἴτε 
στὸ εὐχολογιακὸ εἴτε στὸ ὑμνολογικό της τμῆμα: 


Ἀποστολικὲς Διαταγὲς Νεκρώσιμος Ἀκολουθία 


Ὁ τῇ φύσει ἀθάνατος... ὁ.. τὸν 
ἄνθρωπογν.. ἐκ κατασκευῆς 
ποιήσας... 


Αὐτὸς µόνος ὑπάρχεις ἀθάνα- 
τος, ὁ ποιήσας καὶ πλάσας τὸν 
ἄνθρωπον 

(Οἶκος τοῦ κανόνα) 


. ὅτι πάντων αἲ φυχαὶ.. ἐν τῇ 
χειρί σού εἶσιν... 


Ὁ τῶν φυχῶν δεσπόξων καὶ 
τῶν σωμάτων, οὗ ἐν τῇ χειρὶ ἡ 
πνοὴ ἡμῶν... 

(Τροπάριο τῶν Μακαρισμῶν) 


ωἔπιδε ἐπὶ τὸν δοῦλόν σου τον- 
δε, ὅν ἐξελέξω... 


καὶ κατάταξον αὐτὸν ἐν τῷ 
κόλπῳ τῶν πατριαρχῶν καὶ 
τῶν προφητῶν καὶ τῶν ἆποσ- 
τόλων καὶ πάντων τῶν ἀπ 
αἰῶγός σοι εὐαρεστησάντωγ... 


ωόν ἐξελέξω, ἀνάπαυσον ὡς 
φιλάνθρωπος 
(Ἰδιόμελο, ἦχος α΄). 


Ἀνάπαυσον ὁ Θεὸς τὸν δοῦλόν 
σου καὶ κατάταξον αὐτὸν ἐν 
παραδείσῳ, ὅπου 


.. καὶ πατάταξον αὐτὸγ.., ὅπου 


1495 Ἠλ. τὶς παρατηρήσεις τοῦ Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ, Π, σσ. 37-38. 
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Ἁγίων Κύριε καὶ οἱ δίκαιοι 
ἐκλάμψουσιν ὡς οφωστῆρες... 
(Νεκρώσιμο Εὐλογητάριο). 


οὐκ ἕἔνι λύπη καὶ ὀδύγη καὶ 
στεναγµός... 


..ἀνάπαυσον..ἐν τόπῳ...ἔνθα ἆ- 
πέδρα ὀδύνη, λύπη καὶ στεναγ- 
μὸς... 

(ΒΕὐχη «Ὁ Θεὺς τῶν πνευµά- 
τωγ..). 


Στὴν ἴδια, ὅμως, ἀπολουθία ἐνιάσσεται καὶ ἡ εὐχὴ εὐχαριστίας 
τοῦ ἐπισκόπου ὑπὲρ τοῦ λαοῦ, μετὰ ἀπὸ τὴ διακονιχή προτροπὴ 
κλίνατε καὶ εὐλογεῖσθε: 

Σῶσον, Κύριε, τὸν λαόν σου καὶ εὐλόγησον τὴν κληρονοµίαν 
σου, ἥν περιεποιήσω τῷ τιµίῳ αἵματι τοῦ Χριστοῦ σου, καὶ ποί- 
µαγον αὐτοὺς ὑπὸ τὴν δεξιάν σου χαὶ σκέπασον αὐτοὺς ὑπὸ τὰς 
πτέρυγάς σου, καὶ δὸς αὐτοῖς τὸν ἁγῶνα τελέσαι τὸν καλόν, τὸν 
δρόµον ἀνῦσαι, τὴν πίστιν τηρῆσαι ἀτρέπτως, ἀμέμπτως, ἀἄνεγ- 
χλήτως, διὰ τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ τοῦ ἀγαπητοῦ σου 
Παιδός, δι οὗ σοὶ δόξα, τιμὴ καὶ σέβας ἓν ἁγίῳ Πνεύματι εἰς τοὺς 
αἰῶνας. ἀμήνιο, 

Ὅπως διαπιστώσαμε παραπάνω σχετικὰ μὲ τὶς εὐχὲς τῆς χεφα- 
λοκλισίας στην ἑσπεριν] καὶ ἑωθινὴ ἀχολουθία, ἔτσι καὶ τὸ περιε- 
χόµενο τῆς συγκεπριµένης εὐχῆς τῆς πεφαλολλισίας δὲν σχετίζεται 
μὲ την προηγούµενη εὐχῆ ὑπὲρ τῶν κεκοιμηµένων3]. Τὸ συµπέρα- 
σµα εἶναι προφανὲς στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς οἱ ἀκολουθίες 
ἐχτὸς τῆς Θείας Λειτουργίας (ἑπομένως ἐχτὸς Βαπτίσματος καὶ Χει- 
ροτονιῶν) περιλαμβάνουν µία εὐχῃ τοῦ ἐπισκόπου ποὺ ἀφορᾶ στὴν 
εἰδιχκὴ ἀκολονθία (ἑσπερινή, ἑωθινή, νεχρώσιμος) καὶ µία εὐχὴ κε- 
φαλολλισίας (εὐλογίας τοῦ λαοῦ), ἡ ὁποία ἀφορᾶ στοὺς παρι- 
σταµένους πιστοὺς καὶ αἰτεῖται- κατὰ τρόπο γενικὸ- τῇ βοήθεια τοῦ 
Θεοῦ στὸν πνευματικὺ ἀγώνα τῶν πιστῶν. 

Αὐτὴ εἶναι ἡ πρωτογενἠς μορφὴ τῶν μετέπειτα ἀκολουθιῶν τοῦ 
Ἑσπερινοῦ, τοῦ Ὄρθρου καθὼς καὶ τῆς Νεχρώσιµης ἀκολονθίας. Ἡ 


15 Ἠ’, 41, 8, Μ(1Π), σ. 258(37-44). 

15. Μικρὸ τμῆμα τῆς εὐχῆς αὐτῆς ὁμοιάζει μὲ ἀντίστοιχο τῆς Ὀπισθάμβωνης εὐχῆς 
στ Λειτουργία τῶν ἹΠροηγιασμένων: ...τὸν ἀγῶνα τὸν καλὸν ἁγωνίσασθαι, τὸν 
δρόµον τῆς νηστείας ἐκτελέσαι, τὴν πίστιν ἁδιαίρετον τηρῆσαι... 
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μορφὴ αὐτῃ εἶναι, προφανῶς, παλαιοχριστιανωὰ] διακρίνεται ἡ 
δοξολογινη ἀναφορὰ πρὸς τὸ Θεὸ σύμφωνα μὲ τὰ πρότυπα τῆς 
ἑβραϊκῆς προσευχητικῆς παραδόσεως, χρησιμοποιοῦνται πολλὰ 
στοιχεῖα ἀπὸ τὴν Π.Δ. καὶ διακηρύσσονται (µέσα ἀπὸ τὰ αἰτήματα 
τῶν εὐχῶν τῆς κεφαλολλισίας) οἱ βασικοὶ ἄξονες τῆς ζωῆς ἑντὸς τοῦ 
Σώματος τῆς Ἐκκλησίας. 


(Υ«ΏὮ Στις Ἀποστολικὲς Διαταγές ὅμως, καταχωρίζονται καὶ 
κάποιες εὐχὲς χωρὶς τίτλο!”. Οἱ εὐχὲς αὐτὲς ἐχτίθενται στὸ 7’ βιβλίο 
(κεφ. 33-38), τὸ ὁποῖο θεωρεῖται ὡς προερχόμενο ἀπὺ τὴ Διδαχὴ 
τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων (2 αἰ.) καὶ, ἑπομένως ὡς παλαιοχριστια- 
νιχη μαρτυρία (δίκαια ἀποχαλεῖται, συνήθως, ὡς «ἰουδαιοχριστια- 
γικὸ εὐχολόγιο)!5’. Ὁ σημαντικότερος ἐρευνητῆς τῶν Ἀποστολικῶν 
Διαταγῶν (ὁ καθηγητής τοῦ Πανεπιστημίου τοῦ Στρασβούργου 
Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ) ἐπφράζεται μὲ βεβαιότητα περὶ τῆς ἑβραϊκῆς προε- 
λεύσεως τῶν συγκεπριµένων εὐχῶν 5’. Ἡ ἔρευνα συμπεραίνει ὅτι 
πρόκειται περὶ χριστιανικῆς συνθέσεως τῶν εὐχῶν, βασισµένης σὲ 
ἑβραϊκὰ πρότυπα, γεγονὸς ποὺ ἐνισχύει την ἀρχαιότητά τους!ς, 


3. Ἐννοοῦμε, δηλαδή, ὅτι γιὰ τὶς προηγούμενες ὁμάδες εὐχῶν προηγεῖτο μὲ 
σαφήνεια ἡ μαρτυρία περὶ τῆς φύσεώς τους: ἑσπερινή, ἑωθινή, εὐχαριστία γιὰ τὶς 
ἀπαρχές, ὑπὲρ τῶν κεκοιµηµένων. 

153 Βλ. Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ, Π, σ.74. Ἐκεῖνος ποὺ κατέδειξε μὲ φιλολογικὰ ἐπιχειρήματα τὸν 
ἰουδαιοχριστιανικὸ χαρακτήρα τοῦ Τ'" βιβλίου ὑπῆρξε ὁ ΝΒουςδετ («Εἶπε |λάΐδοίνε 
Οερείςςαππίαπρ ἵπι έυεπίεπ Βιςὴ ἆθτ ΑΡροξίοβςσλε Κοπςιυ(ίοπε», ΝαοληοΠίεη νο 
ἀενγ Κὐπίρί. Οεφε]κολα[! 4ει Ἰδεεπδεβα/τεη Ζι ΟδΗηΡεΠ, Βεε]]τπ 1916, ασ. 435-489). 
Τὸ ἔργο του συνέχισε μὲ ἐξειδικευμένες μελέτες ἐπὶ τῶν ἑβραϊκῶν λειτουργικῶν 
στοιχείων στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ὁ Ε.Ε.«ΟΟΡΕνουαα (Βν Πάρη, Πἱρ]μ. ΤΗε 
Μγοής Οοερεῖ οἳ ΗεΙεπίες «ιδαίκηη, Νενν-Ηανεπ 1935, κυρίως σσ. 306-358). Θὰ 
πρέπει, ἐπίσης, νὰ μνημονευθεῖ ἡ θέση τοῦ /ΡΑΝΙΕΙΟῦ, ὅτι ἡ Διδαχὴ τῶν Δώδενα 
Ἀποστόλων (ἡ ὁποία θεωρεῖται πηγη τοῦ 7" βιβλίου τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν) 
δὲν ἀπηχεῖ τὸ ἰουδαϊκὸ θρησκευτικὸ περιβάλλον, ἀλλὰ τὸ ἀντίστοιχο τῶν 
Ἐσσαίων (Τμµέοἱορὶε αι }ιάόο-ελησίαπίσπιε, Ρατί5, Ὠεδείέε, 1058, σ.306). 

154 «Οες εἰκ Ὀέπέάἰείίοης ἁοτὶρίπε /αῖνε οπέ 6ῑέ ἰπιετροϊέες ἆαης 11η 5επς εμτόί]εα. [μες 
τοπιαπἰεπιεηίς δεπαδ]εΏῖ ρε ἱπιροτίαηίς: (απίθι απείᾳυ6 πιοίς, ἰαπίδί Ία σευ]ε πιοπίίος 
αι Ομγίςδί, ἰαηίθί μπο ρωτᾶςε ἑπί]δτς; πιαὶς ἰἱ5 οπί ρτο[οπάάππεηπί πιο] 1ε 5επς ἂε 
Γοπδεπιδίε» (πρβλ. Μ.Π1, σ.66-67). 

155 Βλ. τς μελέτες τῶν Ε.ΡΕΤΒΕΦΟΝ, (ΕΗΝΠΚίγομε «Ιαάεπίιπ ιπά Οποσί, Ἐοπιθ- 
Ἐτίρουτρ {πι Βτ., 1959) καὶ Ρ.Α.ΕΙΕΝΕΥ [Ῥγαγεγε αἰιερεά {ο ὃε «εννίκὴ]. Απ ἐχαπιἰπα(ἰοη 
οἱ εε (οπδιίοπες Αροδιοίοπιπι, Οΐοο (ΟΠξοεπία), 1985]. Ὁ ΕΙΕΝΕΥ ὑποστηρίζει 
τὴν προέλευση τῶν εὐχῶν ἀπὸ ἀντίστοιχες τῆς Συναγωγῆς, ἑνῶ ὁ ΙΕ.ΒΟῦΥΕΕ θεωρεῖ 
ὅτι κάποια στοιχεῖα τῶν εὐχῶν σχετίξονται μὲ στοιχεῖα τῆς εὐχαριστιακῆς ἀνα- 
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Μετὰ τὴν παράθεση τῶν ἐν λόγῳ εὐχῶν, παταγράφεται ἡ ἀχό- 
λουθη πληροφορία: Ὅπως μὲν οὖν ὀφείλουσι ζῆν οἱ κατὰ Χριστὸν 
µεμυημένοι καὶ οἵας εὐχαριστίας ἀναπέμπειν τῷ Θεῷ διὰ Χοιστοῦ, 
εἴρηται διὰ τῶν προλαβόντωνΏ.. Ἡ πληροφορία ὅτι «διὰ τῶν εὖ- 
χῶν ποὺ προηγοῦνται ἀναπέμπονται εὐχαριστίες στὸ Θεὸ» δὲν μᾶς 
διαφωτίζει ἰδιαιτέρως περὶ τοῦ περιεχοµένου τους, 

Θὰ περιγράψουμε τὸ περιεχόµενο τῶν συγκεκριμένων εὐχῶν ο) 
καὶ θὰ προσπαθήσουμε νὰ συναγάγουµε συμπεράσματα περὶ τῆς 
λειτουργικῆς τους χρήσεως. 


Α) Ἡ πρώτη εὐχὴ παρατίθεται στὸ κεφ. 33, 1-71. Τὸ εὐχολο- 
γιαλὸ πλαίσιο ποὺ προηγεῖται τῆς συγκεκριμένης εὐχῆς δὲν 
ἀποκαλύπτει κάποιο στοιχεῖο περὶ τοῦ περιεχοµένου της: ἀναφορὰ 
στην εὐχαριστιακὴ σύναξη τῆς Κυριακῆς (κεφ.30), ἀναφορὰ στήν 
ἀνάγκη χειροτονίας ἀξίων ἐπισκόπων, πρεσβυτέρων καὶ διαχόνων, 
καθὼς καὶ στην ἀναμονη τῆς Δευτέρας Παρουσίας (πεφ.21), 
ἀναφορὰ στὰ γεγονότα ποὺ θὰ συμβοῦν κατὰ «τὶς ἔσχατες ἡμέρες» 
(κεφ.32). 

Ἡ ἀρχιμὴ ἐπίκληση τῆς εὐχῆς χρησιμοποιεῖ περὶ τοῦ Θεοῦ τὴ 
φράση «ὁ βασιλεὺς τῶν Θεῶν», ἡ ὁποία μαρτυρεῖται σπάνια σὲ 
χριστιανικη προσευχή’. Ἀλλὰ καὶ ἡ ἐπίκληση πρὸς τὸ Θεὺ ὡς τὸν 
«μαχρόθυμο καὶ πολυέλεο» (Ἰωὴλ. 2,13) εἶναι ἀνύπαρχτη στὶς λει- 
τουργικὲς πηγὲς τῶν πρώτων αἰώνων καὶ σπάνια στη µεταγενέ- 
στερη λειτουργική πράξη. Ὁ παλαιοδιαθημµιλὸς χαραμτήρας τῆς 
εὐχῆς διαδηλώνεται διὰ τῆς χρήσεως τοῦ ὅρου «Σωτήρ» περὶ τοῦ 
Θεοῦ-Πατέρα, ἐνῶ στὶς προσευχὲς ποὺ δὲν προέρχονται ἀπὺ ἰἶου- 
δαιοχριστιακὸ περιβάλλον ὁ ὄρος «Σωτήρ» ἀφορᾶ µόνο στὸ Χρι- 


στόἰο,, Ἀλλὰ καὶ ἡ φράση τῆς εὐχῆς ὅτι, «διὰ τῆς προσευχῆς καὶ τῶν 


φορᾶς (Εμολανίςήθ, Τοιτπαὶ 1966, σσ. 122-136, 245-261). Ἀλλὰ καὶ ὁ Μ.ΜΗΤΖΟΕΚ 
ἐπισημαίνει ὅτι, ἡ ἀνθρώπολογία τῶν ἐν λόγῳ ἕξι εὐχῶν εἶναι τριχοτοµική, ἐνῶ σὲ 
ῥλόκληρο τὸ ὑπόλοιπο τμῆμα τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἡ ἀνθρωπολογία εἶναι 
διχοτομικὴή (11, σσ. 12-13). 

156 391 Μ(11), σ.02(1-4). 

157 Τὸ μέγεθός τους δὲν ἐπιτρέπει την ἀκριβὴ παράθεση τοῦ κειµένου. 

158 ΜΛ(11Τ), σσ. 66(1)-68(44). 

15) Ἡ φράση προέρχεται ἀπὸ τὸ παλαιοδιαθηκιχκὸ βιβλίο τῆς Ἐσθηρ (4,17), δηλαδη 
ἀπὸ ἕνα βιβλίο ποὺ δὲν προβλέπεται ὡς ἀνάγνωσμα τόσο στὶς πηγὲς τῶν πρώτων 
αἰώνων, ὅσο καὶ στη µεταγενέτερη παὶ σύγχρονη λειτουργικὴ πράξη. 

160 Μ(11), σ.20. 
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λόγων ἀναπέμπεται θυµίαµα πρὸς τὸ Θεὸ» ἐπιβεβαιώνει τὸ ἰον- 
δαιοχριστιανικὸ περιβάλλον προελεύσεως]ε!, 

Ἕνα µεγάλο τμῆμα τῆς εὐχῆς ἀναφέρεται στὶς εὐεργεσίες τοῦ 
Θεοῦ πρὸς τὸν ἄνθρωπο: ὁ Θεὸς εἶναι Ἐπεῖνος ποὺ γνωρίζει «κάθε 
νουφη σκέψη» τοῦ ἀνθρώπου καὶ ποὺ μπορεῖ νὰ γνωρίζει τὸ ἆνθ- 
ρώπινο αἴτημα χωρὶς νὰ ἔχει διατυπωθεῖ μὲ λόγια. Ἡ πρόνοια τοῦ 
Θεοῦ πρὸς τὸν κόσμο χαὶ τὸν ἄνθρωπο ἐκφράζεται µέσα ἀπὺ την 
«ἔμφύυτη γνώση», τν «φυσικὴ ηρίση» καὶ τὸ «νόμο», τὰ ὁποῖα 
παρέσχε στοὺς ἀνθρώπους ὡς δυνατότητα σωτηρίας. Παρομοίως 
ἐκφράζεται µέσα ἀπὸ την ὑπόσχεση πρὸς τὸν ἄνθρωπο «γιὰ ἀπό- 
λανση τῆς μελλούσης τρυφῆς» καὶ γιὰ «παλιγγενεσία» (καινούργια 
γέννηση). 

Ἀκολούθως ἢ εὐχῆή ἀναφέρεται στην ὑπόσχεση τοῦ Θεοῦ πρὸς 
τὸν Ἀβραάμ, χαθὼς καὶ στὴν ἐνίσχυση τοῦ Ἰσαὰν καὶ τοῦ Ἰακάβ. 
Τὸ γεγονὸς ποὺ τονίζεται μὲ ἀφορμὴ τὶς περιπτώσεις τῶν τριῶν 
πατριαρχῶν εἶναι ἢ τήρηση τῶν θεϊκῶν ὑποσχέσεων, διὰ τῆς ὁποίας 
ὁ ἐχλεχτὸς λαὸς τοῦ Θεοῦ πορεύτηκε µέσα στην ἱστορία. Ἔνδια- 
φέρον παρουσιάζει ἢ χριστολογιλη προσέγγιση τῶν πατριαρχῶν, 
θέµα τὸ ὁποῖο ἀναλύεται κυρίως στὸ 5’ βιβλίο (κεφ.20,5ὲξ.). Ἡ εὐχὴ 
ὁλολληρώνεται μὲ τὴν ἀναφορὰ στὴν ἀποκάλυψη πρὸς τὸ Μωῦσῃ 
τοῦ ὀνόματος τοῦ Θεοῦ. Εἶναι, ἑπομένως, σαφὲς ὅτι στην ἐν λόγῳ 
εὐχὴ ἀρχίζει ἡ ἔκθεση τοῦ σχεδίου τῆς Θείας Οἰκονομίας. 


Β) Ἡ δεύτερη εὐχὴ εἶναι ἢ τοῦ κεφ. 24, 1-815, Κυρίαρχο θέµα στὸ 
πρῶτο τμῆμα τῆς εὐχῆς εἶναι ἢ δημιουργία τοῦ κόσμου ἀπὸ τὸ Θεό, 
μὲ χρήση φράσεων ἀπὸ τὴ Γένεση, τοὺς Ψαλμοὺς καὶ τὸν Ἠσαία. 
Τόσο ἡ ἀναφορὰ στὴ δημιουργία τοῦ κόσμου (1-5), ὅσο καὶ στην 
τοῦ ἀνθρώπου (6-7) καθὼς καὶ στην προπατορικὴ πτώση, ἆποτε- 
λοῦν κείµενα ἐξαιρετικοῦ ἐννοιολογικοῦ πλούτου. 

Ἀξιοσημείωτη εἶναι ἢ συγγένεια τῆς διηγήσεως τῆς δημιουργίας 
στην ἐν λόγῳ εὐχῃ τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν μὲ µία ἀντίστοιχη 
διήγηση ποὺ παρατίθεται στην ΑΑ΄πρὸς Κορινθίους ἐπιστολὴ τοῦ 
Κλήμεντος Ῥώμης (τέλος 15" αἰ.), κεφ. 20, 1-12155. ἊἌν καὶ ἡ ἑβραϊκὴ 
προέλευση τοῦ Χειμένου τοῦ Κλήμεντος εἶναι προφανής!δ, πατά- 


161 Μ(1), σ.80. 

162 Λ(Π1), σσ. 70(1)-74(46). 

169 "Εκδ. Κ.ΜΠΟΝΗ, Ἀθῆναι 1973, σσ. 124(1)-126(31). 
164 Ώλ, ΑΙΑΒΕΕΤ, ος 167, 1971, σο. 134-135. 
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δείχθηκε ὅμως ἡ ὕπαρξη στοιχείων ἀπὸ την ἀρχαία ἑλληνικὴ φιλο- 
σοφία καὶ, εἰδικότερα, ἀπὸ τὸ Στωϊκισμό΄-. Εἶναι δύσκολο νὰ ἄπο- 
δειχθεῖ ἡ ἐξάρτηση τῆς ἐν λόγῳ εὐχῆς τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν 
ἀπὸ τὸ κείµενο τοῦ Κλήμεντος Ρώμης]. Ὅμως, ἡ ὅλη ἔρευνα περὶ 
τοῦ θέματος αὐτοῦ ἐνισχύει τὴν ἀρχαιότητα τῆς συγκεκριμένης 
εὐχῆς τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν. Ἄς προστεθεῖ ὅτι ἡ εὐχη δὲν 
ἔχει δοξολογικὸ ἐπίλογο, γεγονὸς ποὺ ὁδηγεῖ τὸν Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ νὰ 
τὴν θεωρεῖ ὡς ἡμιτελή ο], 


Γ) Ἡ τρίτη εὐχὴ (µεφ. 35, 1-10) 165 θὰ μποροῦσε νὰ τιτλοφορηθεῖ 
ὡς «εὐχαριστία καὶ δοξολογία γιὰ τὴ δύναμη καὶ τήν ἀγαθότητα 
τοῦ Θεοῦ». Στην ἀρχή της καταγράφεται µία ἀξιοσημείωτη συγκέ- 
ντρωση ἐπιθετικῶν προσδιορισμῶν τοῦ Θεοῦ: «Κύριος Παντοκρά- 
τῶρ», «Χτίστης», «σωτῆρ», «πλούσιος χάρισιν», «μαχρόθυµος», «χο- 
ρηγὸς ἐλέους», «φύσει ἀγαθὸς», «οἰχτίρμων». Ἡ ἐξύμνηση τοῦ Θεοῦ 
ὡς Δημιουργοῦ κορυφώνεται μὲ τὴ δοξολογία τοῦ Ψαλμ. 103, 24. 

Τὰ παλαιοδιαθηπυκὰ στοιχεῖα τῆς εὐχῆς εἶναι καὶ σπάνια καὶ 
ἀξιοσημείωτα: τὸ ὄνομα ἑνὸς ἀγγέλου ποὺ στὸ βιβλίο τοῦ Δανιὴῃλ 
φέρεται ὡς «Φελμουνὶ», ἡ χρησιμοποίηση τμημάτων ἀπὸ τὰ βιβλία 
τοῦ Ἠσαΐα, Ἰεξεκ]λ καὶ Δανιήλ, καθὼς καὶ ἀπὺ τὸ Β΄Μακκαβ. καὶ 
τὸν Ἰώβ. Στὸ σημεῖο αὐτὸ ἐνδιαφέρον παρουσιάζει καὶ ἢ ἐχλλησιο- 
λογία τῆς εὐχῆς ὁ Ἰσραὴλ ἀντικαθίσταται ἀπὸ τὴν Ἐνμλησία τοῦ 
Χριστοῦ, ἢ ὁποία ὣς γέος Ἴσραὴ]λ ἀπευθύνει πρὸς τὸ Θεὺ τὴν 
ψαλμικη δοξολογία [Τὸ ἅρμα τοῦ Θεοῦ μµυριοπλάσιον, χιλιάδες 
εὐθηνούντων, Κύριος ἐν αὐτοῖς ἐν Σιναΐ, ἐν τῷ ἁγίῳ (Ψαλμ 67.18)]. 

Στη συγπεχριµένη εὐχῃ ὑπάρχει ἕνα τμῆμα, τὸ ὁποῖο ὑποδηλώγνει 
τὸν εὐχαριστιακό της χαραχτήρα:...καὶ Σεραφεὶμ ἅγια ἅμα τοῖς Χε- 
ρουβὶμ τοῖς ἐξαπτερύγοις σοι τὴν ἐπινίκιον ᾠδὴν ψάλλοντα ἁσιγή- 
τοις φωναῖς βοῶσιν. «Ἅγιος, ἅγιος, ἅγιος Κύριος Σαβαώθ, πλήρης 
ὁ οὐρανὸς καὶ ἡ γῆ τῆς δόξης σου», καὶ τὰ ἕτερα τῶν ταγμάτων 
πλήθη, ἄγγελοι, ἀρχάγγελοι, θρόνοι, κυριότητες, ἀρχαί, ἐξουσίαι, 
δυνάμεις, ἐπιβοῶντα λέγουσιγ..(35,3). Ἡ εὐχὴ ὁλοχληρώνεται μὲ 


165 Ἠλ, 6ΒΑΕΡΥ, «Ἐχρτεςείοπς 5ἴοϊοίεπηες ἆλης ἷᾳ 16Γ Οἰεπιεπίίς», Κ.Ε 12 (1922), σο. 
73-85/ Ν.Ο. ΝΑΝ ὕΝΝΙΕ, «ἴς ΤΙ ΟἨεπιεπί 20 ριιτε]γ 5ἰοῖοῦ», ΥΤ(1 4 (1950), σσ. 181-159. 

166 Ἐνδιαφέρουσες οἱ ἐπὶ τοῦ θέµατος παρατηρήσεις τοῦ Ρ.ΡΕΕΝ5, /ηί6γςιςΠΗΠΡΕΗ 
δεγ ἀῑε 5ορεπαπ!ε εἰοηποπηίδε]ε Γμηρίε, ἳ ἠδήπρει 1906, ασ. 14ὲξ. 

167 Μ(11), σ.72. 

165 (ΤΠ), σσ. Τ4(1)-80(790). 
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λεπτομερεῖς καὶ λογοτεχνικὲς ἀναφορὲς στὴ δημιουργική δύναμη 
τοῦ Θεοῦ, στη σχέση Του μὲ τὴ δηµιουργία καὶ στην διὰ τοῦ 
Χριστοῦ σωτηρία. 

Δ) Ἡ τέταρτη εὐχὴ (36, 1-7)15 εἶναι µία δοξολογία τοῦ Θεοῦ γιὰ 
τὸ Σάββατο καὶ τὴν Κυριακή, ὡς ἐκ τούτου δὲ ὑποδηλώνει τὴν 
ἀρχαιότητά της ἐφόσον ἀναφέρεται στὴν ἐξέλιξη ἀπὸ τὸ ἑβραϊιὸ 
Σάββατο στὴ χριστιανικὴ Κυριακή. 

Ἡ μνεία τοῦ Σαββάτου ἐμπεριέχει την ἔννοια τῆς «παταπαύ- 
σεως» τοῦ Θεοῦ ἀπὸ τὸ ἔργο τῆς δημιουργίας, ἀλλὰ καὶ τὴν ἔννοια 
ἐνάρξεως τοῦ χύπλου τῶν ἑορτῶν ὡς εὐκαιρίας «εὐφροσύνης τῶν 
ψυχῶν». Ἀκολούθως, ἡ ἀναφορᾶὰ τῆς εὐχῆς στὸ σωτηριῶδες ἔργο 
τοῦ Κυρίου ἀπολήγει στη μνεία τῆς Ἀναστάσεως καὶ στὸν ἑορτα- 
στικὸ χαρακτήρα τῆς Κυριακῆς, ἡ ὁποία ὑποκαθιστᾶ τὸ ἑβραϊιὸ 
Σάββατο: διὸ καὶ τὴν ἀναστάσιμον ἑορτὴν πανηγυρίξοντες τῇ 
κυριακῇ χαίροµεν ἐπὶ τῷ νικήσαντι μὲν τὸν θάνατον, φωτίσαντι δὲ 
ζωὴν καὶ ἀφθαρσίαν δι αὐτοῦ γὰρ προσηγάγου τὰ ἔθνη ἑαυτῷ εἰς 
λαὸν περιούσιον, τὸν ἀληθινὸν Ἰσραήλ, τὸν θεοφιλῆ, τὸν ὁρῶντα 
Θεὸν (26,2). 

Οἱ ἐρευνητὲς τῆς συγκεκριμένης εὐχῆς συμφωνοῦν ὅτι πρόκειται 
περὶ εὐχῆς τῆς Συναγωγῆς (εὐλογία τοῦ Θεοῦ γιὰ τὸ Σάββατο), ἢ 
ὁποία «μεταποιήθηκε» σὲ ὕμνο τῆς Κυριακῆς! Ἱ, Αὐτὸ ἀποδεικνύει 
ἐκ νέου την ἀρχαιότητα τῆς εὐχῆς, ἡ ὁποία φαίνεται ὅτι προέρχεται 
ἀπὸ τὸ ἰουδαιοχριστιανικὸ περιβάλλον τοῦ 1" μ.Χ. αἰ. Ἡ χριστια- 
νι] «μεταποίηση» ἐπιτελεῖται κυρίως διὰ τῆς ἀναφορᾶς στὸ πρό- 
σωπο τοῦ Χριστοῦ, τόσο ὡς συνδημιουργοῦ τοῦ κόσμου, ὅσο καὶ ὡς 
Σωτήρα «τῇ συγχωρήσει» (μὲ τὴ συναίνεση) τοῦ Πατρός. 

Μετὰ τὸ ἐν λόγῳ χριστολογικὸ τμῆμα, τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς 
ἐπανέρχεται στην ἱστορία τοῦ ἐκλεχτοῦ λαοῦ τοῦ Θεοῦ, μὲ ἕἓχτετα- 
µένη ἀναφορὰ στην ἀπελευθέρωση ἀπὺ τὴν Αἴγυπτο καὶ στην 
παράδοση τοῦ Νόμου, διὰ τοῦ ὁποίου θεσμοθετήθηκε καὶ τὸ 
Σάββατο. Ἡ ἀναφορὰ στη μωσαϊκἡ νοµοθεσία περὶ τοῦ Σαββάτου 
ἐπιτελεῖται ὥστε, ἡ εὐχη νὰ καταλήξει στην κατάδειξη τῆς ὀἀνω- 
τερότητας τῆς Κυριακῆς. Ἡ φράση (περι τὸ τέλος τῆς εὐχῆς) ὅτι 


19 Μ(ΠΙ), σο.82(1)-86(7). 
110 Μ(1Ώ), σ86/ ΝΕΟΕΡΟΡΒΕ, «Οτὶρίπε εἰ ςἱρηλεϊσαιίοπ ἆς ἵὰ οέἰέθταίίοι ἀπ ἀἰπιαποῖε 
ἆαῃς Ιο ομγἰςἰαηἶσπιο ρσἰπα (1, Γ.ΜΌ 148 (1981), σσ. 103-122 
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«κατὰ τὴν Κυριακὴ] προσφέρεται ἡ Εὐχαριστία» ἀποτελεῖ µία ἀκό- 
μα ὑποδήλωση τῆς σχέσεως τῶν ἐν λόγῳ εὐχῶν μὲ τὶς εὐχαριστιακές, 


Ε) Ἡ τελευταία ἐπισήμανση ἐνισχύεται μὲ την πέµπτη εὐχὴ (37, 
1-5): ἡ ὁποία ἀποτελεῖ µία ἀναφορὰ στὶς θυσίες τοῦ Ἰσραήλ, Τὸ 
αἴτημα ποὺ διατυπώνεται νὰ δεχθεῖ ὁ Θεὸς τὰς δεήσεις τοῦ λαοῦ 
ὅπως δέχθηκε τὶς θυσίες τῆς Π.Δ. ἐνισχύει ἐν νέου τὴ συνάφεια τῶν 
εὐχῶν μὲ τὶς ἀντίστοιχες εὐχαριστιακές, 

Ἡ ἀναφορὰ στὶς θυσίες τῆς Π.Δ. εἶναι ἐκτενέστατη. Μνημο- 
γεύονται τὰ ὀνόματα ἐχείνων ποὺ προσέφεραν τὴ θυσία, ὁ τόπος 
ὅπου προσφέρθηκε καὶ ἡ αἰτία τῆς προσφορᾶς. Τὸ ὅλο κείµενο 
ἀποπνέει ἰουδαιοχριστιανιμὸ περιβάλλον Ἀλαὶ, προφανῶς, µία 
παλαιοχριστιανικὴ μορφη εὐχαριστιακῆς εὐχῆς, στην Παλαιστίνη 
τοῦ 1" μ.Χ. αἰ. Οἱ συντεταγμένες αὐτὲς τοῦ τόπου χαὶ τοῦ χρόνου 
καθορίζονται ἀπὺ τὴν ἐπισήμανση ὅτι µία ἀναλυτικὴ ἀναφορὰ στὶς 
παλαιοδιαθηκικὲς θυσίες θὰ ἐνδιέφερε µόνο ἕνα ἰουδαιοχριστιανικὸ 
περιβάλλον (ἑπομένως αὐτὸ τῆς Παλαιστίνης) καὶ σὲ µία ἐποχὴ 
ἀνθίσεως τοῦ ἰουδαιοχριστιανισμοῦ (ἑπομένως ἕως τοῦ ᾖΤ0μ.Χ., 
δηλαδη τῆς καταστροφῆς τῶν Ἱεροσολύμωγν). 


ΣΤ) Ἡ ἔκτη εὐχὴ (38, 1-9): ἐπανέρχεται Ἠαὶ πάλι στὸ θέµα τῆς 
δοξολογίας τοῦ Θεοῦ γιὰ τὰ ἔργα τῆς δημιουργίας: Εὐχαριστοῦμέν 
σοι περὶ πάντων, δέσποτα παντοκράτορ, ὅτι οὐκ ἑγκατέλειπες τὰ 
ἐλέη σου καὶ τοὺς οἰκτιρμούς σου ἀφ ἡμῶν, ἀλλὰ καθἑκάστην 
γενεὰν καὶ γενεὰν σώῴζεις, ρύῃ, ἀντιλαμβάνῃ, σκεπάξζεις (38,1). Στὸ 
κείµενο ποὺ ἀπολουθεῖ γίνεται ἀναφορὰ στὴ βοήθεια ποὺ 
προσέφερε ὁ Θεὸς σὲ προσωπικότητες τῆς Π.Δ. καὶ συνεχίζει μὲ την 
ἀναφορὰ στὸ ἔργο τῆς σωτηρίας ἀπὸ τὸ Χριστό! Τὸ ἄξιοση- 
µείωτο στὴ συγκεχριµένη χριστολογικὴ ἀναφορὰ εἶναι ὅτι στὸ Χρι- 
στὸ ἀποδίδονται εὐεργεσίες τοῦ Θεοῦ, ὅπως αὐτὲς μαρτυροῦνται 
στὴν Π.Δ. 

Ἡ τελευταία ἑνότητα τῆς εὐχῆς ἐπικεντρώνει τὴ θεματολογία της 
στὸ μεγαλεῖο, ἀλλὰ καὶ στὴ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπον: ἐξαίρονται οἱ 


111 Μ(ΠΤΌ, σσ.86(1)-88(31), 
112 Μ(Π11), σς, 88(1)-92(40). 
113 Ἡ περὶ Χριστοῦ ὀρολογία προέρχεται ἀπὸ τὴν πρὸς Ἑβραίους, 4,14 (Μέγας 


᾽Αοχιερεὺς). ι 
ἵτά Β΄Σαμ. 22,44/ Ψαλμ. 930,21. 32,19/ Ἰῶβ 5, 20-21. 


Ἡ προσευχὴ ἑκτὸς τῆς Θείας Εὐχαριστίας καὶ τοῦ Βαπτίσματος 277 


ἀνθρώπινες αἰσθήσεις, διὰ τῶν ὁποίων πραγµαιτώνεται ἡ οἶκειο- 
ποίηση τοῦ θείου λόγου ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο, ἐνῶ τονίζεται ὅτι ὁ Θεὸς 
διεφύλαξε τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ τὴν «πολυθεΐα» καὶ τὴν «αἴρεση», 
φράση ἡἢ ὁποία παραπέμπει ἀφενὸς μὲν στὸν εὐαγγελισμὸ τῶν 
ἐθνῶν, ἀφετέρου στὴ διαφύλαξη τῆς Ἐκκλησίας ἀπὸ την ἀπειλὴ 
τῶν αἱρέσεων. Οἱ δύο αὐτὲς ἀναφορὲς συνδέουν µία πραγµατι- 
πότητα τῶν πρώτων αἰώνων (τὸν εὐαγγελισμὸ τῶν ἐθνῶν) καὶ µία 
τοῦ τέταρτου κυρίως αἰώνα, δηλαδὴ τὴ σφοδρὴ ἀπειλὴ τῶν αἱρέ- 
σεων. 

Ἡ εὐχὴ ὁλοκληρώνεται μὲ µία δοξολογικἡη κατακλεῖδα τοῦ Θεοῦ 
γιὰ τὸ ἔργο τῆς σωτηρίας: Τὸν Χριστὸν ἀπέστειλας εἰς ἀνθρώπους 
ὡς ἄνθρωπον, Θεὸν ὄντα μονογενῆ, τὸν παράκλητον ἐνῳκίσας 
ἡμῖν, ἀγγέλους ἐπέστησας, τὸν διάβολον ἤσχυνας οὐκ ὄντας ἐποίη- 
σας, γενοµένους φυλάσσεις, ζωὴν ἐπιμετρεῖς, χορηγεῖς τροφήν, µε- 
τάνοιαν ἐπηγγείλω. Ὑπὲρ ἁπάντων σοι ἡ δόξα καὶ τὸ σέβας διὰ 
Ἰησοῦ Χριστοῦ νῦν καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας. ἁμήν (38, 7-8). 


Ἡ ἀναξήτηση τῆς λειτουργικής χρήσεως τῶν παραπάνω ἕξι 
εὐχῶν διέρχεται, πρὠτίστως, µέσα ἀπὸ τὸ θέµα τῆς σχέσεώς τους μὲ 
τὶς εὐχὲς τῆς Εὐχαριστίας στὸ 8) βιβλίο τῶν Ἀποστολικῶν Δια- 
ταγῶν. Θὰ ἐχθέσουμε τὰ ποινὰ σημεῖα τῶν δύο ὁμάδων εὐχῶν, ὥστε 
νὰ ἐξαγάγουμε ἀσφαλέστερα συμπεράσματα: 


Εὐχὲς Τ’" βιβλίου, χωρὶς τίτλο | Εὐχὴ τῆς Θείας Εὐχαριστίας (8’ 
περὶ τῆς λειτουργικῆς τους χρή- | βιβλίο) 
σεως 


(34.1) Εὐλογητὸς εἶ, Κύριε βα- 
σιλεῦ τῶν αἰώνων, ὁ διὰ Χρισ- 
τοῦ ποιήσας τὰ ὅλα.. οὐρανὸς 
δὲ ὡς καμάρα... 

ἠγλάϊσται ἄστροις ἕνεκεν πα- 
ραμυθίας τοῦ σκότους... 

Στ]ν θάλασσαν..ξῴοις μικροῖς 
καὶ µεγάλοις...ἐποίησας... 

ἥτις παλινδρομεῖ ἀπὸ ψάµµου, 
τῇ σῇ προσταγῇ κωλυοµένη... 
ὀΚαὶ τέλος τῆς δημιουργίας τὸ 
λογικὸν ξῷον, τὸν κοσµοπολί- 


(128) Σὺ γὰρ, Θεὲ αἰώνιε, 
δι αὐτοῦ τὰ πάντα πεποίηκας... 
'ὁ τὸν οὐρανὸν ὡς καµάραν 
στήσας... 

11 ποιήσας πῦρ πρὸς σκότους 
παραμυθίαν... 

136 τὴν μεγάλην θάλασσαν... 
ζῴοις μιχροῖς Χαι µεγάλοις 


ἄμμου λεπτοτάτης... 
ἸόΚαὶ οὐ µόνον τὸν κόσμον 
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την, τῇ σῇ σοφίᾳ διαταξάµενος 
κατασκενάσας εἰπών «Ποιή- 
σωμµεν ἄνθρωπον κατεἰκόνα 
ἡμετέραν καὶ καθ ὁμοίωσιγ..», 
όσμου κόσμον αὐτὸν ἀναδεί- 
ξας... 


ἐδημιούργησας, ἀλλὰ καὶ τὸν 
κοσµοπολίτην ἄνθρωπον ἐν 
αὐτῷ ἐποίησας, κόσμου κ«κό- 
σµον αὐτὸν ἀναδείξας. εἶπας 
γὰρ τῇ σῇῃ Σοφία «Ποιήσωμεν 
ἄνθρωπον κατ᾽ εἰκόνα ἡμετέ- 
ραν καὶ καθ᾽ ὁμοίωσιγ..».. 
17Λιὸ πεποίηκας αὐτὸν ἐν... σώ- 
µατος σχεδιαστοῦ..τοῦ ἐκ τῶν 
τεσσάρων στοιχείων... 

κατὰ δὲ τὸ σῶμα τὴν πέντα- 
θλον ἐχαρίσω αἴσθησιν... 
ἈἈμελήσαντα δὲ τῆς ἐντολῆς.. 
ἁγαθότητι εἰς τὸ παντελὲς ἆ- 
πολλύμενον οὐκ ὑπερεῖδες.. 
χρόνῳ δὲ πρὸς ὀλίγον αὐτὸν 
κοιµίσας ὅρκῳ εἷς παλιγγενε- 
σίαν ἐκάλεσας, ὅρον θανάτου 
λύσας ζωὴν ἐξ ἀναστάσεως 
ἐπηγγείλω. 


ἐκ μὲν τῶν τεσσάρων σωμάτων 
διαπλάσας αὐτῷ τὸ σῶμα... 
αἴσθησίν τε πένταθλον αὐτῷ 
χαρισάµενος... 

δΠαρακούσαντα δὲ τὸν ἄνθρω- 
πογν..οὐκ εἰς τὸ παντελὲς ἆφα- 
γίσας, ἀλλὰ χρόνῳ πρὸς ὀλίγον 
χοιµίσας, ὅρκῳ εἰς παλιγγενε- 
σίαν ἐκάλεσας, ὅρον θανάτου 
ἕλυσας, ὁ ζωοποιὸς τῶν νεκ- 
ρῶν διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ τῆς 
ἐλπίδος ἡμῶν. 


Τὸ συμπέρασμα ἀπὸ τὴν ἀντιστοίχηση τῶν πειµένων εἶναι σαφὲς: 
τὰ ποινὰ σημεῖα τῶν δύο ὁμάδων εὐχῶν εἶναι τὰ σχετικὰ μὲ τὴ 
βιβλικὴ διήγηση περὶ τῆς δημιουργίας τοῦ κόσμου, τοῦ ἀνθρώπου, 
τῆς πτώσεως μαὶ τῆς ἐξαγγελίας τοῦ θείου σχεδίου γιὰ τὴ σωτηρία. 
Δὲν ὑπάρχοῦν κοινὰ σημεῖα οὔτε ὡς πρὸς τὴν χριστολογία, οὔτε ὡς 
πρὺς τὴν ἐκκλησιολογία, οὔτε ὣς πρὺς τὴν εὐχαριστιολογία. Ἡ εὐχὴ 
τοῦ 34” πεφαλαίου (ἡ µόνη ἀπὸ τῇ συγκεκριµένη ὁμάδα ποὺ 
ἐμφανίζει ποινὰ σημεῖα μὲ τὴν εὐχὴ Εὐχαριστίας τοῦ 8”" βιβλίου) 
τροφοδότησε, ἑπομένως, τὴν εὐχαριστιακὴ εὐχῃ µόνο ὡς πρὸς ἕνα 
«ἰονδαιοχριστιανικὸ φόντο», δηλαδη την τροφοδότησε μὲ τὰ 
παλαιοχριστιανικὰ στοιχεῖα τῆς Εὐχαριστίας (τΏῃ δοξολογία τοῦ 
Θεοῦ- Δημιουργοῦ). 

Ὡς πρὸς αὐτὸ τὸ «φόντο» νομιμοποιούµαστε νὰ θεωρήσουμε τὴν 
εὐχὴ τοῦ 345" πεφαλαίου τοῦ 1’ βιβλίου ὡς πηγ] τῆς εὐχαριστιακῆς 
εὐχῆς τοῦ 12 κεφαλαίου τοῦ 8” βιβλίου. Ἡ διαπίστωση αὐτὴ δὲν 
ἐπιτρέπει νὰ θεωρήσουμε τὴ σχέση τῶν δύο πειµένων ὡς οὐὖσια- 
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στυκή!, ἐφόσον τὸ παλαιοδιαθηκικὸ τμῆμα τῆς εὐχαριστιακῆς 
εὐχῆς εἶναι μᾶλλον εἰσαγωγικό. Εἶναι, ὅμως, πολὺ ἐνδιαφέρουσα ἡ 
κατάδειξη τῶν παραπάνω κοινῶν στοιχείων, διότι µέσα ἀπὸ αὐτὴν 
διαφαίνεται ἡ εὐχολογιακὴ πορεία ἀπὸ τὴν ἰουδαιοχριαστιανικὴ 
μορφή Λατρείας (7’ βιβλίο τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν) στην 
ὁλοκληρώμένη µορφὴ τῶν εὐχαριστιακῶν εὐχῶν τοῦ 4” αἰ. 

Ἡ ὁμάδα, ἐπομένως, τῶν ἕξι εὐχῶν στὰ πεφάλαια 33-38 τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶν δὲν ἔχει πάποια συγπεκριµένη θέση σὲ 
κάποια λειτουργική πράξη, ἀλλὰ προφανῶς ἀποτελεῖ ἕνα σύνολο 
παλαιοχριστιανικῶν προσευχῶν τῶν πιστῶν, οἱ ὁποῖες τροφοδότη- 
σαν ἓν µέρει τὶς μεταγενέστερες εὐχαριστακὲς εὐχὲς τῆς ἀντιοχεια- 
γῆς παραδόσεως. 


115 Αὐτὸ ὑποστηρίζει ὁ 1.ΒΟῦΥΕΕ, ὅπως ἐχθέσαμε σὲ προηγούµενη ὑποσημείωση. 


ΜΕΡΟΣ Τ΄ 


Η «ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗ ΜΥΗΣΗ» 
ΣΤΙΣ ΜΕΤΑΓΕΝΕΣΤΕΡΕΣ ΤΗΣ Κ.Δ. ΠΗΓΕΣ, 
ΕΩΣ ΤΟΥ Δ΄ΑΙΩΝΑ 


Ἡ παρούσα ἑνότητα στοχεύει στην ἔρευνα ἑνὸς βασικότατου 
τμήματος τῆς χριστιανικῆς Λατρείας, τὸ ὁποῖο ἀποκαλεῖται «χρι- 
στιανικη μύηση». Ὁ συγκεκριμένος ὄρος δηλώνει τὴ λειτουργικὴ] 
ἐκείνη διαδικασία, μὲ τὴν ὁποία ἐντάσσονταν στὴν Ἐκκλησία ὅσοι 
δέχονταν τν ἀλήθεια τοῦ εὐαγγελικοῦ κηρύγματος, Τὸ Βάπτισμα, 
τὸ Χρῖσμα καὶ ἡ Θεία Εὐχαριστία, τελούμενα ἀλληλοδιαδόχως, 
ἀποτελοῦσαν τὰ τρία στάδια τῆς ἐκκλησιαστικῆς εἰσδοχῆς'. 

Ὁ ὄρος «μύηση» ἀναφέρεται σὲ ἕνα ξεκίνημα”. Ταυτόχρονα, 
ὅμως, δηλώνει τὴν εἴσοδο σὲ κάποιο ἱερὸ χῶρο. 
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(α) Εἰσαγωγιμὰ 


Τὸ Βάπτισμα ἐμφανίζεται στὴν ἱστορία τῆς Ἐκκλησίας ταυτό- 
χρονα μὲ τὴν πρώτη χριστιανικὴ κοινότητα. Ὁ ἀπ. Παῦλος τονίζει 
ὅτι, ὅλα τὰ µέλη τῆς χριστιανικῆς Ἐκκλησίας, συμπεριλαμβανο- 
µένου καὶ τοῦ ἰδίου, ἦσαν βαπτισμένα”. Ἡ ἐντολή, ἄλλωστε, τοῦ 
Ἀναστημένου Κυρίου ἦταν σαφῆς: τὸ Βάπτισμα ἀποτελεῖ τὸν τρόπο 
εἰσόδου στην Ἐκκλησία, ἀφοῦ ἔχει προηγηθεῖ ἡ σχετιχὴ διδα- 
σκαλία΄. Ὁ ἴδιος ὁ Κύριος βαπτίστηκε ἐγκαινιάζοντας, ἔτσι, τὴν 
ἀποστολή Του στὸν κόσµο: τὸ κατὰ Ἰωάννην, µάλιστα, Εὐαγγέλιο 
ἐπιμένει στὸ γεγονὸς ὅτι ὁ Χριστὸς δὲν εἶναι µόνο Ἐκεῖνος «ἐπὶ τοῦ 
Ὁποίου κατέβηκε καὶ ἔμεινε τὸ Ἅγιο Πνεῦμα» (δηλαδη βαπτί- 
στηκε), ἀλλὰ Ἐκεῖνος «ποὺ βαπτίζει μὲ Ἅγιο Πνεῦμα»». 

Τὰ παραπάνω ἀποτελοῦν τὴ βάση ἀναπτύξεως τῆς βαπτισµα- 
τικῆς πρακτικῆς στην πρώτη Ἐκκλησία. Ἔτσι, κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς 
Πεντηκοστῆς βαπτίζονται ἀπὸ τοὺς Ἀποστόλους τρεῖς χιλιάδες, 
ἐνῶ μαρτυροῦνται τὰ Βαπτίσματα τοῦ μάγου Σίμωνος’, τοῦ εὐνού- 
χου τῆς βασίλισσας Κανδάκης», τοῦ Σαύλου”, τοῦ Κορνηλίου καὶ 
τῆς οἰκογένειάς του-Ὀ, τῆς Λυδίας καὶ τῆς οἰκογένειάς της στοὺς 
Φιλίππους], τοῦ δεσμοφύλακα στοὺς Φιλίππους”, τῶν Κορινθίων 
Κρίσπου, Γάϊου καὶ τῆς οἰκογένενιας τοῦ Στεφανᾶ ὁ, καθὼς καὶ 
κάποιων στην Ἔφεσοί”. 

Οἱ μαρτυρίες τῆς Καινῆς Διαθήκης περὶ τοῦ Βαπτίσματος εἶναι 
πολλὲς καὶ διακρίνονται σὲ ποιπίλες κατηγορίες περιπτώσεων, 


2ἩΠρΡ. Ρωμ. 6,3/ Α΄Κορ. 12, 33. 

4 Τρβλ. Ματθ. 28, 19. Ἔχει ὑποστηριχθεῖ ὅτι, ἡ «τριαδολογικὴ μορφὴ» τῆς 
συστάσεως τοῦ Βαπτίσματος δὲ ἀποτελεῖ φράση τοῦ Κυρίου, ἀλλὰ λειτουργικὺ 
δημιούργημα τῆς πρώτης Ἐκκλησίας (βλ. σχετυιῶς: Ρ. ΒΕΝΟΙΤ, «ΙΕναπρίϊε δοἷοπ 
σαΐπί Ματιπίευ», Βἱρ] ἄε «Ιέπμαίεπι, Ρατῖς, (811, 1953, σ. 166, π Ὁ), 

5 Ἴω. 1:33, πρβλ. καὶ Ἰω. 3, 26/ 4,1. Ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ, βλ. καὶ τῃ σχετική 
µελέτη τοῦ 5, 1ΒΟΑ55Ε, «ἴ. Ὀαρίόπιε αἁπι]πίκίτέ ρατ Πέδας», ΒΙ.Ε 18 (1977), σσ. 3-30. 
όπρ.2, 41. 

πρ. 8, 12:13. 

ὃπρ. 8, 58. 

Σπρ. 9, 18. 

19Πρ, 10, 47-48. 

11Πρ. 16, 15. 

1ΤἩρ. 16, 33. 

13Τρ. 18.8 καὶ Α΄Κορ. 1, 14-16. 

Ἡ πρ. 19,5. 
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ἀπαρτιζόμενες ἀφενὸς μὲν ἀπὸ τὶς ἱστορικὲς μαρτυρίες τῶν Σν- 
νοπτικῶν Εὐαγγελίων, ἀφετέρου δὲ ἀπὸ τῇ βαπτισματικὴ θεολογία 
τοῦ ἀπ. Παύλου)». Παρομοίως πολλὲς εἶναι καὶ οἱ σχετικὲς μελέτες 
περὶ τοῦ Βαπτίσματος στην Καινή Διαθήκη! Ἡ µελέτη, ὅμως, τοῦ 
χριστιανικοῦ Βαπτίσματος ἀπαιτεῖ τὴ γνώση ὅλων τῶν σχετικῶν μὲ 
τὸ ἑβραϊκὸ Βάπτισμα θεμάτων. Γιαὐτὸ σὲ προηγούμενο κεφάλαιο 
ἀσχοληθήκαμε μὲ τὴ βαπτισματικὴ πραµτικη τῶν Ἑβραίων, τὸ 
βάπτισμα τοῦ Ἰωάννου καὶ τὴ σχέση τους μὲ τὸ χριστιανικὸ 
Βάπτισμα. 


(Ρ) Οἱ μαρτυρίες τῆς Διδαχῆς τῶν Λώδεχα Ἀποστόλων καὶ τοῦ 
Ἰουστίνου. 
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1. ΦΟΗΜΙΤΤ, «Βαρίδπις εί οοπππιυπαυίό «᾽αρτὸς ἷα ρτἰπιη(ίνο Ρεηςόᾳ 
ο ἁροδίο]ίαυο», [ΜΜ 32 (1952), σσ. 53-73. 


(Ώ Ἡ μαρτυρία τῆς Διδαχῆς τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων (ἀρχὲς τοῦ 
2ου αἰ.) ἀποτελεῖ την ἀρχαιότερη περὶ τοῦ Βαπτίσματος, μετὰ ἀπὸ 
τὶς ἀντίστοιχες καινοδιαθηκικὲς: 

Περὶ δὲ τοῦ βαπτίσματος, οὕτω βαπτίσατε, εἰς τὸ ὄνομα τοῦ 
Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ἐν ὕδατι ζῶντι. 
2Εὰν δὲ μὴ ἔχῃς ὕδωρ ἕζῶν, εἰς ἄλλο ὕδωρ βάπτισογ. εἰ ὃ οὐ δύνασαι 
ἐν ψυχρῷ, ἐν θερμῷ. ᾿Εὰν δὲ ἁμφότερα μὴ ἔχῃς, ἔχχεον εἰς τὴν 
χεφαλὴν τρὶς ὕδωρ εἰς ὄνομα Πατρὸς καὶ Υἱοῦ καὶ Ἁγίου 
Πνεύματος. “Πρὸ δὲ τοῦ Βαπτίσματος προνηστευσάτω ὁ βαπτίξων 
καὶ ὃ βαπτιζόµενος καὶ εἴ τινες ἄλλοι δύνανταν κελεύεις δὲ 
νηστεῦσαι τὸν βαπτιξόµενον πρὸ μιᾶς ἤ δύο”. 

Ἡ ἀρχαιότατη αὐτὴ μαρτυρία παρέχει τελετουργικὲς καὶ θεολο- 
γυὰς μαρτυρίες περὶ Βαπτίσματος, καθὼς καὶ πληροφορίες περὶ τοῦ 
ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος. 

() Τὸ Βάπτισμα τελεῖται μὲ τὴν ἐπίκληση τῆς Ἁγίας Τριάδος (εἰς 
τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος), 
στοιχεῖο τὸ ὁποῖο πηγάζει ἀπὸ τὴν προτροπὴ τοῦ Κυρίου, µαρτυ- 
ρεῖται σὲ ὅλες τὶς λειτουργικὲς πηγὲς καὶ ἀποτελεῖ κεντρικὸ σημεῖο 
ἕως καὶ τῆς σημερινῆς λειτουργικῆς πράξεως. Ἡ µνεία Βαπτίσματος 
σὲ «ζωντανὸ νερὸ» ἤ σὲ «ἄλλο ὕδωρ» (τὸ ὁποῖο, προφανῶς, δὲν 
ἦταν «ζωντανὸ», ἑπομένως δὲν ἦταν «τρεχούμενο»), παραπέμπει σὲ 
νερό, ἐντὸς τοῦ ὁποίου μποροῦσε νὰ εἰσέλθει ὁλόχκληρος ὁ βαπτι- 
ζόμενος, Αὐτὸ ἀποδεικνύεται ἀπὸ τὸ στίχο 3: «ἐὰν δὲν ἔχεις παρό- 
µοιο νερό, νὰ ραντίσεις τρεῖς φορὲς τὴν κεφαλὴη τοῦ βαπτιζόµενου». 
Ὁ κατ’ ἐξαίρεση ραντισμὸς τῆς κεφαλῆς, ἑπομένως, ὑποδηλώνει ὅτι 
στην προηγούµενη περίπτωση ἐπρόκειτο περὶ ὕδατος ἐντὸς τοῦ 
ὁποίου εἰσερχόταν ὁ βαπτιζόµενος:ὃ, 

Δύο ἦσαν, ἑπομένως, οἱ πράξεις κατὰ τὴ βαπτισματικὴ τελετουρ- 
γία: ὁ βαπτιζόµενος βυθιζόταν σὲ νερὸ (τρεχούμενο ἤ μὴ), χαὶ βαπτι- 
ζόταν «εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υϊοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
µατος». Στην περίπτωση ποὺ ἢ ποσότητα τοῦ νεροῦ δὲν ἦταν ἐπαρ- 


17 Λιδαχὴ τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων, 7, 1-4, ἔκδ. 1Ρ. ΑυπΕΣ, Ι.α Ὠἰάαελέ, ΙΠπςίγιςΙ{οη 
ες Αρδίγες, Ρατῖς, Οαὐα]άα, 1958, σ. 232 (18-25). 
ΙδΡλ, τις παρατηρήσεις τοῦ Τ. ΚΙΙΑῦΞΕΒ, «Ταιέε ἵπι Ιευεπάίρεη,.», σσ. 157-164. 
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κής, ὥστε νὰ βυθιστεῖ στὸ νερό, ἐκεῖνος ποὺ βάπτιζε ράντιζε τὴν κε- 
φαλὴ τοῦ βαπτιζόµενου τρεῖς φορὲς εἰς τὸ ὄνομα τῆς Ἁγίας Τριάδος, 
Τὸ εἶδος, ἑπομένως, τοῦ διαθέσιμου νεροῦ καθόριζε κάποιες τελε- 
τουργικὲς πτυχὲς τοῦ Βαπτίσματος. Ἀξιοσημείωτη, τέλος, εἶναι ἡ 
ἀναφορὰ τῆς Διδαχῆς στην προβαπτισματικὴ νηστεία τῆς μιᾶς ἤ 
τῶν δύο ἡμερῶν γιὰ τὸν βαπτίζοντα, τὸν βαπτιζόµενο, ἀλλὰ καὶ 
ὅσους ἄλλους ἤθελαν καὶ μποροῦσαν νὰ νηστέψουν!, 

(1) Οἱ θεολογικὲς μαρτυρίες προέρχονται ἀπὸ την ἀναφορὰ στὸ 
θέµα τῆς νηστείας. Στὸ στίχο 4 σαφῶς ὀρίζεται ὅτι, πρὶν ἀπὺ τὸ 
Βάπτισμα ὀφείλουν νὰ νηστεύσουν γιὰ µία ἤ δύο ἡμέρες αὐτὸς ποὺ 
βαπτίζεται, αὐτὸς ποὺ βαπτίζει καὶ «ὅποιος ἄλλος μπορεῖῦ. Ἡ ἓν 
λόγῳ προτροπὴ περὶ τῆς νηστείας ἀποκαλύπτει τὸν ἐκκλησιολογικὸ 
χαρακτήρα τοῦ Βαπτίσματος, ἐφόσον τονίζει ὅτι τὸ Βάπτισμα δὲν 
ἀπευθυνόταν µόνο στὸ βαπτιζόµενο, ἀλλὰ ἀποτελοῦσε λειτουργική 
πράξη ποὺ ἀφοροῦσε σὲ ὁλόκληρη τὴ χριστιανικἩ κοινότητα. 

Οἱ παραπάνω διαπιστώσεις ἰσχύουν ἐπειδὴ κατὰ τὴν ἐποχὴ συγ- 
γραφῆς τῆς Διδαχῆς (καθὼς καὶ ἕως κάποιας µεταγενέστερης ἐπο- 
χῆς) τὸ Βάπτισμα ἐτελεῖτο ἐντὸς τῆς Θείας Λειτουργίας”. Τὸ γεγο- 
νὸς αὐτὸ ἀποτελοῦσε ἐγγύηση διαφυλάξεως τοῦ ἐκκλησιολογικοῦ 
χαρακτήρα τοῦ Βαπτίσµατος καὶ ἀπέτρεπε κάθε ἐκτροπή του σὲ 
ἀτομικὴ λειτουργικη πράξη τοῦ βαπτιζοµένου. 


(Π) Σὲ χρονικὴ ἐγγύτητα μὲ τὶς περὶ Βαπτίσματος μαρτυρίες τῆς 
Διδαχῆς τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων εὑρίσκεται ἡ περὶ Βαπτίσματος 
μαρτυρία τοῦ Ἰουστίνου, φιλοσόφου καὶ μάρτυρος (165 μ.Χ.). 


8 Ἠλ. καὶ Π.ΣΚΑΛΤΣΗ, «Ἡ προβαπτισματικὴ νηστεία», Λειτουργικὲς Μελέτες, 1, 
Θεσσαλονίκη, Πουρναράς, 1990, σσ. 87-88. Τὸ διήμερο αὐτὸ τῆς προβαπτισματικῆς 
νηστείας ἀπετέλεσε τὸν πυρήνα τῆς προπασχάλειας νηστείας, ἡ ὁποία ἐπεκτάθηκε 
σὲ ὁλόκληρη τη Μ.Τεσσαρακοστή. Ὁ ἑορτασμὸς τοῦ Βαπτίσματος, ἄλλωστε, εἶναι 
αὐτὸς ποὺ συνέβαλε ἀρχιμὰ στην ἀνάπτνξη τοῦ Πάσχα ὡς λειτουργιμῆς γιαρτῆς 
καὶ τῆς Μεγάλης Τεσσαρακοστῆς ὡς λειτουργικής προετοιμασίας γιὰ τὸ Πάσχα 
(βλ. Α.ΦΟΗΜΕΜΑΝΝ, Ἐξ ὕδατος..., σ. 16). 
Λίγο ἀργότερα ἀπὸ τὴ Διδαχή, ἢ προβαπτισματικὴ νηστεία μαρτυρεῖται τόσο ἀπὸ 
τὸν Ἰουστίνο (Α΄ Ἀπολογία, 61.3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.1904), ὅσο παι ἀπὸ τὸν 
Τερτυλλιανό, ὁ ὁποῖος τὴν ἐντάσσει αἳ µία εὐρύτερη γιὰ τὸ Βάπτισμα 
προπαρασκεναστικὴ περίοδο μὲ κατήχηση, νηστεῖες, ἀγρυπνίες, γονυκλισίες καὶ 
ἐξομολόγηση (Ώε Ραριίσηιο, 20, 50. 35, σσ. 94-95), 

Ὁ Βλ. Ν. ΜΙΛΟΣΕΒΙΊΣ, Ἡ Θεία Εὐχαριστία ὡς κέντρον τῆς Θείας Λατρείας (ἡ 
σύνδεσις τῶν μυστηρίων μετὰ τῆς Θείας Εὐχαριστίας), Θεσσαλονίκη, Πουρναράς, 
2001. 
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(ἱ) Ὁ Ἰουστῖνος ἀναφέρεται, κατἀρχάς, στὴν περίοδο προετοι- 
µασίας ἐπείνων ποὺ ἐπρόκειτο νὰ βαπτιστοῦν: προβλεπόταν διδα- 
σκαλία, μετὰ ἀπὸ τὴν ὁποία οἱ μελλοντικοὶ Χριστιανοὶ διαδήλωναν 
τὴν πίστη τους καὶ ὑπόσχονταν ὅτι θὰ ἀκολουθήσουν τὸ χριστια- 
νικὸ τρόπο ζωῆς. Τότε, ἀπριβῶς, διδάσκονταν νὰ ἐκξζητοῦν τήν ἄφε- 
ση τῶν ἁμαρτιῶν τους ἀπὸ τὸ Θεὸ καὶ προτρέπονταν νὰ νηστεύ- 
σουν, συνοδευόμενοι στην προσευχη καὶ στὴ νηστεία ἀπὸ τοὺς ἤδη 
βαπτισμένους΄]. 

Τὸ συγκεκριµένο κείµενο ἀναφέρεται στη διαδικασία τῆς πατη- 
χήσεως ὡς προετοιασίας γιὰ τὸ Βάπτισμα (θὰ γίνει λόγος 
παρακάτω), στὶς τελικὲς ὑποσχέσεις τῶν µελλόντων νὰ βαπτιστοῦν 
παθὼς καὶ στη συμμετοχὴ στη νηστεία ὅλων ὅσοι ἦσαν ἤδη µέλη τῆς 
Ἐκκλησίας. Διαπιστώνουμε, δηλαδή, ὅτι στὶς ἐν λόγῳ βαπτισµατι- 
κὲς μαρτυρίες τοῦ Ἰουστίνου ἐπαναλαμβάνονται ἀλλὰ καὶ ἐμπλου- 
τίξονται περαιτέρω οἱ μαρτυρίες τῆς Διδαχῆς. 

(1ἱ) Ὁ στίχος 3 τοῦ 61ου κεφαλαίου μαρτυρεῖ περὶ τῆς τελέσεως 
τοῦ Βαπτίσματος ἔνθα ὕδωρ ἐστί, στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς τῶν ὅλων 
χαὶ Δεσπότου Θεοῦ χαὶ τοῦ σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ καὶ 
Πνεύματος Ἁγίου”, Τὸ καινούργιο στοιχεῖο τῆς Α΄ Ἀπολογίας εἶναι 
ἡ διατύπωση τῆς θεολογίας περὶ τοῦ Βαπτίσματος ὡς «ἀναγεν- 
γήσεως», ἡ ὁποία εἶναι ἐπανάληψη τῆς ἰωάννειας θεολογίας περὶ 
τοῦ Βαπτίσματος”. Ὁ Ἰουστῖνος ἀναπτύσσει τὰ περὶ τοῦ Βαπτί- 
σµατος ὡς καινούργιας γεννήσεως καὶ καταλήγει στὴ χρησιµοποίη- 
ση τοῦ ὅρου «φωτισμὸς» περὶ τοῦ Βαπτίσματος”.. 

Στὶς παραπάνω μαρτυρίες τοῦ Ἰουστίνου διαπιστώνουμε τὴ δη- 
µιουργία μιᾶς πρώτης βαπτισματικῆς ὁρολογίας καὶ θεολογίας. Με 
δεδομένο ὅτι, ὁ Ἰουστῖνος καταγράφει στην Ἀπολογία του τὰ θΘεο- 
λογικὰ δεδοµένα τῆς ἐποχῆς του καὶ δὲν δημιουργεῖ ὁ ἴδιος τὴ 
συγκεκριμένη θεολογία, νομιμοιεῖται τὸ συμπέρασμα ὅτι ἡ ἐν λόγῳ 


3 Ὅσοι ἄν πεισθῶσι καὶ πιστεύωσιν ἀληθῆ ταῦτα τὰ ὑφ ἡμῶν διδασκόµενα καὶ 
λεγόμενα εἶναι, καὶ βιοῦν οὕτως δύνασθαι ὑπισχνῶνται, εὔχεσθαί τε καὶ αἰτεῖν 
νηστεύοντες παρά τοῦ Θεοῦ τῶν προημαρτημµένων ἄφεσιν διδάσκονται, ἡμῶν 
συνευχοµένων καὶ συννηστευόντων αὐτοῖς (Ἰουστίνου, Α΄ Ἀπολογία, 61, 2, 
ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ. 194, 15-19). 

32 Α΄ Ἀπολογία 61, 3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.194 (19-23). 

3 Καὶ γὰρ ὁ Κύριος εἶπεν. “ἄν μὴ ἀναγεννηθῆτε, οὐ μὴ εἰσέλθητε εἰς τὴν βασιλείαν 
τῶν οὐρανῶν” (Ἰω. 3, 3 καὶ 5), Α΄ Ἀπολογία 61. 4, ὅ.π., σ. 194 (24-25). 

3 Καλεῖται δὲ τοῦτο τὸ λουτρὸν φωτισμός, ὥς φωτιξομένων τὴν διάνοιαν τῶν 
ταῦτα µανθανόντων (Α΄ Ἀπολογία 61, 12, ὅ.π., σ.195, 5-7). 
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βαπτισματικὴ ὁρολογία προὐπῆρχε τοῦ Ἰουστίνου καὶ ὑπῆρξε (προ- 
φανῶς) ἀπόρροια τῆς σημασίας ποὺ εἶχε ἀποκτήσει γιὰ την Ἐκκλη- 
σία ἡ ἰώάννεια θεολογία”.. 


(Υ) Ἡ προετοιμασία γιὰ τὸ Βάπτισμα µέσῳφ τῆς κατηχήσεως 
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Α. ΝΟΟΒΟΣ, (ΕΙίραςν, α Ἱοφμίγεππεηί ΓοΥ Αἀάπισσίοπ {ο Βαρείσηι ἵπ {ε 
Εατὶν Οπιεῇ, δίοςκΗοίπι 1951, (Ῥαρετς οἱ ἐε Ἐπίοπίαπ ΤΗεοἱορὶ- 
σα] δοεἱείγ ἱπ Εχί[ο 1). 


Ἡ µεγάλη ἐξάπλωση τοῦ Χριστιανισμοῦ κατὰ τὸ 20 μ.Χ. αἰώνα 
(καὶ παρὰ τὴ σφοδρότητα τῶν διωγμῶν) δημιούργησε ἀπαιτήσεις 
σχετικὰ μὲ τὶς προὔποθέσεις εἰσαγωγῆς στήν Ἐκκλησία”ὁ Οἱ ἆπαι- 
τήσεις αὐτὲς ὁδήγησαν στη δημιουργία καὶ ὀργάνωση τῆς κατηχή- 
σεως πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα, κατὰ τὴν ὁποία ἐπετελεῖτο ἤ «τελείωση 
τῶν ἀκροατῶν» (αμαἰίογιωπ εἰγοοίἰπία) κατὰ την ἔκφραση τοῦ Τερ- 
τυλλιανοῦ (τέλη τοῦ 239 αἰ.);.. Ὁ ἴδιος συγγραφέας κατηγορεῖ τοὺς 
αἱρετικοὺς ὅτι δὲν διέκριναν ἀνάμεσα στοὺς πιστοὺς καὶ στοὺς κα- 
τηχούμενουςἍ, δηλαδη ὅτι δὲν εἶχαν ὀργανωμένη κατήχηση. Οἱ κα- 
τηχήσεις διακρίνονταν σὲ «κατηχήσεις Φωτιζομένων», δηλαδη 
αὐτῶν ποὺ ἐπρόκειτο νὰ βαπτιστοῦν, καὶ στὲς «Μυσταγωγικὲς κα- 
τηχήσεις», δηλαδη ἐκεῖνες ποὺ ἀπευθύνονταν στοὺς ἤδη βαπτισµέ- 
νους καὶ τοὺς μυοῦσαν στὰ σχετικὰ μὲ τή Λατρεία, 

Στις ἀρχὲς τοῦ 3 αἰ., ὁ Κυπριανὸς ἀναφέρεται πολλαπλῶς 
στοὺς «κατηχούµενους» ἤ «ἀκροώμενους»2, ἐνῶ ὁ Ὠριγένης ἆπαι- 
τεῖ νὰ ὑπάρχει κάποιο συγκεκριµένο διάστηµα προετοιμασίας πρὶν 
ἀπὸ τὸ Βάπτισμα, ἐπισημαίνοντας ὅτι ἡ χριστιανική κατήχηση 
ἀποτελεῖ δοκιμασία ψυχῆς'.. Κατὰ τὴν ἴδια ἐποχή, ὁ Ἱππόλυτος Ρώ- 


26Ῥλ. Η. ΓΕΟΙΕΕΟΩ, «Οπίόομὸδο...», στ, 2530-2579, 

27 Τερτυλλιανοῦ, Ώε Ραεπίεμέα, ΝΙ, 14-15, ἔδ. 1... ΒΟΗΙΕΕΕΣ, ΤατηΊου:, Βτεροίς, 
1954, σ. 331(001, 1). Βλ. καὶ την ἐπισήμανση τοῦ 1. ΙΕΚΕΜΙΑς ὅτι τὸ ἔργο τῆς 
κατηχήσεως ἐγμαινιάζεται ἀπὸ τὴν ἐποχὶ τῆς ἀποδεσμεύσεως τῆς Ἐκκλησίας ἀπὸ 
τὸν ἰουδαῖσμὸ καὶ τῆς εὐρύτερης συναντήσεώς της μὲ τὰ «ἔθνη» (1. Βαρίόηιε ἄες 
εη]απές απο |ες φιιαίγὲ ΡΥεηιίεγς εἰδείε», (µτφρ. Β.ΗΗ0δοῖι- Ε,δίοςςςε!), 11οπ 1967, σα, 
30.40). 

35 Τερτυλλιανοῦ, Ώε ργαἑσοηρἹίοπε Λαεγειίσογιη, ΧΙ/1, ἔκδ. Ε.Ε. κΕξοῦ1Ε, Τατηλοιί, 
Βτεροίς, 1954, σ. 221 (Ο61, 1). 

3 Τις µαρτυρίες τοῦ Κυπριανοῦ παραθέτει καὶ σχολιάζει ὁ ν. 4ΑΧΕΕ, Υἴε ἱεμηρίᾳμε 
οί αμοάίεηπε ὰ (αγίλαρε αι πιει ἆμ Π]ε εἱδοῖθ, ΟΗ91ὰ ἀεὶ Ψαϊσαπο, Ροπ{Ιβοἶαπι 
1ηδεἱέυέπα αἱ ατομεο]ορία οσἰσείαπα, 1969, σσ. 107-116(5Α56 29). 

50 Ὠριγένους, Κατὰ Κέλσου, ΠΠ, 59, ἔκδ. Μ. ΒΟΕΚΕΤ, 5Ο 136, 1968, σσ. 138-139. Ἡ 
ἔννοια τῆς «δοπιµασίας δικαιολογεῖται ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι οἳ κατηχούµενοι δὲν 
µαθήτεναν ἁπλῶς στὴ χριστιανινῃ πίστη, ἀλλὰ ἔπρεπε νὰ ἐπιβεβαιώσσυν ἐμπρά- 
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µης ἀφιερώνει µεγάλο τμῆμα τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως στὴν 
προετοιμασία τῶν κατηχουµένων. Τὰ δεδοµένα αὐτὰ εἰσάγουν σὲ 
µία λεπτομερέστερη ἀναφορὰ στὰ στάδια τῆς κατηχήσεως. 

Μποροῦμε νὰ διαχρίνουµε τὴν κατήχηση στὸ διδακτικὸ στάδιο 
(τὸ ὁποῖο περιλαμβάνει καὶ τὰ σχετικὰ μὲ τὴν πρὸ τοῦ Βαπτίσματος 
ἀσκητικὴ ζωη τῶν κπατηχουμένων) καὶ στὸ λειτουργικὸ στάδιο, 
δηλαδὶ τὶς προβαπτισματικὲς τελετές. Τὸ πρῶτο στάδιο θὰ µελε- 
τήσουµε στην παρούσα ἑνότητα, ἐνῶ τὸ δεύτερο στην ἀμέσως 
ἑπόμενη. 


(1) Τὸ διδακτικὸ στάδιο 


(9) Τὸ πρῶτο στάδιο εἶναι ἡ ἄποδοχὴ στὶς τάξεις τῶν κατηχουµέ- 
νων ἐκείνων ποὺ τὸ ἐπιθυμοῦσαν. 

Σύμφωνα μὲ την Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης, 
ἐκεῖνοι ποὺ ἀπεφάσιζαν νὰ βαπτιστοῦν ὁδηγοῦνταν ἀπὸ κάποιους 
πιστοὺς” πρὸς τοὺς «διδασκάλους», οἳ ὁποῖοι τοὺς ἐρωτοῦσαν περὶ 
τῆς αἰτίας προσελεύσεώς τους. Οἱ πιστοὶ ποὺ συνόδευαν τοὺς µέλ- 
λοντες νὰ βαπτιστοῦν, βεβαίωναν περὶ τοῦ ἐὰν οἱ προσερχόµενοι 
ἦσαν ἱκανοι νὰ παρακολουθήσουν τὴ διδασκαλία. Ἐπίσης ρώ- 
τοῦσαν τοὺς ἄνδρες ἐὰν εἶναι ἔγγαμοι καὶ ἐὰν εἶναι σκλάβοι (στην 
τελευταία περίπτωση δὲν ἐπιτρεπόταν ἡ παρακολούθηση τῆς 
κατηχήσεως χωρὶς τὴν ἄδεια τοῦ κυρίου τους). 

Ἐρωτοῦν, ἐπίσης, τοὺς προσερχόµενους γιὰ νὰ βαπτιστοῦν περὶ 
τοῦ ἐπαγγέλματός τους. Στην περίπτωση ποὺ ὁ προσερχόµενος ἦταν 
«πορνοβοσκὸ» (ἰδιοκτήτης πορνείου) δὲν γινόταν ἀποδεμτὸς στὶς 
τάξεις τῶν κατηχουµένων. Ἐὰν κάποιος ἦταν γλύπτης, τὸν συνε- 
βούλευαν νὰ μην κατασκευάζει εἴδωλα, σὲ περίπτωση ἀρνήσεώς του 
ὃξν γινόταν, παρομοίως, ἀποδεχτός. Τὸ ἴδιο ἴσχυε γιὰ τοὺς ἠθο- 


3 Ὅπως μαρτυρεῖ Λέων ὁ Μέγας (4461) περὶ τῶν πατηχουµένων, εἰ ἐχογοἰσηἰς 
δογιέαγιά, οἱ ἰθίμηίὴς «αποιίίοαπεἰ 6ἱ [γεφιεεπαίδες 5µί ργαεάἰοαἰομίριας ρηεπάϊ! 
(Ερίκμεία 16, 6, ΒΙ, 54, 702). 

32 Ὁ Τερτυλλιανὸς ἀποκαλεῖ τοὺς πιστοὺς αὐτοὺς ὡς «6ροηφοτες» (ἐγγυητὲς), διότι 
ἀπὸ τὴ στιγµή ἐκείνη ἀναλαμβάνουν τὴν πνευματική εὐθύνη τοῦ μελλοντιποῦ 
πιστοῦ (Ώο ῥαρίίσπιο, ΧΥΠΙ, 4, ἔκδ. 10.5. ΒΟΕΙΣΞΕΣ, Τυτηβουέ, Βτεροίς, 661, 1. 1954, 
σ.293). 

33 Ἀποστολικὴ Παράδοση 15, ἔκδ. Β. ΒΟΤΤΕ, Ίια Τνααιίοπ Αροσίοἡίφμε ἄὲ αμ! Ηέρ- 
Ρο]γιο, Μπεῖίετ, ΑΦολεπάοσίξ, 1963, σ. 32 (1. 0Ε 39). 
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ποιοὺς τοῦ θεάτρου (ᾳμί [αοί ἀεπιοποδίαίίοπος ἰπ {πεαίνο), στην 
περίπτωση ποὺ ὃξν ἐγπατέλειπαν τς συγκεχριµένες ἀσχολίες τους. 
Τέλος, ἢἡ ἴδια αὐστηρότητα ἴσχυε γιὰ ἐκείνους «ποὺ δίδασκαν 
παιδιὰ» καὶ οὗ ὁποῖοι ἐκαλοῦντο νὰ σταματήσουν τς ὅραστη- 
ριότητές τους, ἐκτὸς ἐὰν εἶχαν παντελῆ ἀδυναμία νὰ ἐξασκήσουν 
ἄλλο ἐπάγγελμα”.. 

Ἡ αὐστηρότητα ἀπορρίψεως κάποιων ἀπὸ τὶς τάξεις τῶν κατη- 
χουµένων ἀφορᾶ καὶ σὲ ἄλλα ἐπαγγέλματα: τοὺς ἠνιόχους, τοὺς µο- 
νοµάχους (καθὼς καὶ ἐκείνους ποὺ τοὺς ἐππαίδευαν), τοὺς κυνηγοὺς 
θηρίων στὶς ἀρένες, τοὺς ἱερεῖς τῶν εἰδώλων, τοὺς στρατιῶτες ποὺ 
δὲν ὑπόσχονταν ὅτι θὰ σταματοῦσαν τοὺς φόνους, τοὺς ἄρχοντες 
τῶν πόλεων, τὶς πόρνες, τοὺς κίναιδους, τοὺς εὐνούχους, τοὺς 
μάγους, τοὺς ἀστρολόγους, τοὺς μάντεις, τοὺς ἑρμηνευτὲς ὀνείρων, 
τοὺς ὀχλαγωγοὺς καὶ ἐκείνους ποὺ «ἔκοβαν νοµίσματα»”. Ἰδιαίτερη 
μέριμνα λαμβανόταν γιὰ τὶς παλλακίδες: ἐὰν κάποια γυναίκα ἦταν 
παλλακίδα καὶ εἶχε ἀφοσιωθεῖ στὸν κύριό της, ἔχοντας ἀναθρέψει 
τὰ παιδιά του, τότε γινόταν δεκτη στὴν κατήχηση. Ὁ ἄνδρας ποὺ 
εἶχε παλλακίδα, ἐὰν ἤθελε νὰ γίνει δεκτὸς στὶς τάξεις τῶν 
κατηχουµένων, ὄφειλε νὰ νυμφευθεῖ Ώῃν παλλακίδα του. 


(1) Σύμφωνα πάντοτε μὲ τὴν ἀρχαιότερη μαρτυρία περὶ τῆς 
τάξεως τῶν κατηχουµένων (αὖτὴην τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως, 
ἀρχὲς 3ου αἰ.), μετὰ την ἀποδοχή τους στὶς τάξεις τῶν κατηχου- 
µένων, οἱ µέλλοντες νὰ βαπτιστοῦν ἀκολουθοῦσαν ἕνα πρόγραµµα 
τριετοῦς κατηχήσεως, μὲ δυνατότητα µειώσεώς του ἀνάλογα μὲ τὶς 
πνευματικὲς ἐπιδόσεις τοῦ ὑποψηφίου, Κατὰ τὴν τέλεση τῆς 
Θ Εὐχαριστίας, οἱ κατηχούμενοι «προσεύχονταν σὲ διαφορετικὸ 
τόπο ἀπὸ τοὺς πιστοὺς» καὶ δὲν ἔδιδαν τὸν ἀσπασμὸ τῆς εἰρήνης: 
ΠΟΠΟΜΙΑ 6ΠΙΥΗ Ο5οΜΙΗΗΙ ΕΟΓΗΥΠ δαΠΕΙΝΤΙ 6δί (διότι ὁ ἀσπασμός τους 


3 Ἀποστολικὴ Παράδοση 16, ὅ.π., σ.34. Ἡ αὐστηρότητα ἀπέναντι στοὺς 
διδασκάλους παιδιῶν προερχόταν, πιθανόν, ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι οἱ συγκεκριμένοι 
δίδασκαν τὰ ἔργα τῶν εἰδωλολατρῶν συγγραφέων, γεγονὸς ἀντίθετο μὲ τὴ 
διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας (αὐτὸ ἐπισημαίνει ὁ ἐχδότης τοῦ κειµένου Β. ΒΟΤΤΕ, 
ὅ,π., σ. 35, σημ. 5). 

35 Ὅ π., σσ. 36-38. 

36 Ἀποστολικὴ Παράδοσις 17, ὅπ., σ38. Ἡ παράδοση αὐτὴ φαίνεται ὅτι 
διατηρήθηκε κατὰ τὸν 2ο αἱ., ἡ δὲ Σύνοδος τῆς Ἐλβίρας (ἀρχὲς 4ου) ἀναφέρεται σὲ 
κατήχηση δύο ἐτῶν (Κανόνας 42, ἔπδ. 1νινηδ, (οποίος Υδὶροίίσος, Βατοε]οπᾶ- 
Μαάτίά, 1963, σ.9). 
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δὲν ἦταν ἀκόμα ἅγιος)'. Ἀκολούθως, ἀφοῦ ὁ διδάσκαλος ἔθετε τὰ 
χέρια του στὰ χεφάλια τῶν κατηχουμένων, ἐκεῖνοι ἀποχωροῦσαν 
ἀπὺ τὴν εὐχαριστιακὴ σύναξη», 

Περὶ τὸ τέλος τῆς περιόδου τῆς κατηχήσεως, οἱ λειτουργικὲς 
διαδικασίες γίνονται ἐντονώτερες. Ὁ ἔλεγχος τῆς ζωῆς τῶν πατη- 
χουµένων ἦταν καθημερινὸς καὶ γιὰ τὸ ἔργο αὐτὸ ἐπιστρατεύονταν 
ἐκεῖνοι οἱ πιστοὶ ποὺ εἶχαν ὁδηγήσει τοὺς κατηχούµενους στὴν 
Ἐμμλησία. Οἱ ἐπιθέσεις τῶν χειρῶν καὶ οἱ ἐξορχιστικὲς εὐχὲς γιὰ 
τοὺς κατηχούµενους γίνονταν παθηµερινά, ἐνῶ ἐντεινόταν ὁ ἔ- 
λεγχος τῆς Ἐκκλησίας γιὰ τὴ διάγνωση τῆς πνευματικῆς καθαρό- 
τητας ἤ μὴ τοῦ πατηχουµένου (στὴ δεύτερη περίπτωση οἱ κατη- 
χούµενοι ἐκδιώκονταν ἀπὺ τὶς τάξεις τῶν μελλόντων νὰ βαπτι- 
στοῦν)».. 


(19 Ὅταν ἔφθανε ἡ Πέμπτη τῆς ἑβδομάδας ποὺ ἐπρόκειτο νὰ 
βαπτιστοῦν”, οἳ κατηχούµενοι συμπλήρωναν τὴν προετοψασία 
τους μὲ τὴν ἐπιμέλεια τῆς προσωπικῆς τους καθαριότητας”. Κατὰ 
την Παρασκευη τῆς συγκεκριμένης ἑβδομάδας προβλεπόταν νηστεία 
γιὰ τοὺς κατηχούµενους, ἑνῶ τὸ Σάββατο συνάζονταν ὑπὸ τὸν 


7 Ὅ π., 18, σ.40. 

35 Ὅπ., 19, σ.40. 

3 Ὅνπ., 20, σ.42. 

30 Πρόκειται, προφανῶς, γιὰ τὴ] Μ.Πέµπτη, ἐφόσον τὸ Βάπτισμα ἐτελεῖτο κατὰ τὴ 
γύπτα τοῦ Μ.Σαββάτου, ὅπως μᾶς πληροφορεῖ ὁ ἐλάχιστα προγεγέστερος τῆς 
Ἀποστολικῆς Παραδόσεως Τερτυλλιανὸς (Ώε Ραρίίσπιο, 19, 2, ἔκδ. 1.4.9. ΒΟΕΙΕΕΕς, 
Τυτπηλασί, Βτεροίς, 1954, σσ. 993-294, (ΟΙ, 1). Ὁ Ἱππόλντος Ρώμης ἐπιβεβαιώνει 
τὴν πληροφορία αὐτὴ καὶ σὲ ἄλλο ἔργο του (βλ. Ὑπόμνημα εἰς τὸν Δανιήλ, Α. 16, 
ΒΕΠΕΣ 6, 1956, σσ. 32, 28), ἑνῶ μαρτυρεῖται καὶ στὶς σύγχρονες τοῦ Ἱππολύτου 
Διαταγὲς τῶν Ἀποστόλων (Β, ΧΝΠΙ,1 καὶ Β, ΧΙΣ,3, ΒΕΠΕΣ 2, 1955, σσ. 80,34 παὶ 
90,16). Ὁ κυριότερος, πιθανόν, λόγος τελέσεως τοῦ Βαπτίσματος πατὰ την 
πασχάλια νύχτα ἦταν ἡ πίστη ὅτι ἡ Δευτέρα Παρουσία συνδεόταν μὲ τὸ Πάσχα 
(βλ. ἂς μαρτυρίες ποὺ παραθέτει ὃ ΝΗΙΒΕΕ, Ραθδα μπά ΟδίεγΗ. [ πεογσμσβμηρ ζι7 
Οριεηεἰεν ἄεν αἴπεν Κἰνεᾖο, Βετίϊπ 1969, σσ. 218-228). Περὶ τῆς συσχετίσεως τοῦ 
Βαπτίσματος μὲ τὸν ἑορτασμὸ τοῦ Πάσχα, βλ. Α.ΒΑΏΜΣΤΑΕΚ, Νοσίµγπα ἶαις. Τγρεή 
ΓπάΠεμηεπεη Ὑπρί]είεγ μπά {ἡγ ΕΟΡεΗ νοἵ αἴ]εῃ γι γομικοπεη µπά πποπακἰςοβεη 
Κῄις, Μήάπείετ 1957, σ. 30 (1ΟΕ 32)/ Α.ΑΤΕΝΖΕΙ., Ὠίε Ται[ε..., σ. 153. 

3 ὍΌπ., 20, σ.42. Τὸ κείµενο μᾶς πληροφορεῖ ὅτι, «ἐὰν µία γυναίκα, κατὰ τὴ 
συγκεκριµένη χρονικἩ στιγµή, εὑρίσκετο στὴν κατάσταση τῶν ἐμμήνων, θὰ ἔπρεπε 
νὰ ἀναμείνει τὸν τερματισμὸ τῆς ἐμμήνου ρύσεως κοὶ θὰ ἐβαπτίζετο µία ἄλλη 
ἡμέρα». 
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Ἐπίσκοπο, ὁ ὁποῖος τοὺς καλοῦσε νὰ προσευχηθοῦν γονυπετεῖς, 
ἔθετε τὰς χεῖρας του ἐπ᾽αὐτῶν καὶ ἐξόρχιζε νάθε «ἀκάθαρτο πνεῦ- 
μα» νὰ ἀποχωρήσει καὶ νὰ μὴν ἐπανέλθει στοὺς κατηχούµενους";. 
Ἀκολούθως, καὶ ἀφοῦ ἔχριε τοὺς κατηχούµενους στὰ ὦτα, στὸ 
µέτωπο καὶ στὶ ρίνα, τοὺς προέτρεπε νὰ διέλθουν ὁλόπκληρη τὴ 
γύηπτα μὲ προσευχή, ὥστε νὰ προετοιμαστοῦν μὲ τὸν καλίτερο 
τρόπο γιὰ τὸ Βάπτισμά τοὺς κατὰ τὴν ἑπόμενη ἡμέρα ”. 

Ἡ χρίση τῶν κπατηχουµένων διὰ τοῦ σηµείου τοῦ Σταυροῦ κατὰ 
την προηγούµενη ἡμέρα ἀπὸ τὸ Βάπτισμά τους ἐξελίχθηκε σὲ ἕνα 
ἰδιαίτερο τελετουργικό, ὅπως μαρτυρεῖ ὁ Αὐγουστῖνος. Σύμφωνα μὲ 
αὐτό, ὁ κπατηχούµενος προσέρχεται τὴν προηγουµένη τοῦ Βαπτί- 
σµατός του στὸν Ἐπίσκοπο, ὁ ὁποῖος τὸν ρώτάει ἐὰν πιστεύει στὸ 
Χριστό. Μετὰ ἀπὸ τὴν καταφατικὴ ἀπάντηση τοῦ κατηχούµενου, ὁ 
Ἐπίσκοπος τὸν χρίει στὸ μέτωπο διὰ τοῦ σηµείου τοῦ Σταυροῦ, ὁ 
δὲ κατηχούµενος «δὲν φοβᾶται, πλέον, νὰ δείξει αὐτὸ τὸ σημάδι τοῦ 
Κυρίου του στὸ μέτωπό του»”. Ἡ πράξη αὐτὴ ἐπισημοποιεῖ τὴν 
κυριαρχία τοῦ Χριστοῦ πάνω στὸ μελλοντικὸ πιστό, μὲ αὐτὸ δὲ τὸ 
σηµάδι στὸ μέτωπο ἡ Ἐκκλησία ἀναγνωρίζει πλέον τὰ µέλη της’. 
Ὅπως σημειώνει ὁ Αὐγουστῖνος, διὰ τῆς χρίσεως τοῦ μετώπου 
σταυροειδῶς καὶ διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν, ὁ πατηχούμενος 
«προσεγγίζει την Ἐκκλησία, λαμβάνοντας κάποιον ἁγιασμό, ἄν καὶ 
δὲν λαμβάνει ἀκόμα τὸ Σῶμα τοῦ Κυρίου»’.. 


(ὐν) Ὁ 4ος αἰ. θὰ μποροῦσε νὰ χαρακτηριστεῖ ὡς ὁ χρυσὸς αἰώ- 
νας τῆς κατηχήσεως, ἐπειδὴ ἐμφανίζονται πολλοὶ ἐνήλικες ὑποψή- 


43 Στὸ ἴδιο. 

3 Στὺ ἴδιο, σ.44, 

ὁ Αὐγουστίνου, ἵπ [οαηηίς Ἐναπρείίεψι, 11.3, ἔνδ. ΕΝ ετης, «ΟΙ. 36, 1954, σ. 111. 
Ὅπως σημειώνει ἀλλοῦ ὁ Αὐγουστῖνος, ἀπευθυνόμενος πρὸς τοὺς κατηχούµενους, 
«ὅταν ἐπιβεβαιώσεις τὴν πίστη σου» (δηλαδη τὴν ἀπόφαση περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 
«λαμβάνεις τὸ σημεῖο τοῦ Σταυροῦ στὸ μέτωπό σου» (δεήπον 215, 5, ΡΙ, 38, 1075). 
45Πρβλ. Ἀποκ. 7.3/ 9,4/ 14,1. Βλ. καὶ Ἰεῖ, 9,4. 

46 Αὐγουστίνου, Ώε ρεοσαίοπίηι πηιεηεὲς εί γεπικείοπο, Π, 26, ΡΙ, 44, 176. Στὴ 
βαπτισματικὴ παράδοση τῆς Δύσεως, μαρτυροῦνται περιπτώσεις κατὰ τὴ 
συγκεκριμένη διαδικασία πριν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα, κατὰ τς ὁποῖες μετὰ τὴῃ 
σταυροειδὴ χρίση τοῦ μετώπου δινόταν στὸν κατηχούμµενο ἁλάτι, ποὺ ὡς βασικὸ 
συστατικὸ τῆς ζωῆς συμβόλιζε τὴν πνευματική ἐνδυνάμωση τοῦ µέλλοντας νὰ 
βαπτιστεῖ, ὥστε «νὰ ζήσεω ἀπρόσκοπτα µέσα στην Ἐκκλησία (Βοϊίς, «Όβοταπποη- 
{απι..», σσ. 322-330). 
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φιοι γιὰ τὸ Βάπτισμα”. Αὐτὸς εἶναι ὁ λόγος τῆς ἐκτενοῦς ἀναφορᾶς 
τῶν βαπτισματικῶν πηγῶν τῆς ἐποχῆς ἐκείνης σὲ θέµατα τῆς πρὸ 
τοῦ Βαπτίσματος περιόδου -ξ. Στὸ μοναδικὸ εὐχολόγιο τοῦ 4ου αἰ. 
(τοῦ Σεραπίωνος, ἐπισκόπου Θμούεως τῆς Αἰγύπτου) ἡ Εὐχὴ ὑπὲρ 
τῶν Βαπτιζοµένων, ἣ ὁποία εὑρίσχεται ἐντεταγμένη στην ἌἈκο- 
λουθία τοῦ Βαπτίσματος, ἀποκαλύπτει ὅτι ἡ προετοιμασία τῶν 
πατηχουμένῶων γιὰ τὸ Βάπτισμα Ἠατέληγε σὲ µία εὐχή, την ὁποία 
προφανῶς ἀνέπεμπε ὁ ἐπίσχοπος”.. 

Ἡ πρώτη σημαντικὴ πηγη περὶ τῆς διαδικασίας κατηχήσεως 
κατὰ τὸν 4ο αἰ. εἶναι οἱ εἰκοσιτέσσερεις Κατηχήσεις τοῦ Κυρίλλου 
Ἱεροσολύμων (1386)3:. Τοῦ ὅλου ἔργου προηγεῖται µία προκατή- 
χηση, στὴν ὁποία τονίζονται τὰ καθήκοντα τῶν πατηχουµένων καὶ 
ἐπισημαίνεται ἡ ἀνάγκη τῆς προετοιμασίας πρὸς ὑποδοχὴην τοῦ 
Βαπτίσµατος΄]. Ἀκολουθοῦν δεκαοκτὼ Κατηχήσεις, ἐκ τῶν ὁποίων 
οἱ ὑπ᾽ἀριθμ. 1-5 ἀναφέρονται στη σημασία τῆς νέας καταστάσεως, 
στην ὁποία πρόχειται νὰ εἰσέλθουν οἱ κατηχούμενοιῦ, οἱ δὲ 


47 Ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ, βλ. τὴ µελέτη τοῦ Ε. ΡΕΟΒΣΤ, Καίεσᾖερο... 

15 Οἱ πηγὲς αὐτὲς εἶναι, συνήθως, ἔργα ἀφιερωμένα καθ᾽ὁλοχληρία στὴν κατήχηση 
(ὅπως οἱ κατηχήσεις τοῦ Κυρίλλου Ἱεροσολύμων, τοῦ Ἰ.Χρυσοστόμου καὶ τοῦ Θεο- 
δώρου Μοψουεστίας), εἴτε ἔργα συλλογιιῆς φύσεως περὶ τῆς Λατρείας (ὅπως οἱ 
Ἀποστολικὲς Διαταγὲς καὶ τὸ Περὶ Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας τοῦ ὕΨευδο- 
Διονυσίου). 

4 Παρακαλοῦμέν σε, Θεὲ τῆς ἀληθείας, ὑπὲρ τοῦ δούλου σου τοῦδε καὶ δεόµεθα 
ὅπως καταξιώσῃς αὐτὸν τοῦ θείου μυστηρίου καὶ τῆς ἀρρήτου σου ἀναγεννήσεως, 
Σοὶ γὰρ, φιλάνθρωπε, νῦν προσφέρεται, σοὶ αὐτὸν ἀνατίθεμεγ. χάρισαι αὐτὸν τῇ 
θείᾳ ταύτῃ ἀναγεννήσει κοινωνῆσαι, πρὺς τὺ µηκέτι αὐτὺν ὑπὺ μηδενὸς σκαιοῦ 
καὶ πονηροῦ ἄγεσθαι, ἀλλὰ σοὶ λατρεύειν διαπαντὸς καὶ τὰ σὰ προστάγµατα 
φυλάττειν ὁδηγοῦντος αὐτὸν τοῦ μονογενοῦς σου λόγου: ὅτι δι αὐτοῦ σοὶ ἡ δόξα 
καὶ τὸ Ἠράτος ἐν τῷ ἁγίῳ Πνεύματι καὶ νῦν καὶ εἰς σύµμπαντας αἰῶνας τῶν 
αἰώνων. Ἀμὴν (Εὐχολόγιον Σεραπίωνος, 8, ἔχδ. Ρ. ΕΟΡΟΡΟΙΠΟ5, ΤΗε δαζΡαμιεμίαγ} 
οἳ δεναρίοη, ΤΠπεβδα]οπ/Κ! 1967, σ. 129). 

5 ΒΕΠΕΣ 39, 19609, σσ. 48-262. Τιὰ τς πρῶτες δεκαομτὼ κατηχήσεις τῶν 
Φωτιζομένων ἤ ἐν λόγῳ σειρὰ ἀναπαράγει την ἔπδ. Ν.Ο ΕΕΙΡΟΗΙ::.ΕὈΡΡ, Ον! ΗΙ- 
εγοδοίγπιατιηι ατοἠερίδοορί ορετα, 4μάε δμρεγοιηέ οἵημία, 1, σσ. 289-320, Π, σσ. 2-342, 
ΗΠάεςπείπι 1967. 

51 Όι,, σσ. 41-48, Ν.Ο ΒΕΙΕΟΗΙ:1.ΕΌΡΡ, 1, σσ. 2-26. 

5"Ό.π, σσ. 48-85. Σις Κατηχήσεις αὐτὲς ἐπισημαίνονται τὰ σχετικὰ μὲ την προη- 
γούµενη ζωὴ τῶν πατηχουµένων καὶ ἐξαίρεται τὸ γεγονὸς τοῦ Βαπτίσματός τοὺς 
ὡς γεγονὸς πνευματικῆς παθάρσεως. Τονίζεται ἐπίσης ἡ ἀνάγπη καὶ ἡ σημασία τῆς 
διὰ τοῦ Βαπτίσματος µετανοίας, ἡ ἔννοια τοῦ βαπτίσματος ὡς «συν-ταφῆς καὶ 
«συν-αναστάσεως» μὲ τὸ Χριστό, ἡ πίστη στὸν ἕνα Θεό, στὸν Υἱό Του καὶ στὴν ἐν 
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ὑπ᾽ἀριθμ. 6-18 ἑρμηνεύουν τὸ βαπτισματικὸ Σύμβολο τῆς πίστεως», 
τὸ ὁποῖο ἐχρησιμοποιεῖτο τήν ἐποχη ἐκείνη στὰ Ἱεροσόλυμα καὶ 
ἦταν συγγενὲς μὲ τὸ Σύμβολο τῆς Νικαίας- Κωνσταντινουπόλεως”.. 
Οἱ πέντε τελευταῖες Κατηχήσεις ἀπευθύνονταν πρὸς τοὺς νεοφώ- 
τιστοὺς (δηλαδη αὐτοὺς ποὺ μόλις εἶχαν βαπτιστεῖ), ἑπομένως εἶναι 
Μυσταγωγικές”. 

Φαίνεται ὅτι, ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων ἐξεφώνησε τὶς μὲν προ- 
βαπτισματικὲς Κατηχήσεις στὸ ναὺ τοῦ Μαρτυρίου (δηλαδη στὸ 
ναὺ ποὺ βρισκόταν στὸ Γολγοθᾶλς, τὶς δὲ Μυσταγωγικὲς στὸ ναὸ 
τῆς Ἀναστάσεως"]. Οἱ βασικὲς θεολογικὲς θέσεις τῶν Κατηχήσεων 
ἀφοροῦν στην ἀναγκαιότητα καὶ ἀξία τοῦ Βαπτίσματος, στοὺς 
κανόνες τῆς χριστιανικῆς ζωῆς καὶ, κυρίως, στὰ δόγματα τῆς πί- 
στεως. Τὸ τελευταῖο θέµα ἀποκαλύπτει ὅτι µέσα ἀπὸ τὶς Κατηχήσεις 
ἡ Ἐκκλησία ὄχι µόνο προετοίμαζε τοὺς µέλλοντες νὰ βαπτιστοῦν, 
ἀλλὰ καὶ κατοχύρωνε τὴν ἀλήθεια τῆς πίστεως ἐπ᾽ώφελείᾳ τῶν ἤδη 
βαπτισµένων. 


(ν) Τὶς πληροφορίες τοῦ Κυρίλλου περὶ τῆς πατηχητικῆς διαδι- 
κασίας στὰ Ἱεροσόλυμα ἐπιβεβαιώνει τὸ Ὁδοιπορικὸ τῆς Αἰθερίας 


Παρθένου γέννησή του, τὰ σχετικὰ μὲ τὸ Πάθος, τὴν Ἀνάσταση, την Ἀνάληψη, τὴν 
μέλλουσα κρίση, τὸ Ἅγιο [[νεῦμα, Ώιν ἀνθρώπινη ψυχή, τὰ περὶ τοῦ σώματος 
(βρώµατα, ἔνδυση, ἀνάσταση σωμάτων) καθὼς καὶ τὰ περὶ τῶν θείων Γραφῶν. 

3 Ὁ,μ., σσ. 86-246. Εἰδικότερα ἀναλύονται ὄχι µόνο τὰ σχετικὰ μὲ τὴν πίστη ποὺ 
εὐὑρίσκεται καταγεγραμμένη στὸ Σύμβολο τῆς πίστεως, ἀλλὰ καὶ τὰ τῶν αἱρέσεων 
ποὺ ἀμφισβήτησαν αὐτὴ τὴν πίστη. Ἡ θεολογική ἀνάλυση διανθίζεται μὲ ἀρκετὲς 
ἀναφορὲς στοὺς Προφῆτες τῆς Π.Δ. παθὼς καὶ μὲ ἀνάλυση σημαντικῶν κειμένων ἐκ 
τῆς Κ.Δ. 

δὲ Βλ. π.ΧΡΗΣΤΟΥ, Ἑλληνικὴ Πατρολογία, τόμ.Δ΄, Θεσσαλονίκη, Κυροµανός, 1989, 
σ. 483, 

5 Κατηχήσεις 19-23, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σσ. 247-262 (ἀναπαράγεται ἡ ἔκδ. 
Α.ΡΙΕΡΑΩΟΝΕΙ, ὃς 126, 1966, σσ. 87-174). Οἱ διατυπωθεῖσες ἀπόψεις ὅτι, οἱ ἐν λόγῳ 
Κατηχήσεις δὲν πρθέρχονται ἀπὺ τὴ γραφίδα τοῦ Κυρίλλου, ἀλλὰ ἀπὸ την τοῦ 
Ἰωάννου, διαδόχου τοῦ Κυρίλλου στὸν ἐπισκοπιπὸ θρόνο τῶν Ἱεροσολύμων, 
ἐλέγχονται ὣς ἀνακριβεῖς (βλ. τὶς σχετικὲς πληροφορίες στὸ ἔργο τοῦ Ππ.ΧΡΗΣΤΟΥ, 
ὅιπ., σ. 484). Στὶς Κατηχήσεις αὐτὲς γίνεται ἀνάλυση τοῦ Βαπτίσματος, τοῦ 
Χρίσματος μαὶ τῆς Θείας Βὐχαριστίας. 

56 Τὸ θέµα ἐμελέτησε ἐπισταμένως ὁ Α.ΗΕΙΣΕΝΒΕΚα, ΟΥαδεσκύεᾗε μιά Αροσιεἰκἰτσῄᾳε, 
Ιαἰρζίᾳ 1908, σ. 49ὲξ. 

Βλ. ἠς ἐπισημάνσεις τοῦ Ε.ΜΙΡΤΕΑΝΡ, Κοπδίαπιίπ Κίγεᾖε απι Πειίρεπ (ναῦ ἵπ «Τε- 
γιδαΐσπι παςᾗ ἄθη ἄΠιεκίοη [εγγήσπεη Ζεμρπίσσπε, Οὔϊεῦδοτρ 1052, σσ. 25ὲξ. 
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(τέλη τοῦ 4ου αἰ,). Στὸ Ὁδοιπορικὸ ἐπιβεβαιώνεται, κατἀρχάς, ἢ 
διενέργεια τῆς κατηχήσεως κατὰ τῇ διάρκεια τῆς πρὸ τοῦ Πάσχα 
περιόδου, ἐφόσον ἡ κατήχηση ἀπευθυνόταν σ'αὐτοὺς «μέ δαριἰαϊ- 
απίμ} ῥεΥ ραδεᾗα (οἳ ὁποῖοι θὰ βαπτίζονταν τὸ Πάσχα)». Ἡ δια- 
δικασία εἶναι παρόμοια μὲ τὶς ὑπόλοιπες πηγὲς τῶν πρώτων αἰώ- 
νων: ἐγγραφὴ τῶν ὀνομάτων ἐκείνων ποὺ ἐπιθυμοῦσαν νὰ βαπτι- 
στοῦν τὴν προηγουµένη ἡμέρα ἀπὸ τὴν ἔναρξη τῆς Μ.Τεσσαρα- 
κοστῆς/ την ἑπομένη (πρώτη ἡμέρα τῆς Μ.Τεσσαρακοστῆς) κάθε 
ὑποψήφιος χωριστά, συνοδευόμενος ἀπὸ τὸν ἀνάδοχοῦ, προσέρ- 
χεται στὸν Ἐπίσκοπο ὃ ὁποῖος τὸν ρωτάει περὶ τῆς ζωῆς ποὺ διάγει, 
ἐὰν σέβεται τοὺς γονεῖς του καὶ ἐὰν ἀποφεύγει τὴ µέθη καὶ τὴν 
ἀπάτη/ Στην περίπτωση ποὺ ὁ ὑποψήφιος πληροῖ τὶς παραπάνω 
προὐποθέσεις ἐγγράφεται ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν Ἐπίσκοπο στὸν κατά- 
λογο τῶν µμελλόντων νὰ βαπτιστοῦν, ἐνῶ σὲ διαφορετικὴ περίπτωση 
ὁ Ἐπίσκοπος τὸν ἁἀποπέμπει, μὲ τὴν προτροπή νὰ «σωφρονιστεῖ» 
καὶ, ἀκολούθως, νὰ ἐπανέλθει .. 

Ἀκολούθως, ἡ Αἰθερία παραθέτει τὰ σχετικὰ μὲ τὴν καθημερινὴ 
προετοιµασία τῶν κπατηχουµένων κατὰ τὴ διάρκεια τῆς Μ.Τεσσαρα- 
κοστῆςό”. οἱ κατηχούµενοι, μετὰ ἀπὸ τὸ τέλος τῆς πρωϊνῆς ἆκολου- 
θίας στην «Ἀνάσταση», ἐξορκίζονται ἀπὸ τοὺς «κληρικοὺς». Ἀκο- 
λούθως µεταβαίνουν στὸ «Μαρτύριο», ὅπου καθημερινὰ πραγµατο- 
ποιεῖται ἢ κατήχηση, μὲ τὴν παρουσία τῶν ἀναδόχων καὶ ὅσων 
πιστῶν ἐπιθυμοῦν νὰ παρευρίσκονται. Τὸ περιεχόµενο τῆς κατη- 
χήσεως προβλέπει ἀνάλυση τῶν ΤΓραφῶν καὶ τῶν ἀληθειῶν τῆς 
πίστεως. Μετὰ τὸ τέλος τῆς πέµπτης ἑβδομάδας ἀρχίζει ἡ «παράδο- 
ση» τοῦ Συμβόλου τῆς πίστεως. Ἡ καθημερινὴ κατήχηση ὁλοκληρά- 
νεται περὶ τὴν τρίτη ὥρα τῆς ἡμέρας στὸ ναὺ τῆς «Ἀναστάσεως», μὲ 


3 Ὁδοιπορικὸ 45, ἔνδ. Η.ρέταξ, 5Ο 21, 19901 σ. 254(1). 

3 Ἡ ἀρχὴ αὐτὴ περέµεινε σὲ ὅλες τς Ἐκκλησίες ἕως καὶ τοῦ δου αἰ., ὅταν ὁ 
Αὐγουστῖνος προτρέπει τοὺς µέλλοντες νὰ βαπτιστοῦν νὰ ἐγγραφοῦν στὸ σχετικὸ 
µατάλογο κατὰ τὴν ἔναρξη τῆς Μ.Τεσσαρακοστῆς (Φεγπιο 132, 1, ΡΙ. 38, 734-735). 
30 Τὸ κείµενο ἀναφέρεται σὲ «πατέρες» (γιὰ τοὺς ἄνδρες) καὶ «μητέρες» (γιὰ ας 
γυναῖπες), εἰσάγοντας ἔτσι την ἔννοια τῆς πνευματιμῆς πατρότητας στὸ θεσμὸ τοῦ 
ἀναδόχου (ὅ.π., σ.254,2). 

δι Στὸ ἴδιο, σσ. 254-256 (4). Ἀξιοσημείωτη εἶναι ἡ πληροφορία ὅτι, ἐὰν κάποιος 
ἀπὸ τοὺς προσερχόµενους εἶναι Εένος καὶ δὲν συνοδεύεται ἀπὸ κάποιον ἀνάδοχο, 
ἡ πρόσβασή του στὶς τάξεις τῶν πατηχουμένων µαθίσταταν δυσκολότερη, 

9 Στὸ ἴδιο, 46, σσ. 256(1)-258(4). 


Τὸ βάπτισμα κατὰ τὴν μετὰ τὴν Κ.Δ. ἐποχὴ ἕως τοῦ Δ΄ αἰώνα 405 


την εὐλογία τοῦ Ἐπισκόπου. Ἡ Αἰθερία ἐπισημαίνει ὅτι αὐτῃ εἶναι 
ἡ καθημερινὴ διαδικασία ἕως τῆς ἐνάρξεως τῆς Μ.Ἑβδομάδας», 

Τότε οἱ διαδικασίες προβλέπουν ἐντονώτερη προετοιμασία γιὰ 
τοὺς κατηχούµενους”' ὁ Ἐπίσκοπος καλεῖ στὸ ναὺ τοῦ Μαρτυρίου 
πάθε κατηχούµενο χωριστά, συνοδευόμενο ἀπὸ τὸν ἀνάδοχο, καὶ μὲ 
ἐπισημότητα ὑποδέχεται τὴν ἀπαγγελία τοῦ Συμβόλου τῆς πίστεως 
ἀπὸ τὸν καθένα. Ἀκολούθως, ὑπενθυμίζει στοὺς κπατηχούµενους ὅλα 
ὅσα διδάχθηκαν κατὰ τὴν περίοδο τῆς Μ.Τεσσαρακοστῆς κοὶ τοὺς 
ἀναγγέλλει ὅτι μετὰ ἀπὸ τὸ Βάπτισμά τους θὰ διδαχθοῦν τὰ 
σχετικὰ μὲ τὸ συγκεκριµένο Μυστήριος» Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ εἰσάγει 
στὶς Μυσταγωγικὲς Κατηχήσεις, οἱ ὁποῖες θὰ πραγματοποιηθοῦν 
κπαθημερινὰ κατὰ τὴν µεταπασχάλια ἑβδομάδα. 

Ἡ Αἰθερία, τέλος, ἀναφέρεται στὶς Μυσταγῶγικὲς Κατηχήσεις 
«κατὰ τὴν ὀγδοάδα τοῦ Πάσχα»» οἱ νεόφυτοι κοὶ ὅσοι ἐκ τῶν 
πιστῶν ἐπιθυμοῦν παρίστανται στην ὑπὸ τοῦ Ἐπισκόπου ἑρμηνεία 
τοῦ Βαπτίσματος, ἡ ὁποία λαμβάνει χώρα στὺ ναὸ τῆς Ἀναστάσεως, 
Οἱ πόρτες τοῦ ναοῦ κλείνουν, ὥστε νὰ ἀπομονωθεῖ ὅποιος δὲν εἶναι 
πιστός, εἶναι δὲ ἀξιοσημείώτη ἡ μαρτυρία τῆς Αἰθερίας ὅτι οἱ 
νεόφύυτοι «κραυγάζουν» ἀπὸ εὐαισθησία, καθὼς τοὺς ἀποκαλύπτε- 
ται τὸ βάθος τῶν Μυστηρίων». Τὸ πείµενο μᾶς πληροφορεῖ ὅτι 
ὑπῆρχε ἱερέας, ὁ ὁποῖος µμετέφραζε τῇ διδαχὴη τοῦ ἐπισκόπου ἀπὸ τὰ 
ἑλληνικὰ στὰ συριακά, διότι κάποιοι ἔπ τῶν νεοφύτων δὲν 
ἐγνώριζαν ἑλληνιμά. Τὸ ἴδιο ἴσχυε γιὰ ὅσους ἐγνώριζαν µόνο 
λατινικά. 


(νὺ Συγγενὴς μὲ τὴ λειτουργιμὴ πράξη τῶν Ἱεροσολύμων ὑπῆρξε 
Ἡ τῆς Ἀντιόχειας, ἢ ὁποία ἄσκησε ἐπιρροή, στὰ σχετικὰ μὲ τὴ 


65 Στὰ Ἱεροσόλυμα, περὶ τὰ τέλη τοῦ 4ου αἱ. οἱ κατηχήσεις ὁλοχληρώνονταν λίγο 
πρὺ τῆς Μ.Ἡβδομάδας (βλ. Η.ΒΟΥΛΓΑΡΑΚΗ, Αὲ Κατηχήσεις.., σ.296, σημ.1). 

δὲ στὸ ἴδιο, σσ. 258-259 (4-5). 

65 Ἡ διαδικασία αὐτῃ πρέπει νὰ ἑλάμβανε χώρα πατὰ τὴν Κυριακή τῶν Βαΐων, 
δηλαδη μὲ τὴν ἔναρξη τῆς Μ.Ἑβδομάδας (βλ. α.ΒΙ Αα, «Ώετ ΚαίθομΙπιοηαί...», σ. 
236). 

66 Στὸ ἴδιο, 47, σσ. 260(1)- 262/5). 

κ. Γἱδριαίας αμ{ΕΜι ερίποορο οἱπριία 6{ πατταΠίθ, {αΠίαθ νοςες σέ οοἰἱαιάα παω, 
ΡΟ1ΡΟ Γογας εοοἰοσία αμ άίαηέι νοσες ΕοΓιέΗι. Ύθγε οπὖη ἵία πηϊσεογία οπιπία αὐοοίνει, µί 
πιε[ίμς ΠΟΠ ρομδίί οοπιηιονεγὶ αἱ ἑα, αμ αέ αιιαῑς δὶο εχροπὶ (σ.260,2). 
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Λατρεία, σὲ ἄλλες ἀνατολικὲς Ἐκκλησίεςδ Ἐκ τῶν σηµμαντικότε- 
ρων μαρτυριῶν τῆς βαπτισματικῆς πράξεως τῆς Ἐκκλησίας τῆς 
Ἀντιόχειας θεωροῦνται οἳ Κατηχήσεις τοῦ Ἰ.ΧρυσόστομουΣ, οἱ 
ὁποῖες ἐκφωνήθηκαν κατὰ τὴ διάρκεια τῆς θητείας του ὡς πρεσβυ- 
τέρου στην Ἀντιόχεια (386-398μ.Χ.);., Πρόκειται περὶ δώδεκα (συ- 
νολικῶς) Κατηχήσεων, ἐκ τῶν ὁποίων οἱ ἑπτὰ εἶναι προβαπτι- 
σματικὲς καὶ οἱ πέντε Μυσταγωγικές. Μὲ βάση τὴν ἔπδοσή τους 
διακρίνουμε τρεῖς σειρὲς Κατηχήσεων’.. 


6δ Βλ, ΚΚΕΕΤςΟΗΜΑΕ, «Νοινεί]ες τδοπετςο]ος 5υτ [ΠηΙ(ἰα{ίοι «ἰτόξίεηπε», {ΜΕ 132 
(1973), σ.12. Ὅπως κατέδειξε ὁ Ρ. ΡΕ ΡύΝΙΕΤΊ, ἡ Ἀντιόχεια ἀπετέλεσε ἤδη ἀπὺ τοῦ 
2ου αἰ., τὸ λειτουργικὸ πρότυπο στην βαπτισµατικὴ λειτουργική πράξη γιὰ τῖγν 
ἀνατολικὴ Συρία, την Παλαιστίνη καὶ τὴν Ἀραβία («Βαρίδέπιε», ΡΑΟΙ, Π,1, 1910, 
στ.18). Ὅπως τονίζει ὁ 1.1ΙΙΕΕ, ἡ Ἀντιόχεια ἀνέπτυξε µία σημαντικῆή λειτουργικὴ 
πράξη ἰδιαίτερα στὰ θέµατα τοῦ τρόπου εἰσόδου στην Ἐμκλησία (κατήχηση, 
τελεσιουργία Βαπτίσματος), λόγῳ τῶν πολλῶν προβλημάτων αἱρέσεων καὶ 
σχισµάτων, τὰ ὁποῖα τὴν ἐτάραξαν κατὰ τὸν 4ο αἰ. (ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ βλ. καὶ 
Β.ΣΤΕΦΑΝΙΔΟΥ, Ἐμκλησιαστικὴ ἱστορία, Ἀθήνα 19703, σσ. 203έξ,/ Κ.ΩΕΝΕΕΕΣΕΕ, 16 
ῥακγίατσαι ἆ ΑίοζΙε ἀεριῖς ἰα ραΐχ ἄε ΙΓ Ερ[ίδε Ἱεσαμὰ ἷᾳ οοπαµέ!ε αγαβε, Ῥατὶς 1945, 
σ20) καὶ τὰ ὁποῖα τὴν ὁδήγησαν στην υἱοθέτηση λειτουργικῶν τρόπων ἕπα- 
γεντάξεως τῶν ἀποσχισθέντων στην Ἐπκλησία, ἀλλὰ καὶ σωστῆς προετοιμασίας 
τῶν πατηχουµένων [1 (οη[ΙγπιαΠοπ. δεη5 εἰ σοπ]οπάίμτε οεζμηιέπίαμε Πΐεγ εί αι- 
ουτά πι, Ῥατῖς, Βεαιεπεσηε, 1973, σ.176 (ΤΗ 23)]. Στοὺς λειτουργικοὺς αὐτοὺς 
τρόπους συγκαταλέγεται καὶ ἡ υἱοθέτηση τῆς ὁμαδικῆς κατηχήσεως καθ ὅλη τη 
Μ.Τεσσαρακοστή (Α.ΝΕΝΟΕΒ, ὧθαῃ (ΟἨγγδοδίοπιε. Ημ (αιέεμένες Βαρισηιαίες 
ὑπέαῖις, Ο 5005, 1970, σ. 68, σημ. 1). Ἡ σημασία τῆς βαπτισματικῆς πράξεως τῆς 
Ἀντιόχειας συνίσταται παὶ στὸ γεγονὸς ὅτι ἀποτελεῖ τὸ «λειτουργικὸ ὑπόστρωμα» 
τοῦ βυζαντινοῦ βαπτισματικοῦ λειτουργικοῦ τύπου (βλ. 6ΚΕΕΊΞΩΗΜΑΕ, «Νουνείίες 
τεσ]ετσῃος...», σ.13). 
6 Ὁ κπ.οΑΒΙέ τονίζει τὸ γεγονὸς αὐτὸ ναὶ παραθέτει σχετικὲς ἀπόψεις καὶ ἄλλων 
[1 Ἠπιμαίίοπ ΟἨτέίεππε», στὸ συλλογικὸ ἔργο ὑπὸ τὴ διεύθυνση τοῦ Α.4ΜΑΕΤΙ- 
ΜΟΕΤ, 1 Ερίκ επ ϱγϊδγε, 1. (1.65 δαστεηιεΠίθ), Τουτπαὶ (Βεἱρίαιε), Ὠεδε]ές, 1984, 
σ40]. 
0 Βλ. Π.ΧΡΗΣΙΟΥ, Πατρολογία, τόµ.Α΄, Θεσσαλονίκη, Κυροµανός, 1989, σ. 270/ 
Η.Μ.ΕΙΠΕΥ, Ολβία ΙπΙα(ίο”, ὙΝαςλίπρτοπ, Της Οποιος Ὀπίνετειί οἳ Απιετῖσα 
Ρτε5Β, 1974, σ.12 (Τε (αἰλο]ίς ζπινεγςίν οἱ Απιενίσα δεµαάϊίος ἐπ Οἠγσίαη Απηιμιυ 
11)/ Α.ΜΕΝΟΕΕ, ὅ.π., σσ. 50-65/ Α.6ΜΑΕΤΙΜΟΣΤ, ὅ.π., σ.29, σημ.Ὀ. Ἡ σημαντικότερη 
µελέτη γιὰ τὸ γενικότερο θρησκευτικὺ περιβάλλον, µέσα στὸ ὁποῖο ἐκφωνήθηκαν 
οἱ Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου εἶναι ἡ τοῦ 6ΒΑΤΕ, «Ἰοῦπ (Πγδοδίοπιε απἀ ΗΝ 
Τίπιε (µτφρ. Μ.ΟΟΝΖΑΦΑ), 1.1, ἸΜεςιπιϊπείοτ, Ματγἰαπά, 19607 
Ἡ Ἡ πρώτη σειρὰ ἐπδόθηκε ἀπὺ τὸν Βενεδικτῖνο μελετητή τοῦ 18ου αἱ. Β. ἆε 
ΜΟΝΤΕΑὕΟΩΝ καὶ ἀποτελεῖται ἀπὸ δύο Κατηχήσεις, ἓς ὁποῖες περιέλαβε στὴν 
ἔκδοση τῆς Πατρολογίας του ὁ 1Ρ.ΜΙΟΝΕ ((αίεε[εδί αἲ ἠαίπαπάος Ργίπια εί αἰ- 
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Ἀναξητώντας τὶς πληροφορίες περὶ τῆς προβαπτισματικῆς κατη- 
χήσεως στὸ συγκεκριµένο ἔργο τοῦ Χρυσοστόμου, ἐπισημαίνουμε 
τὴν ἰδιαίτερη ἀναφορά του στὸ ρόλο τοῦ «ἀναδόχου»'-. Σύμφωνα 
μὲ τὶς Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου, οἱ «ἀναδεχόμενοι» ποὺ θὰ 
ἐπιδείξουν «πολλὴ σπουδη» στὸ κατηχητικὸ ἔργο τῶν ἀναδεκτῶν 


ἴρνα, ΡΟ 49, 223-340). Ἡ δεύτερη σειρὰ ἀποτελεῖται ἀπὸ τέσσερεις Κατηχήσεις, ἃς 
ὁποῖες ἐξέδωσε ὁ Α.ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΣ-ΚΕΡΑΜΗΥΣ μὲ βάση τὸν κώδικα 2156. τῆς 
Συνοδικῆς βιβλιοθήκης τῆς Μόσχας (γ΄αγία ΟΤαεσα δαστα. δρονπῖξ ρτεσεσΚίΚΗ πεί- 
ἀαπηίκ] δοροσίονεκἰκἠ Γεκδίον ΙΥ-ΧΥ΄ νεξον, στὴ συλλογη τοῦ ΖΑΡΙΝΕΚΙ, [πο 
ΠΗ, αοιιίογα 5. Ρε(ΘΥΡΥΡΚαρο [1ηνεγςοία 93-95, δι. Ρείετςῦυτρ 1909, σσ. 154-183. Ἡ 
ἐπανεξέταση τῶν κειμένων ἔγινε ἀπὸ τὸν Α.ΕΗΕΗΑΒΡ, «Κενίεν οἱ Ψατία ρτ8εςᾶ ςᾶ- 
τα», ΒΖ 20, 1911, σσ. 257-261). Ἡ τρίτη σειρὰ ἀποτελεῖται ἀπὸ ὀκτὼ Κατηχήσεις, 
τὶς ὁποῖες ἀνεκάλυψε ὁ Α.ΜΕΝΟΕΕ στη Μονη Σαυρονικήτα τοῦ Ἁγίου Ὄρους παὶ 
τὶς ὁποῖες ἐξέδωσε στὴ σειρὰ 5ομγοσς Οµγόκσηπες, 5008, 1970 [περὶ τῆς διακρίσεως 
τριῶν σειρῶν στὶς βαπτισματικὲς Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου, βλ. Η.Μ.ΕΠΕΥ, ὅ.π., 
σσ. 12-14/ Α.ΨΕΝΕΕΕ, ὅ.π., σσ. 22-65/ Ρ.ΗΑΕΚΙΝς, δή. οµπ (Πγγδοσίοηι: Βαριίσηια] 1ή- 
φΗπο σης, ὙΝεδιπαηςίοτ, Ματγἰαμᾶ, 1963, σσ. 8-19 (ΑΟ Υ/ 31)/ τΜ.ΕΙΝΝ, ΤΗ Πά1μΤρΥ 
οἱ Βαρίίΐσηι ἵπ (ἡε Βαριίσηιαί 1ποίγμοίομς οἱ 1. Ἰομη (Ηηγδοδίοηι, ΝαδΗμΙπρίοπ 1967, 
σς. 5-13]. 

Ἡ πρώτη τῆς σειρᾶς ποὺ ἐξέδωσε ὁ ΜΙΟΝΕ εἶναι ἴδια μὲ την πρώτη τῆς σειρᾶς 
τοῦ ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ-ΚΕΡΑΜΕΩΣ καὶ ἐπφωνήθηκε κατὰ τὴ Μ.Τεσσαρακοστὴ τοῦ 
390μ.Χ., δέκα ἡμέρες μετὰ ἀπὸ κάποια ἄλλη ποὺ δὲν σώθηκε. Ἀπὺ ἡς Κατηχήσεις 
τοῦ ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ ΚΕΡΑΜΕΩΣ, ἡ πρώτη ἐχφωνήθηχε τριάντα ἡμέρες πρὸ τοῦ 
Πάσχα, ἢ δὲ δεύτερη ἐπφωνήθημε δέκα ἡμέρες μετὰ την πρώτη (Α.ΜΕΝΟΕΕ, ὅ.π., 
σ.77). Ἡ τρίτη τῆς σειρᾶς αὐτῆς ἐπφωνήθηκε τὴ Μ.Πέμπτη τοῦ 388μ.Χ. (Τ.Μ.ΕΙΝΝ, 
ὅιπ., σ.8), ἡ δὲ τέταρτη κατὰ την πασχάλια νύχτα τοῦ ἴδιου ἔτους, Ἡ τέταρτη αὗὐτὴῃ 
Κατήχηση τῆς σειρᾶς ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ- ΚΕΡΑΜΕΩΣ συμπίπτει μὲ τὴν τρίτη τῆς σειρᾶς 
Σταυρονικήτα: ἑπομένως, ἀπὸ τὴν ἓν λόγῳ σειρὰ τίθενται πρὸς µελέτη ἡ δεύτερη 
καὶ ἡ τρίτη Κατήχηση. Ἡ σειρὰ τῆς Σταυρονικήτα περιλαμβάνει ὁπτὼ Κατηχήσεις, 
ἐκ τῶν ὁποίων οἱ τρεῖς πρῶτες ἐπφωνήθηκαν πρὸ τοῦ Πάσχα (ἡ δεύτερη τὸ 
300μ.Χ.), οἳ δὲ ὑπόλοιπες πέντε (ἀριθμ. 4-8) ἐπφωνήθηκαν κατὰ τῇ διακαινήσιµο 
ἑβδομάδα καὶ, ἑπομένως, πρόκειται περὶ Μυσταγωγικῶν Κατηχήσεων. Τὸ σύνολο 
τῶν Κατηχήσεων εἶναι, ἑπομένως, δώδεκα: οἱ δύο τῆς σειρᾶς ΜΙΟΝΕ, οἱ δύο τῆς 
σειρᾶς ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ-ΚΕΡΑΜΕΩΣ (ἡ δεύτερη καὶ ἡ τρίτη κατὰ σειρὰ) καὶ οἱ ὀκτὼ 
τῆς Σταυρονικήτα (ν/ΕΝΟΕΚ). 

Στις παραπομπές µας χρησιοπονοῦμε τῆν ἔκπδοση Α.ΜΕΝΟΕΕ γιὰ τις ὀπτὼ 
πρῶτες Κατηχήσεις τῆς Σταυρονικήτα, καὶ την ἕκδοση ΕΠΕ (Ἰ.Ἀρυσοστόμου ἔργα, 
τόμ.20, Θεσσαλονίκη 1957) γιὰ ἐς ὑπόλοιπες, Στην ἔχδοση αὐτὴ οἳ Κατηχήσεις Θ΄ 
καὶ Ι΄ ἀντιστοιχοῦν πρὺς τὴν Α΄ καὶ Β΄ τῆς σειρᾶς Μονεα σον (ἔκδ. ΜΙΟΝΕ) παὶ οἱ 
Κατηχήσεις ΙΑ΄ καὶ ΙΒ΄ ἀντιστοιχοῦν πρὸς τὴν Β΄ καὶ Τ΄ τῆς σειρᾶς τοῦ 
ΠΑΠΑΔΟΠΟΥΛΟΥ-ΚΗΡΑΜΕΩΣ. 

3 Περὶ τοῦ συγκεκριμένου ὅρου σιὶς Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου, βλ. ΝΕΝΟΕΑ, 
σ.142, σημ.]. 
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τους θὰ λάβουν «πλούσια ἁἀμοιβῆ» ἀπὸ τὸ Θεό, σὲ ἀντίθεση μὲ 
ὅσους «ραθυμοῦν»΄;», Ὁ Χρυσόστομος χρησιμοποιεῖ περὶ τοῦ ἆνα- 
δόχου καὶ τὸν ὅρο τοῦ «ἐγγυητῆ», τονίζοντας ὅτι ἡ εὐθύνη εἶναι 
πολὺ µεγαλύτερη σὲ σχέση μὲ ἐκεῖνον ποὺ ἐγγυᾶται γιὰ χρηματικὰ 
ποσά΄. Ἀπολούθως, παρέχονται περισσότερες πληροφορίες περὶ 
τοῦ ρόλου τῶν ἀναδόχων στὸ ὅλο κατηχητικὸ ἔργο: Ἡ «εὐὖδο- 
πίμησις» τοῦ κατηχούµενου ἐξαρτᾶται ἀπὸ αὐτούς, ποὺ πρέπει μὲ 
τη νουθεσία νὰ «χειραγωγοῦν» τὸν κατηχούμενο στην «ὁδὸ τῆς 
ἀρετῆς». Γι αὐτὸ (συνεχίζει ὁ Χρυσόστομος) ἀποκαλοῦνται «πνευ- 
ματικοὶ πατέρες», ἵνα δι αὐτῶν τῶν ἔργων µάθωσιν ὅσην ὀφείλουσι 
φιλοστοργίαν ἐν τῇ τῶν πνευματικῶν διδασκαλία περὶ τοὺς 
τοιούτους (τοὺς κατηχούµενους) ἐπιδείκνυσθαι |. 

Θὰ πρέπει νὰ τονιστεῖ ὅτι, ἡ ἀνάγκη γιὰ ἀναδόχους ἔγινε 
ἰδιαίτερα αἰσθητὴ στὶς ἀρχὲς τοῦ 4ου αἰ. καὶ ὀφείλεται στὴν 
ἀπότομη αὔξηση τοῦ ἀριθμοῦ τῶν ἀνθρώπων ποὺ προσέρχονταν 
στην Ἐλκλησία. Ἑπομένως, σὲ µεγάλες πόλεις ὅπως ἡ Ἀντιόχεια, 
ἦταν ἀδύνατο νὰ γνωρᾶουν οἱ ἐκπρόσωποι τῆς Ἐκκλησίας τὸ 
χαρακτήρα καὶ τὶς διαθέσεις τῶν ὑποψηφίων γιὰ τὸ Βάπτισμα΄ς 
Ἠταν, ἐπίσης, ἀδύνατον νὰ διαθέσουν γιὰ πάθε ὑποψήφιο την 
ἀπαραίτητη προσοχή, τὴν τόσο ἀναγκαία γιὰ τη σὠστὴ 
προετοιμασία τῶν κατηχουµένων. Ἔτσι, ὁ ἀνάδοχος δὲν ἦταν µόνο 
ἕνας ἐγγυητής, ἀλλὰ ἐπιφορτίστηκε μὲ τὸ ἔργο τοῦ καθοδηγητή καὶ 
τοῦ διδασκάλου. 


(ντ) Στὶς Βαπτισματικές του Κατηχήσεις ὁ Χρυσόστομος ἀναφέ- 
ρεται ἐκτενῶς στὸ περιεχόµενο τῆς κπατηχήσεως. Ἀπόμα καὶ στή 
Βαπτισματικὴ Κατήχηση Β΄’, 12, ὅπου γίνεται ἀναφορὰ στην «κχαθη- 


13 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Β΄, 15, ΝΕΝΟΕΕ, σ.141 (1-4). 

 Εὶ τοίνυν οἱ ἐπὶ χρήµασί τινὰς ἀναδεχόμενοι τῷ παντὶ ὑπευθύνους ἑαυτοὺς 
καθιστᾶσι, πολλῷ μᾶλλον οἱ ἐν τοῖς πνευματικοῖς καὶ εἰς τὸν τῆς ἀρετῆς λόγον 
τινὰς ἀναδεχόμενοι πολλὴν τὴν ἀγρυπνίαν ἐπιδείμνυσθαι ὀφείλουσι, παραινοῦ- 
ντες καὶ συμβουλεύοντες, διορθοῦντες, πατρικὴν φιλοστοργίαν ἐπιδειχκνύμενοι 
[δαπτισματικὴ Κατήχηση Β’, 15, ΨΕΝΩΕΒ, σ.142(11-16)]. 

15 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Β΄, 16, ΨΕΝΟΕΕ, σ.142-143, 

Ἰ6 στὴν Ἀντιόχεια τοῦ τέλους τοῦ 4ου αἱ. οἱ προσερχόµενοι στὸ Βάπτισμα προέρχ- 
ονταν ἀπὸ τρεῖς κατηγορίες μιχρὰ παιδιά, ἐνήλικοι καὶ ἐτοιμοθάνατοι. Γαὐτὸ 
εἶχε δημιουργηθεῖ τὸ πρόβλημα τῆς μαζικῆς προσελεύσεως πατηχουµένων (βλ. 
σχετκὰ Α.ΝΨΕΝΟΕΣ, σ.68). 
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μερινὴ διδασκαλία» χωρὶς νὰ ἀποκαλύπτεται τὸ περιεχόμενό της”, 
ὑποδηλώνεται ὅτι ἐφόσον ἐπρόκειτο περὶ παθημερινῆς διδασκα- 
λίας, θὰ πρέπει νὰ περιεῖχε πολλὰ θέµατα. Στὸ κείµενο, μάλιστα, 
ποὺ ἀκολουθεῖ τὸ περὶ «καθημερινῆς διδασκαλίας», γίνεται ἄναφο- 
ρὰ σὲ «παραινέσεις», «συμβουλὲς καὶ «διορθώσεις» (τῆς προηγού- 
µενης ζωῆς τῶν κατηχουμένων/ϐ) ἐκ µέρους τῶν «ἀναδόχων» κατὰ 
τὴν περίοδο τῆς κατηχήσεως᾽.. 

Ἡ διδασκαλία θεμάτων τῆς Ἁγίας Γραφῆς, τὰ ὁποῖα σηµατοδο- 
τοῦν τὸ σχέδιο τοῦ Θεοῦ γιὰ τὴ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου περιλαμβά- 
νονται καὶ στὶς Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου: περὶ τῆς δημιουργίας 
καὶ ἐγκαταστάσεως τῶν πρωτοπλάστων στὸν παράδεισο, περὶ τῆς 
πτώσεως τοῦ ἀνθρώπου καὶ τῶν συνεπειῶν της καθὼς καὶ περὶ τῆς 
φιλανθρωπίας τοῦ Θεοῦ γιὰ τὸν πεπτωκότα ἄνθρωπο".. Τὰ θέµατα 
αὐτὰ κρίνονται τόσο σηµαντικά, ὥστε ὁ Χρυσόστομος τονίζει ὅτι 
ὅλα ὅσα θὰ διδαχθεῖ ὁ ὑποψήφιος κατὰ τὴν κατήχηση συντελοῦν 
στὴ «μεταγωγὴ τῆς διανοίαο ἀπὸ τῶν σωματικῶν ἐπὶ τὰ θειότερα 
καὶ πνευματικά... 

Τὰ σημαντικότερα, ὅμως, θέµατα ποὺ περιλαμβάνονται στὶς 
Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου εἶναι οἱ ἠθικὲς παραινέσεις πρὸς 
τοὺς κατηχούµενους. Ὁ Χρυσόστομος τονίζει ὅτι, πρέπει νὰ ὑπάρ- 
χει «πολιτεία ἔργων» τοῦ ὑποψηφίου πρὸς τὸ Βάπτισμα: προσθέτει 
μάλιστα ὅτι, οἳ µέλλοντες τῆς βασιλικῆς ἀξιοῦσθαι δωρεᾶς θὰ 
πρέπει νὰ διδαχθοῦν ὅτι κανένα ἁμάρτημα «δὲν μπορεῖ νὰ νικήσεν 
τὴ φιλανθρωπία τοῦ δεσπότου». Ἀλλὰ κι ἄν ἀκόμα κάποιος εἶναι 
πόρνος, µοιχός, µαλακός, ἀρσενοκοίτης, ἧταιρηχώς, ἅρπαξ, πλεο- 
γέκτης, µέθυσος καὶ εἰδωλολάτρῆς, εἶναι τόση ἢ δύναμη τῆς δωρεᾶς 
τοῦ Δεσπότου, ὥστε νὰ ἀφανίζονται ὅλα αὐτὰ τὰ ἁμαρτήματα καὶ 
νὰ ἐμφανίζεται ὁ μελλοντικὸς βαπτισµένος «φαιδρότερος τῶν 
ἠἡλιακῶν ἀκτίνων»Ώ, 


Ἴγβνοεκ,σ. 139(6). 

18Ώλ. τις ἀπόψεις τοῦ ΙΡΑΝΙΕΙΟυ περὶ τελείας ἀποκοπῆς τοῦ πατηχούµενου ἀπὺ τὰ 
εἰδωλολατρικὰ ἤθη (1: οαιὀε]μὲςε.., σσ. 10-11). Περὶ τῆς ἀνάγκης διορθώσεως τῆς 
προηγούμενης ζωῆς τῶν κατηχουµένων, ὅπως μαρτυρεῖται στὶς Βαπτισματικὲς 
Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου, βλ. Ε.5ΟΗΝΑΕΤΖ, «Βιςδείυίεπ υηά ΚαίεομιπιεπεηΚ- 
Ίᾳβεεπ», (εταπιπιεί(ε δοἡγί[ιοπ , 19390, σσ. 274-362. 

Ἰ) Βαπτισματικὴ Κατήχηση Β’, 15, ΝΕΝΟΕΕ, σ.142(15). 

8 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Β’, 3-8, ΨΕΝΟΕΕ, σ.131-138. 

δι Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 16, ΨΕΝΟΕΚ, σ.116(7-8). 

8 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 25, ΝΕΝΑΕΒ, σ.121(4-14). 
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Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ὁ Χρυσόστομος ἀποδέχεται ὡς ὑποψη- 
φίους γιὰ τὸ Βάπτισμα κατηγορίες ἀνθρώπων, τὶς ὁποῖες δὲν ἀποδέ- 
χονταν παλαιότερα κείµενα, ὅπως ἡ Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ 
Ἱππολύτου Ρώμης. Στὸ θέµα αὐτό, ἑπομένως, μαρτυρεῖται µία µετα- 
βολὴ τῆς στάσεωὼς τῆς Ἐκκλησίας. Την μεταβολἢ ἐκφράζει ὁ Χρυσό- 
στοµος, ἕνας ἱεράρχης ὁ ὁποῖος θεωρεῖται (τουλάχιστον ἀπὸ τὴ Ρω- 
μαιοκαθολικὴ θεολογία) ὡς «πουριτανὸς»ξ”, Εἶναι, ὅμως, σαφὲς ὅτι 
ἢ ποιμαντικὴ μέριμνα τοῦ Χρυσοστόμου τοῦ ὑπαγορεύει τὴ «θερα- 
πεία» τῶν ἁμαρτημάτων τῶν κατηχουµένων καὶ ὄχι τὴν ἐκ προοι- 
µίου ἀπόρριψή τους, 

Ἄλλωστε, οἱ ἠθικὲς παραινέσεις τοῦ Χρυσοστόμου στὶς Βαπτι- 
σματικὲς Κατηχήσεις εἶναι πολλὲς καὶ ποικίλες. Οἱ µέλλοντες νὰ 
βαπτιστοῦν ὀφείλουν: νὰ ἀπέχουν ἀπὸ τὰ κακὰ μὲ την ἐργασία τῶν 
ἀγαθῶν πράξεων”. νὰ ἔχουν ἐγκράτεια γλώσσας" νὰ ἀποφεύγουν 
τοὺς ὅρκουςξ νὰ ἐξαλείψουν πλῆθος κακῶν συνηθειῶν (ψεῦδος, 
ὕβρις, αἰσχρολογία, μίμηση τοῦ γελωτοποιοῦ)ξ. νὰ καταπολεµή- 
σουν την ὀργὴ καὶ τὸ θυµόξξ- νὰ υἱοθετήσουν τὴν πραότηταξ-- νὰ 
εἶναι σώφρονες καὶ ἐλεήμονες, καθὼς καὶ νὰ ἐπιδεικνύουν σεµνό- 
τητα, φιλανθρωπία, ἀγάπη, φιλοφροσύνη, ἐπιείκια, πραότητα, ἄνε- 

κακία”. νὰ µείνουν «καθαροὶ ἀπὸ τὴν ἀπάτη»'' νὰ ἔχουν «ἐγρή- 
γορση, διέγερση, καθαρότητα ἀπὸ βιωτικὲς φροντίδες, σωφροσύνη, 
πολλὴ προθυμία, ἀπομάκρυνση κάθε ξένου λογισμοῦ πρὸς τὰ 
μυστήρια, προετοιμασία καθαρότητας τοῦ οἴκου»"'' νὰ παύσουν νὰ 
εἶναι προσκολληµένοι στὰ «πκοσμικὰ πράγματα καὶ την τρυφικὴ 


5 Περὶ τούτου μᾶς πληροφόρησε κάποτε ἡ µεγάλη φιλόλογος καὶ ἐκδότης τῶν 
ἔργων τοῦ Χρυσοστόμου Α.Μ.ΜΑΙΙΝΩΕΕΥ, ἡ ὁποία (ἄν καὶ Ρωμαιοκαθολικὴ) 
παραδεχόταν ὅτι ἡ θεολογία τοῦ Χρυσοστόμου ἐνοχλεῖ την ἐκποσμικευμένη 
Δυτιχὴ Ἐλκλησία. 

Μ Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 26, ΝΕΝΟΕΒ, σ.122(2-3). 

δὲ Βαπτισματικὴ Κατήχηση Θ’, 12-24, ΕΠΕ 30, σσ.534-540. 

δό Βαπτιοματικὴ Κατήχηση 6, 15-18, ΕΠΕ 30, σσ.540-545. 

δ7 Βαπτιοματικὴ Κατήχηση ἵ”, 8, ΕΠΕ 30, σσ.558(2-3). 

δδ Βαπτιοματικὴ Κατήχηση ἵ, 9, ΕΠΕ 30, σσ.558(10)-560(5). 

δ) Βαπτισματικὴ Κατήχηση ἵ’, 10, ΕΠΕ 30, σσ.560(6)-5635). 

5 Βαπτισματικὴ Κατήχηση τ΄, 14, ΕΠΕ 30, σσ.566(19-27). Περὶ τῆς ὑποχρώσεως γιὰ 
ἐλεημοσύνη, βλ. καὶ Βαπτισματικὴῇ Κατήχηση ἵ, 16, ΕΠΕ 30, σσ.570(8-25). 

31 Βαπτισματικὴ Κατήχηση ἵ, 15, ΕΠΕ 30, σσ.568(5-10). 

5 Βαπτισματικὴ Κατήχηση ἵ', 20, ΕΠΕ 30, σσ.»76(20-21). 

3 Βαπτιοματικὴ Κατήχηση 6’, 5, ΕΠΕ 30, σσ.524(3-190). 
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τράπεΐξα καὶ τὰ πολυτελή ἐνδύματα»”- νὰ γίνουν (κατὰ μίμηση 
Χριστοῦ) πράοι καὶ ταπεινοὶ τῇ παρδίᾳ”. οἱ γυναῖπες νὰ θεω- 
ρήσουν τοὺς χαλλωπισμοὺς ὡς µάταιους”' νὰ ἀποφεύγουν τοὺς 
«κληδονισμοὺς» καὶ τὶς «παρατηρήσεις» (καὶ τὰ δύο ἀφοροῦν στὴ 
μαντικ]), καθὼς καὶ ποικίλα «θεάµατα»”. νὰ ἀποδώσουν τιμὴ στὸ 
ὄνομα «Χριστιανὸς μὲ την ἀποφυγὴ «τῶν πονηρῶν δελεασμάτῶν 
τοῦ διαβόλου», τὴν «ἀποχή ἀπὸ τὰ βρώματα καὶ ἀπὸ τὰ κακὰ», τὴ 
«σπουδή τῆς ἀρετῆς», τὶς «προσευχὲς καὶ τὴν ἐξομολόγηση», τὴν 
«ἀνάγνωση καὶ κατάνυξη τῆς ψυχῆς», την ἀποφυγὴή τῶν «βιώτικῶν 
διαλέξεων» 

Ἐκιτός, ὅμως, ἀπὸ τὸ πλήθος τῶν ἠθικῶν παραινέσεων, ὁ Χρυσό- 
στοµος ἀναφέρεται στην ἀνάλυση τοῦ Συμβόλου τῆς Πίστεως κατὰ 
την πρὸ τοῦ Βαπτίσματος περίοδο. Τὸ Σύμβολο τῆς Πίστεως χαρακ- 
τηρίζεται ἀπὸ τὸ Χρυσόστομο ὡς ὁ θεμέλιος λίθος γιὰ τὴν «ἄνοι- 
κοδόµηση» ὅλης τῆς χριστιανικῆς προσωπικότητας”. Ἡ ἔμφαση 
αὐτὴ στὴ γνώση τῆς πίστεως εἶναι ἀπαραίτητη, διότι ἔτσι ἐχλείπει ὁ 
κίνδυνος νὰ θεωρηθεῖ ἡ πρὸς τὸ Βάπτισμα πορεία µόνον ὡς σύνολο 
ἠθικῶν δεσμεύσεων. Ὁ Χρυσόστομος δὲν θεωρεῖ τὶς ἠθικὲς παραινέ- 
σεις ὡς «θεμέλιο λίθο» γιὰ τὴ χριστιανικὴ ἰδιότητα, ἄν καὶ πολλα- 
πλῶς ἀναλύει τὶς ἠθικὲς ὑποχρεώσεις τῶν πατηχουµένων καὶ 
συνιστᾶ ἐπίμονα τὸ σεβασμὸ τῶν ὑποχρεώσεων αὐτῶν. Τὸ κέντρο 
βάρους εὑρίσκεται στην ἀναλυτικὴη παρουσίαση τῆς πίστεως, 
δηλαδη στην ἐνδελεχὴ µελέτη τοῦ Συμβόλου Νικαίας-Κωνσταντι- 
νουπόλεως, τὸ ὁποῖο κατὰ τὴν ἐποχη τοῦ Χρυσοστόμου ἀποτε- 
λοῦσε τὴν πρόσφατη ὁριοθέτηση τῆς Ὀρθοδόξου πίστεως. 


(ν11) Πολὺ ἐνδιαφέρουσες εἶναι οἱ μαρτυρίες περὶ τῆς προβαπτισ- 
ματικῆς κατηχήσεως στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγές, ἔργο συμπιλητῆ 


3 Βαπτισματιπὴ Κατήχηση ἴ, 5, ΕΠΕ 30, σσ.552(10-11). 

Ἀ Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 30-34, ΨΕΝΟΕΕ, σ0.123-125, 

6 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Δ΄, 34-38, ΜΝΕΝΟΕΚ, σσ.125-128. 

3 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 39-43, ΨΕΝΟΕΕ, σσ.128-130. 

ὃν Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 44-47, ΝΕΝΩΕΕ, σσ.131-132. 

3 Ἐπεὶ οὖν ὁ θεμέλιος τῆς εὐσεβείας ἡ πίστις ἐστί, φέρε μικρὰ περὶ ταύτης 
διαλεχθῶμεν ἵνα τὸν θεµέλιον ἀρραγὴ καταβαλάμενος, οὕτω λοιπὸν μετὰ 
ἀσφαλείας τὴν πᾶσαν οἰκοδομὴν ποιησώµεθα (Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 20, 
ΝΕΝΟΒΕ, σσ.118(1-4). 
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στὰ τέλη τοῦ 4ου αἰ.ῖν'. Τὸ ὅλο ἔργο περιέχει κανόνες, διατάξεις 
καθὼς καὶ λειτουργικὲς πληροφορίες, οἱ ὁποῖες περιβάλλονται μὲ τὸ 
πῦρος τῆς ἀποστολικῆς προελεύσεως και κατανέμονται σὲ ὀκτὼ 
βιβλία, ἔχοντας ὑποστεῖ µία ἑνοποιητικήη προσαρμογή ἀπὸ τὸν 
ἀντιοχειανὸ συμπιλητή τους!0! 


Οἱ περισσότερες καὶ σημαντικότερες μαρτυρίες περὶ τοῦ Βαπτίσ- 
µατος προέρχονται ἀπὸ τὸ Το βιβλίο, τὸ ὁποῖο στηρίζεται στην 
ἀρχαιότατη βαπτιοματικὴ μαρτυρία τῆς Διδαχῆς τῶν Δώδεκα Ἀπο- 


΄ 102 ν ΄ ον ν κο. κ , 
στόλων . Τὸ βιβλίο αὐτὸ ἔχει σαφῃ ἰουδαιοχριστιανικὸ χαρακτή- 


100 Ὁ ἄγνωστος συμπιληΏις ἑνοποίησε διατάξεις σὲ θέµατα ἐκκλησιαστικοῦ 
δικαίου καὶ Λατρείας τοῦ ἐκκλησιαστιμοῦ χώρου τῆς Δνυτικῆς Συρίας [βλ. 
Μ.ΜΕΤΖΟΕΝ, «ἶα Ὠιάαδςα]]ε εἰ Ιε. ΟοπςΙἑμέίοης αροςίοἱαμες», στὸ συλλογικὸ τόμο 
{1 ρΕισμαηκίε ὧες ῥγε/ηίεγς οἡγδιίθη», Ρατ, Βεαιεῃεσης, 1976, σ. 189 (ἴε ροίΐη (Πέ- 
οἰορίαιο 17)]. Ἡ σηµασία τοῦ ἔργου του συγίσταται στὸ γεγογὸς ὅτι άνακεφα- 
λαιώνει τὴ λειτουργικὴ παράδοση τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας [βλ. Ε.ΒΕΑΝΙΣΤΕ, 
«1 ῥᾳβδεπιρ]έε Ιωτρίαμε ἀέοτ]ίε ἆαπς Ίες “Οοπς(ητΊοπς Αροςίο[αμες” οἳ ες ἀἰμέτεηῖς 
τῶ]ες ἆαπς 5ο οβάτε», στὸ συλλογικὸ τόμο 1Ι/ασεεπιρίόε ἱμτρίᾳμέ εί [65 αἰ[/έγεηις 
πδίες ἅαπς [αδσεπιρ]έθ ((Οοη/έγεπεες δαἱμί-δεηπο ΧΧΗΠ κεπιαίπε ἆ έεμάες Πμεγρίᾳμες, 
Ρανς 1976), Ἐοπια, Ἑάϊζίοπί Ηισρϊὶσμς, 1977, σσ. 97-08 (ΒἱρΙοίμεεα “Ερμεηιεγίάες 
1ήπωρίσας”, “διρείαἰα”9)/ Ι.ὈύΟΗΕΞΝΕ, ΟΥἱρίπες αι εµ]ε.., σσ. 57ὲξ., 248ὲξ., 396ὲξ.]. 
Ὅπως χαρακτηριστιμὰ σημειώνει ὁ Ρ.ΒΟΤΤΕ περὶ τοῦ συμπιλητή τῶν Ἀποστολιπῶν 
Διαταγῶν, «ἰε» έεταεπίς 416 πους ἄνονς ἆαπς 5οπ τεσεμ1] Ροσίεπί δίεπ ]α πἹαταµε ἆε 
ΓΡΕρ!ΐδε «ντίεηπο. Ἡ π)γ α ρᾶς ἆε ἁοιίε ἁα εις, Ρος Ἡ Πἐμταϊσίε, 5υς Γοτίρίπε αγτῖ- 
επης ἆω τεσθι]» («1ο Ὀαρίδπις..», σ. 139), 

Ὁ συµπιλητης ἐμφανίζει ἕνα προσωπικὺ ὄφος (λεξιλόγιο-ἐχφράσεις) σὲ ὅλο τὺ 
ἔργο του, ἀποδεικνύοντας ἔτσι ὅτι πρόκειται περὶ ἐνὸς καὶ μοναδικοῦ προσώπου 
(βλ. Ε.κ.ΕύΝΚ, Ρε αροδίοΙίσεπεη ΚοΗΦΗΜΗΙΟΠΕΗ, Κοϊεπβιτα 1801, σσ. 123-132, 168- 
169, 192-206). Τὸ ἴδιο ὄφος συναντᾶται στην ἐκτενῆῃ παραλλαγη τῶν ἐπιστολῶν 
τοῦ Ἰγνατίου Ἀντιοχείας, γι αὐτὺ ὁ συμπιλητης τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν 
ταυτίστηκε μὲ τὸ δημιουργὸ τῆς ἐκτενοῦς παραλλαγῆς τῶν Ἰγνατιανῶν ἐπιστολῶν 
(βλ. Β.ΟΑΡΕΙΙΕ, «ΙΓ Ίεχίε αυ “Οἱοσία ἱπ εχοεῖίς”, ΚΗΕ 44, 1949, σα. 442-443/ 
Ε.Β.ΒΕΙΞΗΤΜΑΝΝ-Ο.Β.ΗΑΜΜΟΝΡ, 1] Πμγρίες Εαδίεγη απάἁ Ἰ/εδεγη, Όσίοτά 1896, σο. 
Χχνη-χχνμο. 

191 Ἐκ τῶν ἀξιολογοτέρων μελετητῶν τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν θεωρεῖται ὁ 
Γάλλος καθηγητής τοῦ Πανεπιστηµίου τοῦ Στρασβούργου Μ.ΜΕΤΖΩΕΚΕ, ὁ ὁποῖος 
ἐξέδωσε κριτικῶς τὸ κείµενο σὲ τρεῖς τόμους τῆς σειρᾶς Φομγοες (Ἠγέμεηπεςδ, μὲ 
ἀξιολογότατες εἰσαγωγὲς καὶ σχόλια [1.65 Οοηδιμµίοης Αροσιο[ίᾳμε», {1 (βιβλία Ἱ- 
Π), 5ο 320, 1985/ {11 (βιβλία ΠΙ-ΝΤ), 5 329, 1986/ 1 (βιβλία νι- νΠΏ, 5 336, 
1981. 

102 Ἡ μαρτυρία αὐτὴ ἀντανακλᾶ τὴγν πραμτικὴ τοῦ ἑβραϊποῦ βαπτίσματος τῶν 
προσυλήτων (βλ. Α.ΗΛΜΜΑΝ, 1.6 Βαρίδηιε εἰ ἰᾳ Οοη[ἱπαίίοΗ, Ρατὶς, Ὠεκοίόε, 1969, 
σάῦ). 
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ρα καὶ θεωρεῖται ὡς ἕνα ἰουδαιοχριστιανικὸ εὐχολόγιο ὃ, Ἔχει 
ἐπισημανθεῖ ὅτι, στὸ βιβλίο αὐτὸ ὁ συμπιλητῆς δὲν ἐνδιαφερόταν 
γιὰ ἁπλη καταγραφὴ τοῦ τυπικοῦ, ἀλλὰ γιὰ τὴ δηµιουργία ἑνὸς 
εὐχολογίου ο. Ἡ προέλευση τῆς βαπτισματικῆς ἀκολουθίας κατὰ 
τὶς λεπτομέρειές της μᾶς εἶναι ἄγνωστη!,', ἄν καὶ θεωρεῖται βέβαιο 
ὅτι τὰ κεφάλαια 33-56 φέρουν προφανῶς τὴν ἐπίδραση τῆς 
λατρείας τῆς Συναγωγῆς!οὸ, 

Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ἀναφέρονται στὸν μέλλοντα κατηχεῖ- 
σθαι τὸν λόγον τῆς εὐσεβείας), Ἡ «παίδευση» αὐτὴ περιλαμβάνει 
τὰ ἑξῆς θέµατα: «τῆ γνώση τοῦ ἀγέννητου Θεοῦ», τὴν «ἐπίγνωση 
τοῦ μονογενοῦς Ὑϊοῦ», την «πληροφορία περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
µατος», τὴν «τάξη τῆς δημιουργίας», τὸν «εἶρμὸ τῆς προνοίας», τὰ 
«δικαιωτήρια τῆς νομοθεσίας», την αἰτία τῆς δημιουργίας τοῦ 
χόσµου καὶ τὴν «κατάσταση» τοῦ ἀνθρώπου ὡς «κοσμοπολίτου». 
Ἡ κατήχηση ἀποβλέπει, ἐπίσης, στὸ νὰ γνωρίσει ὁ ὑποψήφιος τὴ 
φύση του, νὰ µάθει ὅτι ὁ Θεὸς τιμώρησε τοὺς «πονηροὺς μὲ «ὕδωρ 
καὶ πῦρ» (ἀναφορὰ στὸν πατακλυσμὸ καὶ στην τιμωρία τῶν 
Σοδόµων παὶ Γομμόρων), νὰ κατανοήσει τὸν τρόπο, μὲ τὸν ὁποῖο ὁ 
Θεὸς «ἐδόξασε τοὺς ἁγίους σὲ κάθε γενιὰ» (τὸν Σήθ, τὸν Ἐνώχ, τὸν 
Νῶε, τὸν Ἀβραὰμ καὶ τοὺς ἐπιγόνους του, τὸ Μελκχισεδέµ, τὸν Ἰώβ, 
τὸ Μωυσῆῃ, τὸν Ἰησοῦ τοῦ Ναυῆ, τὸν Χαλέβ, τὸν Φινεὲς τὸν 
«ζωλητὴ», «τὸν ἱερέα» καὶ τοὺς «ὁσίους»). νὰ µάθει πῶς ὁ Θεὸς μὲ 
την πρόνοιά Του ὃξν «ἀπεστράφη» τὸ ἀνθρώπινο γένος, ἀλλὰ τὸ 
ἐκάλεσε (κατὰ διαφόρους καιρους ἀπὸ τὴν πλάνη καὶ τὴ 
µαταιότητα στην «ἐπίγνωση τῆς ἀληθείας», τὸ ἐπανέφερε ἀπὸ «τὴ 
δουλεία καὶ την ἀσέβεια» στὴν «ἐλευθερία καὶ τὴν εὐσέβεια», ἀπὸ 


109 ψ/ΒΟΣΕΕΤ, «Βἰπε ]ἠάἰςοῖιο Οοὐείςεαπιππ]υπρ Ίτα φἱευδίοῃ Βασ] 4ετ Αροξίοἰἰσοῖεν 
Κοηςε(μάίοπευ», Ναομηοήεη νοη εν ΚδπρΙοίνονι Οεσεᾖσο]α[ί εν η εεηεσμα[ί ιι 
ΟδΗΠΡΕΗ, ΡΗ]οἱορίσεᾗ- Ηἰσιογδοἷνε Κἰαδδε, αμ” ἀεπι Ίαήμγε 1915, Βετ]ίπ 1916, σσ. 435- 
489. 

194 Ί1ΗΤΖΟΕΕ (11), σ.Τ4/ Ρ.ΝΑΝ ΡΕΝ ΕΥΝΘΕ, «Βαρίδπιε οί ΟοπΕΙγπιαιῖοπ ἁαρτὸς [ες Οοπ- 
«ε{μείοπς Αροςίοίίαιες ΥΠ, 44, 3», Κ.Κ 27 (1937), σσ. 196-212/ 5.6ΑΙΙΕΕ, «Ιπιροςί- 
το ἀὲς πιαῖης εἰ Ὀέπέάἰοείοη» αμ Βαρίέπις», ΚόΚ 27 (1937), σσ. 464-466. 

105 ΠΡΒΛ. ΜΕΤΖαΟΕΚ (11), σ.ό7-68. 

106 Βλ. περισσότερα: Ρ.Α.ΕΙΕΝΒΥ, Ρ/αγεγς α[[ερεά 1ο ὃ6 «Τθινίσή, Ονοσο-Οαἡξοτπία, 1985/ 
1.ΒΟΌΥΕΒΕ, { Εμολαρσείς, Τουτπαὶ 1065, σσ. 122-136, 245-261. 

11 7’, ΧΧΧΙΧ, 2, ΜΕτ2οξκ (1Π), σ. 92(5-6). Εἶναι σαφὶς ὅτι, ὁ συμπιλητῆς τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶν δὲν παρέχει ὁλοκληρωμέγη εἰκόνα τῶν πρὸ τοῦ Βαπτίσ- 
µατος τελουµένων, ἄν καὶ σὲ κάποια σημεῖα παρέχονται ἀναλυτικότατα στοιχεῖα 
(πρβλ. ΜΕΤΖΟΕΕ, 1], σ. 89, 90-91). 
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τὴν «ἀδικία στὴ δικαιοσύνη», ἀπὸ τὸν «αἰώνιο θάνατο» στὴν «ἀῑδιο 
ζωὴ» 1, Νὰ μάθει, τέλος, τὰ περὶ τῆς τοῦ Κυρίου ἐνανθρωπήσεως, τὰ 
τε περὶ πάθους αὐτοῦ καὶ τῆς τῶν νεκρῶν ἀναστάσεως καὶ 
ἀναλήψεως', 

Ὅπως συνάγεται ἀπὸ τὰ παραπάνω, ἡ κατήχηση περιελάμβανε 
τὴ διδασκαλία τῶν βασικοτέρων θεμάτων τῆς Παλαιᾶς καὶ Καινῆς 
Διαθήκης. Πρόκειται, εἰδικότερα, γιὰ τὴν παρουσίαση τοῦ σώτη- 
ριώδους ἔργου τῆς Θείας Οἰκονομίας, ἀπὸ τὴ δηµιουργία τοῦ ἀἁν- 
θρώπου καὶ τοῦ κόσμου ἕως τῆς ἐν Χριστῷ σωτηρίας. Ὅπως τονί- 
ζουν σὲ ἄλλο σημεῖο οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγές, ἡ μαθητεία τῶν κα- 
τηχουµένων στὰ θέµατα αὐτὰ ὑπαγορεύεται ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν 
Κύριο!1., Ἐγτός, ὅμως, ἀπὸ τὶς βασικὲς αὐτὲς γνώσεις, ὁ κατηχού- 
µενος πρέπει νὰ ἐνημερωθεῖ στὰ σχετικὰ μὲ τὸ Βάπτισμά του θέµα- 
τα. Διότι, ὅπως σημειώνει τὸ κείµενο, ὁ κατηχούμενος πρέπει πρῶτα 
νὰ «καθαρθεῖ» καὶ ἀκολούθως νὰ «μετάσχει τῶν ἁγίων», Γίνεται, 
μάλιστα, ἀναφορὰ στὸ γεωργὸ ποὺ πρῶτα καθαρίζει τὸ χωράφι 
ἀπὸ τὰ ἀγκάθια καὶ ἀπολούθως σπείρει. Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι ἆπαι- 
τεῖται ἀπὸ τὸν κατηχούµενο µία ὑπεύθυνη προετοιμασία, ποὺ συνί- 
σταται ὄχι μόνο στῃ διδασκαλία κατὰ τὴν κατήχηση, ἀλλὰ καὶ στὴν 


ἀνάλογη ζωή”. 


(κ) Ἡ παραπάνω διδασκαλία γίνεται ἀπὸ τὸ διδάσκοντα, ὁ 
ὑῥποῖος κατὰ τὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς μπορεῖ νὰ εἶναι καὶ λαϊκός, 


1057. ΧΧΧΙΧ, 2-3, ΜΕΤΖΟΕΕ (11), σ. 92(6)- 94(23). 

157 ΧΧΧΙΧ, 5, ΜΕΤΖΟΕΚΕ (111), σ. 94(41)- 96(44). Τόσο γιὰ τὸ παρόν, ὅσο καὶ γιὰ 
τὸ προηγούμενο πείµενο, ὁ Β.ΒΟΤΤΕ πιστεύει ὅτι συνιστοῦν στοιχεῖα ἑνὸς 
βαπτισματικοῦ τυπικοῦ, ἀκραιφνῶς συριακοῦ τύπου («Το Βαρίέπιο.», σσ. 140- 
141). 

10 Καὶ γὰρ καὶ ὁ Κύριος ἡμῶν οὕτως ἡμῖν παρήῄνεσεν εἰπών. “Μαθητεύσατε 
πρότερον πάντα τὰ ἔθνη”, καὶ τότε ἐπήγαγε τὸ “χαὶ βαπτίσατε αὐτοὺς εἰς τὸ 
ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ ἁγίου Πνεύματος” (Η΄, ΧΙ., 3, ΜΕΤΖΟΕΕ, 
ΠΠ, σ.96, 1-14). 

11 1Καὶ ὅταν ᾖ πρὸς αὐτὸ λοιπὸν τὸ βαπτισθῆναι ὁ κατηχηθείς...δεῖ αὐτὸν πρῶτον 
μὲν ἀποσχέσθαι τῶν ἐναντίων καὶ τότε ἐγτὸς γενέσθαι τῶν μυστηρίων, 
προκαθάραντα ἑαυτοῦ τὴν Μαρδίαν πάσης κακογοίας σπίλου τε καὶ ρυτίδος καὶ 
τότε τῶν ἁγίων μεταλαχεῖν. ΏὭς γὰρ γεωργὸς ἄριστος ἐκκαθαίρει τὴν ἄρουραν 
πρότερον τῶν ὑπερφυουσῶν ἐν αὐτῇ ἀκανθῶν καὶ τότε σπείρει τὸν πυρόν, οὕτως 
δεῖ καὶ ὑμᾶς, πρότερον πᾶσαν ἀσέβειαν ἐξελόντας ἁπαὐτῶν, τότε τὴν εὐσέβειαν 
αὐτοῖς ἐγκαταβάλλεσθαι καὶ τοῦ Βαπτίσματος ἀξιῶσαι (Ζ΄, ΧΙ, 1-2, Μετζοεκ 
(ΠΠ), σ. 96, 1-11). 
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ἀρκεῖ νὰ εἶναι ἔμπειρος τοῦ λόγου καὶ τοῦ τρόπου σεμνός'". 
Μποροῦμε, ἑπομένως, νὰ ἐπισημάνουμε ὅτι ἡ κατήχηση γινόταν ἀπὸ 
τὸν ἐπίσχοπο (ἁπτὸ παράδειγµα οἱ Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου), 
ἀλλὰ καὶ ἀπὸ λαϊκοὺς «ἔμπειρους». Πρόκειται, προφανῶς, περὶ τῶν 
«ἀναδόχων», διότι καὶ στὸ Περὶ Ἐλκλησιαστικῆς ἱεραρχίας τοῦ 
Ψευδο-Διονυσίου (ἔργο τοῦ 5ου αἰ., τοῦ ὁποίου ὁ συγγραφέας 
προέρχεται ἀπὸ τὸ ἐκκλησιαστικὸ περιβάλλον τῆς Ἀντιοχείας) 13, ὁ 
ἀνάδοχος «παραλαμβάνει» τὸν ὑποψήφιο, ἄν καὶ τὸ ἔργο αὐτὸ 
προξενεῖ στὸν ἀνάδοχο «φρίκη» καὶ «ἀδυναμία» (ὑποθέτουμε ὅτι οἳ 
ἐκφράσεις αὐτὲς ὑποδηλώνουν τὸ βάρος τῆς κατηχήσεως)". Ὁ 
Χρυσόστομος, ἐπίσης, τονίζει ὅτι οἱ «ἀναδεχόμενοι» ἐπιβαρύνονταν 
μὲ τὸ ἔργο τῆς κατηχήσεως! Ἀλλὰ καὶ ὁ σύγχρονος τοῦ Χρυσο- 
στόµου, ὁ Θεόδωρος Μοψονεστίας, τονίζει ὅτι ὑπεύθυνος τοῦ ἔργου 
τῆς διδασκαλίας ἦταν ὁ ἀνάδοχος, τὸν ὁποῖο ἀποκαλεῖ «ἐγγυτὴ» 6, 
Διαπιστώνουμε, ἑπομένως, ὅτι τὸ ἔργο τῆς κατηχήσεως ἐπαφιό- 
ταν τόσο στοὺς κληρικοὺς ὅσο καὶ στοὺς λαϊκούς. Στὶς ἀρχὲς τοῦ 
5ου αἰ., ὁ Αὐγουστῖνος ἀπευθύνεται σὲ διάκονο τῆς Ἐκκλησίας τῆς 
Καρθαγένης καὶ τοῦ διαβιβάζει ἕνα ἐγχειρίδιο μὲ τὸ περιεχόµενο 


13 µ’ ΧΧΧΙΙ, 17, ΜΕΤΖΟΕΕ (111), σ. 240 (50-53). Ὁ Μ.ΜΕΤΖΩΕΕ σημειώνει ὅτι τὸ 
τμῆμα αὐτὸ προέρχεται ἀπὸ την Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου (11, σ42). 
Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγές  ἄλλωστε, τονίζουν ἀλλοῦ ὅτι οἱ πιστοὶ πρέπει νὰ 
ἐπιδείξουν τὴν καλῆ μαρτυρία στοὺς κατηχούµενους. αὐτὸ σηµαίνει ὅτι πρέπει οἱ 
ἴδιοι νὰ εἶναι «σεμνοὶ» (Ε΄, Μπ, 4-5. Βλ. τις παρατηρήσεις τοῦ ΜΕΙΖσΕΚ (11), σ. 91). 
115 Βλ. π.κΡΗΣστΟΥ, Ἑλληνικὴ Πατρολογία, τόμ. Ε΄, Θεσσαλονίκη, Κυροµανός, 19901, 
σ.83/ ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «Βἰσαγωγὴη», στὸ Διονύσιος ὁ Ἀρεοπαγίτης (Φιλοκαλία τῶν 
Νηπτικῶν καὶ ἀσκητικῶν 3), Θεσσαλονίκη, Γρηγόριος Παλαμᾶς, 1986, σ.19. 

14 Περὶ τῆς Ἐκκλησιαστικῆς ἑεραρχίας Β', 2, Διονύσιος ὁ Ἀρεοπαγίτης 
(Φιλοκαλία τῶν Νηπτικῶν καὶ ἀσκητικῶν 3), Θεσσαλονίκη, Γρηγόριος Παλαμᾶς, 
1986, σ.350 (3-12). 

115 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Β΄, 15, 16, ΥΕΝΟΕΒ, σ6.141-143, 

Ἡ6 Ὁμιλία 12 (πρώτη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 16, ἔχδ. π.τοννΕα/-Ε.ΡΕΝΕΕΣΕΕ, [ος 
Ηοπιε[ίες Οαιέομδημος ἆε Τμεοάογε ἄε Μάορσμεσίε (Κεργοάμοίίοη ρλοϊουρἰᾷᾳμε ἄε 
Με. Μίπβαπα 3γΥ. Φ61), Οἶιὰ ἁἀεί Ὑπιίσαπο, Βἰριοίμεσα Αροείιοῄσα Ὑαείσᾶηα, 
ΜΏΩΟΟΟΟΧΙΙΧ, σ 347 (51Τε 145). Οἱ Βαπτισματικὲς Κατηχήσεις τοῦ Θεοδώρου 
Μοψουεστίας (1428) συνίστανται σὲ τρεῖς ὁμιλίες (ἐπὶ συνόλου δεκαέξι τοῦ ἰδίου 
συγγραφέα) σὲ συριακὴ γλώσσα, οἱ ὁποῖες ἐκφωνήθηκαν στὴ Μοψουέστια ἀπὸ τὸν 
Ἐπίσχοπο Θεόδωρο μεταξὺ τῶν ἐτῶν 392-428μ.Χ. [Η.ΠΕΤΖΜΑΝΝ, Ὠἱε {μεμγβῖε ἄες 
Τμεοάον νοη Μορσμεφία, Βετήπ, δοπάεταπςραῦε ας ἆεπ οΗΖμπρδβετἰοΏίεη ἄετ Ρτὲ- 
«δοπεη Ακαάσηιίε αετ Ἰλήβεεπδο]ιαίε, 1933, σ. 3 (ΡΗΗ.-Ηἰσίογ. Κἰασσε 23)]. 
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τῶν κατηχήσεων !!]: τν ἔκθεση τῆς ἱστορίας τῆς σωτηρίας ἀπὸ τὸν 
πρῶτο στίχο τῆς Γενέσεως ἕως τῆς περιόδου τῆς Ἐκκλησίας! ὃ, Τὸ 
γεγονὸς διδασκαλίας ἀπὸ λαϊκοὺς ἤ ἀπὸ διακόνους ὑποδηλώνει ὅτι 
τὸ διδακτικὸ τμῆμα τῆς κατηχήσεως δὲν εἶχε τελετουργικὸ χαρα- 
κτήρα, ἀλλ᾽ ὅτι ἐπρόκειτο γιὰ µία διδαχη ἀνεξάρτητη ἀπὸ τὶς 
προβαπτισματικὲς τελετές. 

Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς καθὼς καὶ οἱ Βαπτισματικὲς Κατηχή- 
σεις τοῦ Χρυσοστόμου πιστοποιοῦν ὅτι, τὸ περιεχόµενο τῆς κατη- 
χήσεως εἶχε ἕνα εὐρύτατο φάσμα θεμάτων, ποὺ ἀφοροῦσαν στὴν 
ἀνάλυση τῆς πίστεως καὶ στην προτροπὴ γιὰ συνέπεια βίου πρὶν 
ἀπὸ τὸ Βάπτισμα. Τὰ δύο αὐτὰ στοιχεῖα (δηλαδη ἡ γνώση καὶ ἢ 
πράξη) ἀποτέλεσαν τὸ φυσιολογικὸ κριτήριο γιὰ νὰ θεωρηθεῖ ὁ 
κατηχούµενος ὡς ἄξιος νὰ προσέλθει στὸ Βάπτισμα. Ὁ Χρυσόστο- 
µος διατυπώνει εὔλογα αὐτὴ την ἀλήθεια: Ἀσφαλῆ καταβάλλωμεν 


τὰ θεµέλεια, ἕως ἄν παραγένηται ὁ βασιλεύς... 


(6) Ἠδη στὴν Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ῥώμης 
μαρτυρεῖται ὅτι οἱ κατηχούµενοι προσεύχονταν σὲ διαφορετικὸ 
τόπο ἀπὸ τοὺς πιστούς. Ἡ μαρτυρία αὐτὴ ἀφορᾶ, προφανῶς, στὴ 
Θεία Εὐχαριστία, ἀπὸ τὴν ὁποία ἀποχωροῦσαν οἱ κατηχούμενοι 
μετὰ ἀπὸ τὸ κήρυγμα τοῦ Ἐπισκόπου. Τόσο τὸ Εὐχολόγιο τοῦ 
Σεραπίὠνος ὅσο καὶ οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς παταχωρίζουν τὶς 
εἰδικὲς εὐχές, μετὰ ἀπὸ τὶς ὁποῖες οἳ κατηχούµενοι καλοῦνταν νὰ 
ἐγκαταλείψουν τὴν εὐχαριστιακὴ σύναξη. 

Ἀπὸ τὸ περιεχόµενο τῆς Εὐχῆς ὑπὲρ τῶν Κατηχουμένων τοῦ 
Εὐχολογίου τοῦ Σεραπίῶνος μαρτυρεῖται ἡ πίστη τῆς Ἐλκλησίας 
ὅτι ὁ Θεός, διὰ τῆς κατἠχήσεως, παρέχει «τὴν γνώση» Του στοὺς 
µέλλοντες νὰ βαπτιστοῦν, ἐνῶ ἐπίσης ἐκφράζεται καὶ ἢ εὐχῆ νὰ δια- 
τηρηθοῦν οἱ κατηχούµενοι, ἕως τοῦ Βαπτίσματός τους, στην κατά- 
σταση τῆς «πναθαρῆς φρόνησης καὶ τῆς «πνευματικῆς προκοπῆρ»ί5, 


17 Πρόκειται περὶ τοῦ ἔργου Ώε επιεελἰχαμάϊἰς γιάίδας, ἔνδ. 1.Β.ΒΑΕΕ, Τυση]αυέ, 
Βτεροῖς, 1969 (001, 46). 

118 ΑΡ εο αμοά ποΠρίεγη εδ “Ίπ ρηπαῖρίο /εοῖι Όειι5 οαεἴιεη εί {εγγαγι” µδαμε αά ῥΥΠε- 
εοπίία Ίεππρογα Εεε]εσίαε (11, 5, σ. 115). 

19 Βαπτισματικὴ Κατήχηση ΙΑ΄, ], ΕΠΕ 30, σσ.502(3-4). 

120 Βοηθὲ καὶ Κύριε τῶν ἁπάντων, ἐλευθερωτὰ τῶν ἐλευθερωθέντων, προστάτα 
τῶν θυσθέντων, ἡ ἐλπὶς τῶν ὑπὸ τὴν πραταίαν Σου χεῖρα γεγονότων. σὺ εἶ ὁ τὴν 
ἀνομίαν καθηρηκώς, ὁ διὰ τοῦ μονογενοῦς Ματαργήσας τὸν Σατανᾶν καὶ λύσας 
αὐτοῦ τὰ τεχνάσματα καὶ ἀπολύσας τοὺς ὑπ αὐτοῦ δεδεµένους. εὐχαριστοῦμέν σοι 
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Στις Ἀποστολικὲς Διαταγὲς γίνεται ἀναφορὰ στοὺς κατηχούµε- 
νους τόσο κατὰ τὴ διάρκεια εἰδικῶν διακονικῶν αἰτήσεων τῆς 
Θείας Εὐχαριστίας, ὅσο καὶ κατὰ τὶς εὐχὲς ὑπὲρ κατηχουµένων καὶ 
ὑπὲρ φωτιζοµένων, μετὰ ἀπὸ τὶς ὁποῖες οἱ ἐν λόγῳ ἀποχωροῦσαν 
ἀπὸ τῇ Θεία Εὐχαριστία. Τόσο ὣς πρὸς τὶς διακονικὲς αἰτήσεις, ὅσο 
καὶ ὡς πρὸς τὶς εὐχές, οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς διακρίνουν μεταξὺ 
«κατηχουµένων» καὶ «φωτιζομένων». Οἱ πρῶτοι ἦσαν ἐκεῖνοι ποὺ 
παρακολουθοῦσαν τὴν κατηχητικὴ διδασκαλία, χωρὶς νὰ ἔχει 
καθοριστεῖ ᾗ Βάπτισή τους στὸ ἄμεσο µέλλον. Οἱ δεύτεροι ἦσαν οἱ 
ἐγγὺς τοῦ Βαπτίσματος, δηλαδη οἱ κατηχούμενοι τῶν ὁποίων τὸ 
Βάπτισμα ἐπέκειτο λίαν προσεχῶς. 

Στὶς διακονικὲς αἰτήσεις ὑπὲρ τῶν κπατηχουµένων γίνεται λόγος 
περὶ ἀνάγκης «φωτισμοῦ», «συνετίσεως», «παιδεύσεως καὶ «θεο- 
γνωσίας» τους, ἀπευθύνεται δὲ τὸ αἴτημα ἵνα ὁ ἀγαθὺς καὶ φιλάν- 
θρωπος Θεὸς..διδάξῃ αὐτοὺς τὰ προστάγµατα αὐτοῦ χαὶ τὰ δι- 
καιώµατα, ἐγκαταφυτεύσῃ ἓν αὐτοῖς τὸν ἁγνὸν αὐτοῦ καὶ σωτή- 
ριον φόβον, διανοίξῃ τὰ ὦτα τῶν καρδιῶν αὐτῶν πρὸς τὸ ἐν τῷ 
νόµῳ αὐτοῦ καταγίνεσθαι ἡμέρας καὶ νυκτός, βεβαιώσῃ δὲ αὐτοὺς 
ἐν τῇ εὐσεβείᾳ, ἑνώσῃ καὶ ἐγκαταριθμήσῃ αὐτοὺς τῷ ἁγίῳ αὐτοῦ 
ποιµγίῳ, χαταξιώσας αὐτοὺς τοῦ λουτροῦ τῆς παλιγγενεσίας, τοῦ 
ἐνδύματος τῆς ἀφθαρσίας, τῆς ὄντως ξωῆς. ρύσηται δὲ αὐτοὺς ἀπὸ 
πάσης ἀσεβείας καὶ μὴ δῷ τόπον τῷ ἀλλοτρίῳ καταὐτῶν, Σαθα- 
ρίσῃ δὲ αὐτοὺς ἀπὸ παντὸς μολυσμοῦ σαρκὸς καὶ πνεύματος, ἐγοι- 
κήσῃ τε ἐν αὐτοῖς καὶ ἐμπεριπατήσῃ διὰ τοῦ Χριστοῦ αὐτοῦ, εὖλο- 
γήσῃ τὰς εἰσόδους αὐτῶν καὶ τὰς ἑξόδους μαὶ κατευθύνῃ αὐτοῖς τὰ 
προκείµενα εἷς τὸ συμφέρονί.. Οἱ διακονικὲς αἰτήσεις καταλήγουν 
στὴν ἱκεσία, ὥστε νὰ λάβουν οἱ κατηχούμενοι «τῃην ἄφεση τῶν 
πλημμελημάτων καὶ νὰ «ἀξιωθοῦν τῶν ἁγίων μυστηρίων» (δηλαδὴ 
τοῦ Βαπτίσματος καὶ τῆς Θείας Εὐχαριστίας). 


ὑπὲρ τῶν κατηχουµένων, ὅτι κέκληκας αὐτοὺς διὰ τοῦ μονογενοῦς καὶ γνῶσιν 
αὐτοῖς τὴν σὴν ἐχαρίσω. καὶ διὰ τοῦτο δεόµεθα, βεβαιωθήτωσαν ἐν τῇ γνώσει, ἵνα 
γινώσκωσιν σὲ τὸν µόνον ἀληθινὸν Θεὸν καὶ ὅν ἀπέστειλας Ἰησοῦν Χριστόν 
διαφυλαττέσθωσαν ἐν τοῖς µαθήµασι καὶ ἐν τῇ Μαθαρᾷ φρονήσει καὶ 
προκοπτέσθωσαν ἄξιοι γενέσθαι τοῦ λουτροῦ τῆς παλιγγενεσίας καὶ τῶν ἁγίων 
μυστηρίων. διὰ τοῦ μονογενοῦς Ἰησοῦ Χριστοῦ ἐν ἁγίῳ Πνεύματι, δι οὗ σοὶ ἡ δόξα 
καὶ τὸ κράτος καὶ νῦν καὶ εἰς τοὺς σύμπαντας αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἀμὴν (Εὐχὴ 
21, ἔκδ. Ρ.ΚΟΡΟΡΟΙΠΟ5, ὅ,π., σ.117). 

131 Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ΝΠ], 6, 5-6, ἔκδ. ΜΕΤΖΟΕΕ (111), σσ. 152(17)-15429). 
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Μετὰ ἀπὸ τὶς διακονικὲς αἰτήσεις ἀκολουθεῖ ἡ εὐχῆ τοῦ Ἐπισκό- 
που στοὺς κατηχούµενους, κατὰ τὴ στιγμὴ ποὺ ἐκεῖνοι κλίνουν τὸ 
κεφάλι, Ἡ εὐχὴ παρακαλεῖ τὸ Θεὸ νὰ δωρίσει στοὺς κατηχού- 
µενους «καινούργια καρδιὰ» καὶ «πνεῦμα εὐθὲς», ὥστε νὰ «ποιοῦν» 
τὸ θέληµα τοῦ Θεοῦ μὲ ὅλες τους ἐς ψυχικὲς καὶ νοητικὲς δυνάµεις, 
Ἡ κατάληξη τῆς εὐχῆς διαμορφώνεται μὲ τὸ αἴτημα νὰ «ἀξιωθοῦν 
τῆς ἁγίας µυήσεως» (τοῦ Βαπτίσματος), νὰ ἑνωθοῦν μὲ τὴν 
Ἐνκλησία καὶ νὰ γίνουν «μέτοχοι τῶν θείων μυστηρίών». Τόσο ἀπὸ 
τὶς διακονιχὲς αἰτήσεις  ὅσο καὶ ἀπὸ τὶς εὐχὲς γιὰ τοὺς κατη- 
χούµεγνους στὴ Θ.Λειτουργία τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν διαφαί- 
νεται ἡ μέριμνα τῆς Ἐκκλησίας γιὰ τοὺς µέλλοντες νὰ βαπτιστοῦν, 
συγχρόνως ὅμως ὑποδηλώνεται ὁλόλμληρο τὸ περιεχόµενο τῆς κατη- 
χήσεως, τὸ ὁποῖο συνίσταται στὴ γνώση καὶ ἐνίσχυση τῆς πίστεως, 
χαθὼς καὶ στην πνευματιπὴ κάθαρση ποὺ ἀποτελεῖ προὐπόθεση τῆς 
ὀρθῆς χριστιανιπῆς ζωῆς. 

Στὶς διακονικὲς αἰτήσεις ὑπὲρ τῶν φωτιζοµένων οἱ ἔννοιες εἶναι 
ἁπλούστερες: οἳ φωτιζόμενοι ἔχουν διανύσει τὸ στάδιο τῆς κατηχή- 
σεως καὶ τὸ αἴτημα, πλέον, εἶναι «νὰ ἀξιωθοῦν τῶν μυστηρίων» παὶ 
«νὰ ἑνωθοῦν μὲ τὴν Ἐκκλησία» 2 Λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν ἀποχώρησή 
τους ἀπὸ τὴ Θ.Λειτουργία, εὐλογοῦνται ἀπὸ τὸν Ἐπίσκοπο, ὁ 
ὁποῖος παρακαλεῖ τὸ Θεὺ μὲ τὰ ἀκόλουθα λόγια, χαρακτηριστικὰ 
τῆς θέσεως τῶν φωτιζοµένων στήν Ἐγκλησία: Αὐτὸς καὶ νῦν ἔπιδε 
ἐπὶ τοὺς βαπτιξοµένους καὶ εὐλόγησον αὐτοὺς καὶ ἁγίασον, καὶ 
παρασκεύασον ἀξίους γενέσθαι τῆς πνευµατικῆς σου δωρεᾶς καὶ 
τῆς ἁληθινῆς σου υἱοθεσίας, τῶν πνευματικῶν σου μυστηρίων, τῆς 
μετὰ τῶν σῳξομένων ἐπισυναγωγῆς'''. 


(Π) Τὸ λειτουργικὺ στάδιο τῆς κατηχήσεως (οἱ προβαπτισματικὲς 
τελετὶς) 
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Ἐξετάζοντας παραπάνω την Ἀποστολικὴή Παράδοση τοῦ 
Ἱππολύτου Ρώμης, παραθέσαµε τὶς μαρτυρίες περὶ τῶν τελετουργι- 
κῶν στοιχείων τῆς κατηχήσεως. Ὑπὸ τὸν ὅρο «τελετουργικὰ στοι- 
χεῖα» ἐννοοῦμε κάθε πτυχή τῆς κατηχητικῆς διαδικασίας πέραν τοῦ 
διδακτικοῦ ἔργου. Τὰ μαρτυρούμενα στοιχεῖα τῆς Ἀποστολικῆς 
Παραδόσεως ποὺ παρατέθηκαν ἤδη ἦσαν ἡ ἐπίθεση τῶν χειρῶν τοῦ 
Ἐπισκόπου στοὺς κατηχούµενους, οἱ ἐξορχισμοί, οἱ καθαρµοί, ἢ 
νηστεία καὶ ἡ χρίση τοῦ μετώπου. (Θὰ παραθέσουµε, ἀκολούθως, τὰ 
ἀντίστοιχα τελετουργικὰ στοιχεῖα τῆς πατηχήσεως, ὅπως μαρτυροῦ- 
νται στὶς ὑπόλοιπες πηγὲς τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνων. Τὰ στοι- 
χεῖα αὐτὰ συνιστοῦν µία προβαπτισµατικὴ τελετή, εἶναι δὲ ἐνδιαφέ- 
ροντα γιὰ τὴν ἱστορία τοῦ Βαπτίσματος ἐπειδὴ ἀργότερα ἐνσωμα- 
τώθηκαν στη βαπτισµατικὴη ἀκολουθία. 


(1) Τὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνος δὲν ἀναφέρεται στὸ τελετουρ- 
γικὸ τμῆμα τῆς κατηχήσεως. Τὸ τμῆμα αὐτό, ὅπως εἶναι λογικό, 
εὑρισκόταν σὲ στενὸ σύνδεσμο μὲ τὸ Βάπτισμα, ἑπομένως ἐλάμβανε 
χώρα κατὰ τὴ διάρκεια τῆς Μ.Ἑβδομάδας ποὺ προηγεῖτο τοῦ Βαπ- 
τίσµατος. Τὸ Ὁδοιπορικὸ τῆς Αἰθερίας ἀναφέρεται στην ἐξέταση 
τῶν Φωτιζομένων ἐπὶ τοῦ Συμβόλου τῆς Πίστεως, ὅπως προαναφέρ- 
θηκε. Πέραν τῆς πληροφορίας αὐτῆς, οὔτε στὸ Ὁδοιπορικὸ µαρτυ- 
ροῦνται ἄλλες πτυχὲς τῆς προβαπτισματικῆς λειτουργικῆς πράξεως. 

Ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων μᾶς πληροφορεῖ περὶ κάποιων προβα- 
πτισματικῶν πρακτικῶν. Ἄν καὶ δὲν ἀναφέρεται στὸ «λουτρὸ» τῶν 
µελλόντων νὰ βαπτιστοῦν (δηλαδη στοὺς καθαρμοὺς τῶν φωτιζοµέ- 
νων, περὶ τῶν ὁποίων μαρτυρεῖ ἡ Ἀποστολικὴ Παράδοσις τοῦ 
Ἱππολύτου) 125, μαρτυρεῖ ὅμως περὶ τῆς νηστείας τῶν Φωτιζομένων, 


135 Τὸ γεγονὸς αὐτὸ φαίνεται ὅτι ὀφειλόταν στην ἔλλειψη βαλανείων (λουτρῶν) 
στὰ Ἱεροσόλυμα, ὅπως μᾶς πληροφορεῖ ὁ ἴδιος ὁ Κύριλλος στην Προκατήχησή του 
(5ΣΤ, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ.4],15). 
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ἡ ὁποία ἐντεινόταν κατὰ τὸ Μ.Σάββατο, δηλαδή την τελευταία 
ἡμέρα πρὶν ἀπὺ τὴ βαπτισματικὴ πασχάλια νύκτα --, Τη συγκεκρι- 
µένη ἡμέρα, ἄλλωστε, οἱ ὑποψήφιοι παρακολουθοῦσαν τὴν τελευ- 
ταία πατήχηση (εἶναι ἡ 1Η/τοῦ Κυρίλλου), ἣ ὅλη δὲ ἀτμόσφαιρα 
προσελάµβανε χαρµόσυμµο τόνο, ὅπως ἀποχκαλύπτει ὁ ἐπίλογος τῆς 
ἐν λόγῳ τελευταίας προβαπτισματικῆς κατηχήσεως”;, 

Τὸ ἀπόγευμα τοῦ Μ.Σαββάτου οἱ Φωτιζόμενοι συγκεντρώνονταν 
στῆ βασιλική τοῦ μαρτυρίου καὶ ὁ Ἐπίσκοπος τοὺς ἀπηύθυνε μικρὴ 
κατήχηση, μὲ βάση τὸ Α΄Τιµ. 3, 14-16. Κατὰ τὴ διάρκεια τῆς κατη- 
χήσεως αὐτῆς προαναγγέλονταν οἱ Μυσταγωγινὲς κατηχήσεις, ὃη- 
λαδὴ ἡ διδαχη περὶ τοῦ Βαπτίσματος ἀλλὰ καὶ περὶ τῆς συνέπειας 
ποὺ ὀφείλουν νὰ ἐπιδειπνύουν οἱ νεοφώτιστοι! 

Σύμφωνα μὲ τὴ μαρτυρία τοῦ Κυρίλλου, ἀμέσως μετὰ τὴ σύντομη 
ἑσπερινὴ κατήχηση τὸ ἑσπέρας τοῦ Μ.Σαββάτου ἄρχιζε ἡ ἀκολου- 
θία τῆς Ἀναστάσεως, κατὰ τὴ διάρκεια τῆς ὁποίας ἐτελεῖτο τὸ 
Βάπτισμα. Τοῦτο συμπεραίνουμε ἀπὸ τὸ τέλος τῆς Κατηχήσεως 1Η΄ 
(τῆς τελευταίας προβαπτισματικῆς), ὅπου σημειώνεται: Καὶ μετοὐ 
πολὺ τῆς ἀγαθῆς ἀναγνώσεως ἁκούσεσθε λεγούσης. φωτίξου, ἡ νέα 
Ἱερουσαλήμ- ἥκει γὰρ σου τὸ φῶς (Ἠσ. 60,1). Τὸ ἀνάγνωσμα τοῦ 
Ἠσαΐα ἀποτελεῖ ἕνα ἀπὸ τὰ δώδεκα ἀναγνώσματα τῆς ἑσπερινῆς 
ἀχολουθίας τοῦ Μ.Σαββάτου, ὅπως μαρτυρεῖ τόσο τὸ ἀρμενικὸ ὅσο 
καὶ τὸ γεωργιανὸ λεκτσιονάριο (βιβλίο ἀναγνωσμάτων):”'. 


16 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 1Η’, 17, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ.239 (22ὲΕ). 

127 Ῥὸ λοιπόν, ἀδελφοί, χαίρετε ἐν Κυρίῳ πάντοτε, πάλιν ἐρῶ, χαίρετε. Ἴγγικε 
γὰρ ἡ ἀπολύτρωσις ὑμῶν, καὶ τὴν ἡμετέραν ἐκδέχεται σωτηρίαν ὃ τῶν ἀγγέλων 
ἐπουράνιος στρατός. Καὶ ἡ φωνὴ μὲν ἤδη βοῶντος ἐν τῇ ἐρήμῳ- ἑτοιμάσατε τὴν 
ὁδὺὸν τοῦ Κυρίου. Βοᾶ δὲ ὁ προφήτης: οἱ διψῶντες πορεύεσθε ἐφ ὅδωρ. Καὶ εὐθὺς 
ἑξῆς. ἀκούσατέ µου καὶ φάγεσθε τὰ ἁγαθὰ καὶ ἐντρυφήσει ἐν ἀγαθοῖς ἡ ψυχἠ 
ἡμῶν. Καὶ μετού πολὺ τῆς ἀγαθῆς ἀναγνώσεως ἀκούσεσθε λεγούσης φωτίζου, ἡ 
νέα Ἱερουσαλήμ: ἤκει γὰρ σου τὸ φῶς. Περὶ ἧς Ἱερουσαλὴμ ὁ προφήτης εἴρηκε- καὶ 
μετὰ ταῦτα Ἀληθήσῃ πόλις δικαιοσύνης, µητρόπολις, πιστὴ Σιών, διὰ τὸν ἐκ Σιὼν 
ἐξελθόντα νόµμον καὶ λόγον Κυρίου τὸν ἐξ Ἱερουσαλήμ, ὅς ἐντεῦθεν εἲς ἅπασαν 
τὴν οἰπουμένην ἐξώμβρησεν [Βαπτισματικὴ Κατήχησις 1Η’, 34, ΒΕΠΕΣ: 39, 1969, 
σ.245 (24-35)]. 

125 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 1Η’, 32, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ.244 (31]- 245 (6). 

125 Ἐλ. Η ΒΟΥΛΓΑΡΑΚΗ, Οἱ κατηχήσεις.., σ.316. Στὴ σημερινῃ λειτουργικὴ πράξη τὰ 
ἀναγνώσματα εἶναι δεκαπέντε καὶ τοποθετοῦνται μετὰ τὴν εἴσοδο τοῦ Ἑσπερινοῦ, 
τοῦ τελουμένου τὸ πρωϊ τοῦ Μ.Σαββάτου μαδὶ μὲ τῇ Λειτουργία τοῦ Μ.Βασιλείου. 
Τὸ δεύτερο ἀνάγνωσμα τῆς σύγχρονης λειτουργικῆς πράξεως εἶναι τὸ μνηµονευό- 
µενο ὑπὸ τοῦ Κυρίλλου ἀνάγνωσμα τοῦ Ἡσαία. 
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(1) Ἀναζητώντας τὰ προβαπτισματικὰ τελετουργικὰ στοιχεῖα 
στὸ Χρυσόστομο, διαπιστώνουμε ὅτι γίνεται λόγος περὶ εὐχῶν κατὰ 
Ώηῃ διάρκεια τῆς κατηχήσεως, οἱ ὁποῖες «φυγάδευαν τὴ μηχανη τοῦ 
πονηροῦ» καὶ προετοίµαζαν τὴν «παρουσία τοῦ βασιλέα»!ι, Οἱ εὖ- 
χὲς αὐτὲς ἀναπέμπονταν πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα, διότι ὁ Χρυσό- 
στοµος τονίζει στὸ ἐν λόγῳ πείμενό του ὅτι, ἐπὶ θύραις ἐστιν ὁ 
χαιρὸς καθ᾽ὅν µέλλετε τῶν τοσούτων ἀπολαύειν δωρεῶν. Ὅλα 
αὐτὰ ἐπιτελοῦνται μετὰ τὴν διδασκαλίαν τὴν καθηµερινήν, ὅταν οἱ 
κατηχούμενοι «παραπέμπονται» ἐπὶ τὰς τῶν ἐξορκιξόντων φωνάς. 
Πρόκειται, ἑπομένως, περὶ ἐξορκισμῶν, οἱ ὁποῖοι τελοῦνταν καθη- 
μερινὰ ἀπὸ τοὺς ἐξορκιστές, ποὺ εἶναι εἷς τοῦτο τεταγμένοι".]. 

Αὐτοὶ οἱ ἐξορκισμοὶ διέφεραν ἀπὸ τὴ διδασκαλία: ᾱ, Ὁ Χρυσό- 
στοµος μάλιστα τονίζει ὅτι, «μετὰ τὴ διδασκαλία» οἱ κατηχούµενοι, 
φορώντας µόνο τὸ «χιτῶνίσκο» καὶ χωρὶς ὑποδήματα καὶ ἐνδύματα, 
«παραπέμπονται στὶς φωνὲς τῶν ἐξορκιστῶν»”. Ἀλλὰ καὶ σὲ ἄλλο 
σημεῖο τονίζει τὴ σαφέστατη διάκριση μεταξὺ διδασκάλων καὶ 
ἐξορπιστῶν: τὸ ἔργο τῶν διδασκάλων συνίσταται στην «ὀχύρωση» 
τοῦ κατηχούμενου μὲ τὴ διδασκαλία καὶ στὸν «καθαρισμό» του 
ἀπὺ κάθε «κηλίδα» καὶ ἀπὸ τὴ «δυσωδία» τῆς ἁμαρτίας, ἐνῶ τὸ ἔρ- 
γο τῶν ἐξορκιστῶν συνίσταται στην «ἐκδίωξη τῶν φοβερῶν θη- 
ρίων» (δηλαδη τῶν δαιμόνων)... 


130 Οἱ εἰς τοῦτο τεταγµένοι, καθαρίζουν τὴν διάνοιαν τῶν κατηχουµένῶν διὰ τῶν 
φοβερῶν ἐκείνων λόγων, φυγαδεύοντες πᾶσαν τοῦ πονηροῦ τὴν µηχανήν, καὶ 
ἀξίαν τῆς τοῦ βασιλέως παρουσίας κατασκευάξοντες (Βαπτισματικὴ Κατήχησις 
Β΄, 12, ΝΕΝΟΕΕ, σ.140, 10-15). 

11 Τὸ ἔργο τοῦ ἐξορχισμοῦ ἀσχοῦσε ἡ εἰδικὴ τάξη τῶν «ἐξορχισιῶν» (βλ. 
περισσότερα: Ἰ. ΠΗΛΙΔΗ (ἐπισκόπου Κατάνης), Τίτλοι, ὀφφίκια καὶ ἀξιώματα ἐν τῇ 
βυζαντινῇῃ αὐτοκρατορίᾳ καὶ τῇ χριστιανικῇ Ὀρθοδόξῳ Ἐκκλησία, Ἀθῆναι 1985, 
σ.161). 

147 Σημαντικότατες εἶναι οἱ θέσεις ποὺ διατυπώνει ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ ὁ 
Β.1ΡὅὀϊΟΕΚ στὸ κλασσικὸ ἔργο του ᾖ2εγ Εχογοῖδηιιδ... 

1395 Βαπτιοματικὴ Κατήχησις Θ’, 5, ΕΠΕ 30, σ.524 (20-2190). 

14 Καὶ ἡμεῖς μὲν οἳ διδάσκοντες τοὺς τοίχονς σαθροὺς ὄντας ποιοῦμεν ὀχυροὺς 
διὰ τῆς διδασκαλίας..εῖ που ρὔπόν τινα καὶ βόρβορον ἴδωμεν, ἐξαντλοῦμεν' 
τοιαύτη γὰρ ἡ συνήθεια τῆς ἁμαρτίας, δυσώδης καὶ ἁἀκάθαρτος.. Ἡμεῖς μὲν 
ἐξαντλοῦμεν τὴν δυσωδίαν καὶ τίθεµεν τὸ μῦρον τὸ πνευµατικόν, οἱ δὲ 
ἑξορκίξοντες διὰ τῶν φοβερῶν ἐκείνων φωνῶν περισκοποῦσι, μὴ που θηρίον, μὴ 
που ὄφις, μὴ που ἔχις, μῇ που σχορπίος. μετὰ γὰρ τὸ τὴν φωνὴν ἀποῦσαι τὴν 
φοβερὰν ἐκείνην, κἄν χαλεπὸν ᾗ τὸ θηρίον, οὗ δύναται καταδύεσθαι οὐδὲ 


21 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 
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Κατὰ τοὺς ἐξορκισμοὺς ὑπῆρχαν «φοβερὲς φωνὲς» καὶ ἐπίχληση 
τοῦ κοινοῦ πάντων δεσπότου:5ν. Οἱ «φοβερὲς φωνὲς» ἀποτελοῦν τὸ 
περιεχόµενο τῶν ἐξορκισμῶν, ὁ ὄρος ὅμως «ἐπίχληση» ὑποδηλώνει 
την ὕπαρξη εὐχῆς, Ἡ εὐχὴ αὐτὴ συνόδευε, προφανῶς, τοὺς ἐξορχισ- 
μοὺς καὶ ἀπευθυνόταν στὸν κοινὸ Δεσπότη. Πρόκειται περὶ ἀντι- 
θέσεως μεταξὺ τοῦ ἐξορχισμοῦ τοῦ διαβόλου καὶ τῆς ἐπικλήσεως 
τοῦ Θεοῦ, ὁ Ὁποῖος παλεῖται νὰ εὐλογήσει τὴν ἔκ τοῦ διαβόλου 
ἁπαλλαγή. 

Σὲ ἄλλο σημεῖο, ὁ Χρυσόστομος ἐἑπανέρχεται στὸ θέµα τῶν «γυ- 
μνῶν» καὶ «ἀνυπόδετων» κατηχουµένων΄ὸς, οἱ ὁποῖοι ὁδηγοῦνται 
«πρὸς τς φωνὲς τῶν ἐξορκιστῶν»:Ἱ. Τὸ κείµενο αὐτὸ ἀποχκαλύπτει 
ὅτι, οἱ «φωνὲς ἐκεῖνες ἦταν γεμάτες φρίκη καὶ ὑπενθύμιζαν τὸν κοι- 
νὸ Κύριο, τὴν κόλαση, τὴν τιμωρία, την γέενα». Ἐκεῖ, ἀπριβῶς, 
τονίζεται ὅτι ὁ κατηχούµενος ἦταν ἕρμαιος τῶν δαιμόνων καὶ ὅτι τὸ 
ἔργο τῶν διδασκάλων καὶ τῶν ἐξορκιστῶν συνίστατο στην προ- 
ετοιμασία αὐτοῦ τοῦ «καταγωγίου» γιὰ νὰ δεχθεῖ τὸ «βασιλιὰ» ον, 
Ἡ ἀναφορὰ στὴν «ὑπενθύμιση τοῦ κοινοῦ Κυρίου, τῆς πολάσεως, 


φωλεύειν, ἀλλ'ἄνεισι καὶ ὁραπετεύει καὶ μὴ βουλόμενον (Βαπτισματικὴ Κατήχη- 
σιςῖΙΑ΄, 7, ΕΠΕ 30, σ.590, 351-592, 15). 
135 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Ε΄, 12, ΝΕΝΟΕΕ, σ.140 (16-17). 
16 Τὸ θέµα αὐτὸ ἔχει πιθατὸν τὶς ρίζες του στην εἰδωλολατρικὴ παράδοση. Κατὰ 
τὴν ἀντίληψη τῶν ἀρχαίων λαῶν, τὰ ροῦχα προσήλκυαν τὰ πακὰ πνεύματα 
(Β.ΡΕΤΕΕΣΟΝ, Ροµγ 1Ἠ6 ἠλἑο]ορίς... σ.17). Ἐπίσης, τόσον οἱ ἀρχαῖοι εἰδωλολατρικοὶ 
λαοὶ ὅσον καὶ οἱ Ἔβραῖϊοι θεωροῦσαν τὰ ροῦχα ὡς σύμβολα τοῦ πάθους καὶ τῆς 
θνησιμότητας (βλ. Ρ.ΟΡΡΕΝΗΕΙΜ, )ΜΙΡΟΙς εηᾶ γε[ἰρἰὅσε ΥΜεγίηρ ες Μδόπεμς ΚΙείάες 
ὑπ οήσΗςβεή Αθ, Μήπείετ 1932. σσ. 8-18). Σὲ ἄλλο σημεῖο ὁ Χρυσόστομος 
ἀναφέρεται στὸ συμβολισμὸ ποὺ ἔχει αὐτῃ ἡ ἀπόθεση τῶν ρούχων καὶ τῶν 
ὑποδημάτων, ὑπογραμμίζοντας ὅτι πρόκειται περὶ «σωματικῆς κατήφειας» ποὺ 
ὑποδηλώνει, ὅμως, τήν ἀπελευθέρωση ἀπὺ τὴ «τυραννίδα» τοῦ ἀνθρώπου (δηλαδη 
τὴν ἁμαρτία) καὶ την προσέλευση στὸ «χρηστὸ ζυγὸ», δηλαδη στὸ Χριστιανισμὸ 
(Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β΄, 14, ΨΕΝΟΕΕ, σ.141, 4-13). 
157 Βαπτισματικὴ Κατήχησις]Α΄, 6, ΕΠΕ 30, σσ.588, 23ὲΕ, 
396 Βαπτισματικὴ Κατήχησις ΙΑ΄, 7, ΕΠΕ 30, σσ.590 (21-31): Τίνος δὲ ἕνεκεν αἱ τῶν 
ἐξορκιστῶν φωναί, αἳ φοβεραὶ ἐκεῖναι καὶ φρικώδεις, ἀναμιμνήσκουσί σε τοῦ 
κοινοῦ δεσπότου, τῆς κολάσεως, τῆς τιμωρίας, τῆς γεένης; Διὰ τὴν ἀναισχυντίαν 
τῶν δαιμόνων. Καὶ γὰρ πρόβατον ἀσφράγιστον ὁ κατηχούµενός ἐστι καὶ 
πανδοχεῖον ἔρημον καὶ ἀθύρωτον καταγώγιον πᾶσι προκείµενον ἁπλῶς, ληστῶν 
καταδροµή, θηρίων καταφυγή, δαιμόνων οἴκησις. Ἐπεὶ οὖν ἔδοξε τῷ βασιλεῖ διὰ 
πολλὴν φιλανθρωπίαν τὸ πανδοχεῖον τοῦτο τὸ ἕρημον, τὸ ἀθύρωώτον, τὴν Ίαταφυ- 
γἣν τῶν ληστῶν βασιλικὰς αὖλὰς γενέσθαι, διὰ τοῦτο ἔπεμψε προετοιµάξοντας τὸ 
καταγώγιον ἡμᾶς τοὺς διδάσκοντας κἀκείνους τοὺς ἑξορκίζοντας. 
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τῆς τιμωρίας καὶ τῆς γέενας», ἀποκαλύπτει τὺ περιεχόµενο τῶν 
ἐξορκιστικῶν εὐχῶν. 


(114) Οἱ ἐξορκιζόμενοι ὑποψήφιοι πρὸς τὸ Βάπτισμα δὲν ἦσαν 
µόγο γυµνόποδες, ἀλλὰ εἶχαν καὶ τὰ χέρια τεντωμένα κατὰ τὴ 
διάρχεια τοῦ ἐξορκισμοῦ. Τοῦτο μαρτυρεῖται ἀπὸ τὸ Χρυσόστο- 
μο”Ὀ., ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὸ Θεόδωρο Μοψουεστίας!"ὃ Ὁ Χρυσόστομος, 
μάλιστα, ἐπεξηγεῖ τὴ συμβολική σημασία τῶν τεντωµένων χεριῶν 
τοῦ ὑποψηφίου: ὁ κατηχούµενος δείχνει, μὲ τὴ στάση του αὐτή, ὅτι 
πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα ὑφίσταται ἡ δουλεία τοῦ διαβόλου, ἐνῶ διὰ 
τοῦ Βαπτίσματος ἀπελευθερώνεται καὶ ἀπολαμβάνει τὴν ἐλευθερία 
τοῦ Χριστοῦ)”, 

Ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας προσθέτει ἕνα ἀκόμα στοιχεῖο περὶ 
τοῦ ἐξορκισμοῦ: ὁ ὑποψήφιος στέκεται πάνω σἕνα κομμάτι ὄφα- 
σµα. Αὐτὸ τὸ ὄφασμα εἶναι τριχωτό, ἀπὸ δέρµα ζώου)". Εἶναι ἆξιο- 
σηµείωτη ἡ ἀναφορὰ τοῦ Θεοδώρου Μοψουεστίας στὸ ὕφασμα 
αὐτὸ: «Στέκεσαι λοιπὺν πάνω στὸ τριχὠωτὸ ὕφασμα. Ἄς μὴν πατοῦν, 


39 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 14, ΝΕΝΟΕΕ, Ο.141, 3, 

140 Ὁμιλία 12 (πρώτη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 16, ἔκδ. κ.ΤοννΕΑῦ-Ε.ΡΕΝΕΕΣΡΕ, 
σ.323. 

141 Ὥσπερ οἱ τὴν αἰχμαλωσίαν ταύτην τὴν σωματικὴν ὑπομένοντες καὶ διὰ τοῦ 
σχήματος τὴν κατήφειαν δεικνύουσι τῆς καταλαβούσης αὐτοὺς συμφορᾶς, οὕτω 
καὶ οἱ αἰχμάλωτοι γενόµενοι ὑπὸ τοῦ διαβόλου, ἐπειδὴ µέλλουσιν ἐλευθεροῦσθαι 
τῆς ἐκείνου τυραγνίδος καὶ ὑπὸ ξυγὸν ἔρχεσθαι τὸν χρηστόν, πρότερον διὰ τοῦ 
σχήματος ὑπομιμνήσκουσιν ἑαυτοὺς τῆς προτέρας καταστάσεως ἵν εἰδέναι ἔχωσι 
τίνος μὲν ἀπαλλάττονται, τίνι δὲ προστρέχουσι, καὶ τοῦτο αὐτὸ γένηται αὐτοῖς 
ὑπόθεσις πλείονος εὐχαριστίας καὶ εὐγνωμοσύνης (Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 
14, ΝΕΝΑΕΒ, σ.141, 4-13). 

Παρόμοιες σκέψεις ἐκφράζει ὁ Χρυσόστομος καὶ στη Βαπτισματικὴ Κατήχηση 
Β΄, 18δ, ὅπου σημειώνει Ὅρα δὲ πάλιν ἐνταῦθα τῆς αἰχμαλωσίας τὸ σχῆμα. 
εἰσάγοντες γὰρ ὑμᾶς οἳ ἱερεῖς πρότερον μὲν κελεύουσι τὰ γόνατα κλίναντες καὶ 
τὰς χεῖρας ἀνατείναντες εἷς τὸν οὐρανὸν οὕτω ἀπαλλάττεσθε, τίνι διὰ τοῦ 
σχήματος ἑαυτοὺς ὑπομιμνήσκειν τίνος μὲν ἀπαλλάττεσθε, τίνι δὲ µέλλετε ἑαυτοὺς 
προσνέµειν (ΝΕΝΟΕΕ, σσ, 143, 1- 144,6). Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι ὁ ὄρος «εἰσάγο- 
ντες ὑποδηλώνει την ἐντὸς τοῦ Ναοῦ εἰσαγωγὴ τῶν κατηχουµένων ἀπὸ τοὺς 
ἱερεῖς. Περὶ τῶν ἀρχαιολογικῶν δεδοµένων ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ, βλ. «ΒΑῦ, 
1οᾗή ΟἨγγεοσίοπι απά Ηἰς έἶιε (µτφρ. Μ.ΟΝΖΑΟΑ), ἹΜεριπαίηφίος, Ματγίαπᾶ, 195092, 
γοἱΙ, σσ. 30-31 καὶ Ο.ΚΕΕΤΞΟΗΜΑΒ, «ὈΏῖο Οε5ολίο]ίο ες» Ταιυῖροϊ(οδάἰθηίος ..», σσ. 
183-184, 

2 Ὁμιλία 12 (πρώτη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 16, ἔκδ. Κ.ΤΟΝΝΕΑυ-Ε.ΡΕΝΕΕΣΣΕ, 


σ.3243. 
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ὅμως, ἁπλῶς τὰ πόδια σου στὸ ὕφασμα αὐτό. Ἡ πράξη αὐτὴ ἄς σοῦ 
θυµίζει τὰ παλαιὰ κακά σου. Δεῖξε συντριβή γιὰ τὶς ἁμαρτίες τῶν 
πατέρων σου, οἱ ὁποῖοι μᾶς ὁδήγησαν σ᾽αὐτὰ τὰ κακά σου. Μὲ ὅλα 
αὐτὰ θὰ µπορέσεις νὰ καρπωθεῖς τὴ φιλανθρωπία τοῦ κριτῆ καὶ νὰ 
πεῖς, ὅταν ἔλθει ἡ ὥρα τῆς κρίσεως. ἕστρεψας τὸν κοπετόν µου εἰς 
χαρὰν ἐμοί, διέρρηξας τὸν σάκκον µου καὶ περιέξωσάς µε εὖφρο- 
σύνην (Ψαλμ. 29,12). Αὐτὴ εἶναι ἡ σημασία τῶν ἐξορχισμῶν» 

Ἀπὸ τὴν ἀναφορὰ αὐτὴ τοῦ Θεοδώρου Μοψουεστίας συνάγεται 
ὅτι, πρόκειται περὶ ἑνὸς τριχωτοῦ ὑφάσματος ποὸ καλεῖται «(Οί- 
οἴσπι» («Κιλίπιον»). Ἡ ὅλη πράξη ἔχει ἕνα σαφὴη συμβολικὸ χαρακ- 
τήρα καὶ ἐντάσσεται μὲν στὴν τελετουργία τῶν ἐξορχκισμῶν, ἀποσ- 
κοπεῖ ὅμως στην ὁμολογία τῆς ἁμαρτίας καὶ στη δήλωση τῆς µετα- 
νοίας, Εἶναι χαρακτηριστική ἡ χρησιμοποίηση τόσο τοῦ ψαλμικοῦ 
στίχου, ὅσο καὶ τῆς ἀναφορᾶς στη μέλλουσα κρίση, διότι πιστο- 
ποιεῖται καὶ ὁ βαθμὸς ἀλλὰ καὶ τὰ θέµατα τῆς κατηχήσεως. Τὸ 
τρίχινο αὐτὸ ὕφασμα ὑποδηλώνει τοὺς δερµάτινους χιτῶνες, μὲ τοὺς 
ὁποίους ὁ Θεὺς περιέβαλε τὸν Ἀδὰμ, μετὰ τὴν πτώση. Ὁ ἴδιος ὁ 
Θεόδωρος Μοψουεστίας ὑπαινίσσεται τὸ συμβολισμὸ αὐτὸ τοῦ 
«κιλικίου». Ὁ ὑποψήφιος γιὰ τὸ Βάπτισμα κπαταπατώντας τὸ ὕφα- 
σµα αὐτὸ διαδηλώνει συμβολικὰ την καταπάτηση τῶν δερματίνων 
χιιώνων"'. Ἡ χρησιμοποίηση του «Χιλικίου» εἶναι ἀρχαιότατη 
συνήθεια στὴ βαπτισματικὴ πράξη τῆς ἀνατολικῆς Ἐκκλησίας, 


ἀπ᾽ὅπου διαδόθηκε, µέσῳ τῆς Β.Ἀφρικῆς, στην Ἰσπανίαί ο» 


(1ν) Ἀμέσως μετὰ τὴ στάση τοῦ κατηχούµενου πάνω στὸ «ἁιλί- 
πιο», ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας σημειώνει ὅτι ἀρχίζει ἡ ἀνάλυση 


145 Ὁμιλία 12 (πρώτη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 25, ἕκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑυ-Ρ.ΡΕΝΕΕΣΣΕ, 
σ.361. Στην ἴδια Ὁμιλία, δ1, προσθέτει ὅτι αὐτοὶ οἱ ἐξορκισμοὶ ἀποτελοῦν ἕνα 
εἶδος δικαστικῆς πάλης μὲ τὸ διάβολο, ἀἆπ'ὅπου ὁ ἴδιος ὁ Θεὺς ἀπελευθερώνει τὸν 
πρὸς τὸ Βάπτισμα ἀπὸ τὴ δαιμονική κυριαρχία (ἔκδ. Β.ΤΟΝΝΕΑ-Ε.ΏΕΝΕΕΡΡΕ, 
σ.369). 

144 ΠΡβλ. π.ΤΡΕΜΠΕΛΑ. Λειτουργικοὶ Τύποι..., σ.262. 

145 Ἠλ. ΙΟυΑδΤΕΝ, «Τμοοάοτ οἳ Μορδιεδίίῃ οπ {1ο Εχοτσίβη..», σσο, 210, 211-212. 
Ἰδιαιτέρως στὶς σσ. 215-216 ἐπισημαίνεται ἢ σχέση μὲ τὰ Ἐλευσίνεια µμνυστήρια/ 
Α.ΗΕΚΜΑΝΝ, «Οσίμπι», ΚΕΑ 3, 1957,6. 121-128. 

Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι στη Δύση, ὃ Ἀμβρόσιος Μεδιολάνων ἀναφέρεται στὸ 
«πιλίκιον» μὲ την ἴδια ἔννοια ποὺ προσδίδει σὲ αὐτὸ ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας, 
δηλαδη ὡς συμβόλου τῆς φθορᾶς κοὶ τοῦ θανάτου [Τιηίσανη αι ρο[ἱείανι σα 
αοζερεπηΙ Αάαηι εἰ Ένα Ροδί εµίραπι, Μιωίσαπι οοηπερἑέίαε (Ώε ἵσαᾶο, 6, 52, Ο5ΕΙ. 
34, 1, 676, σσ. 16-20]. 


Τὸ βάπτισμα κατὰ τὴν μετὰ τὴν Κ.Δ. ἐποχὴ ἕως τοῦ Δ΄ αἰώνα 325 
τοῦ Συμβόλου τῆς Πίστεως! ὁ, Ἡ πληροφορία αὐτὮι δημιουργεῖ 
κάποια προβλήµατα διότι μαρτυρεῖ περὶ κατηχήσεως μετὰ ἀπὸ τοὺς 
ἐξορχισμούς, ἐνῶ ὅπως προαναφέρθηκε Ἡ κατήχηση προηγεῖται. 
Φαίνεται ὅτι ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο 
«κατήχηση» γιὰ νὰ δηλώσει καὶ τη διδασκαλία, ἆλλὰ καὶ τοὺς 
ἐξορχισμούς, σὲ ἀντίθεση μὲ τὸ Χρυσόστομο ποὺ διακρίνει σαφῶς 
τοὺς δύο ὅρους Ὅπως σημειώνει ὅ Μοψουεστίας, στὸ τέλος τῆς 
κατηχήσεως ὁ ὑποψήφιος γιὰ τὸ Βάπτισμα εἶναι ἔτοιμος νὰ 
ἀπαγγείλει τὶν «ὁμολογία τῆς πίστεως» ἐνώπιον τοῦ Ἐπισκόπου”.. 
Εἶναι πάντως δυσδιάκριτο ἄν ἡ ἀπαγγελία αὐτῃ τοῦ Συμβόλου τῆς 
Πίστεως τοποθετεῖται στὸ τέλος τῆς κατηχήσεως, διότι στὴ 12η καὶ 
13η Ὁμιλία τοῦ Θεοδώρου Μοψονυεστίας τὸ τελετουργικὸ τῆς 
κατηχήσεως συνδέεται μὲ αὐτὸ τοῦ Βαπτίσματος, γεγονὸς ποὺ 
ἐπιβεβαιώνει τὴν ἰδιαιτερότητα τοῦ ὅρου «κατήχηση» στὶς Ὁμιλίες 
του, 

Ὁ τελετουργικὸς σύνδεσμος κατηχήσεως καὶ Βαπτίσματος δὲν 
ὑφίσταται στὶς κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου, ὅπου ὑπάρχει σαφῆς 
μαρτυρία περὶ τῆς τελέσεως τοῦ Βαπτίσματος δύο ἡμέρες μετὰ τὸ 
τέλος τῆς κατηχήσεως ᾱ. Ἀλλὰ καὶ σὲ ἄλλη κατήχηση, ὁ Χρυσόσ- 
τοµος τονίζει ὅτι «πλησιάζει ὁ καιρὸς τοῦ Βαπτίσματος», κάτι ποὺ 
σήμαινε ὅτι ἡ κατήχηση ἦταν χωρισΏ] ἀπὸ τὸ Βάπτισμα!". Ἡ 
μαρτυρία, ἄλλωστε, τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ὅτι ὁ χρόνος τῆς 
κατηχήσεως ἤταν τρία ἔτη (ἐκτὸς ἐὰν κάποιος ἦταν «σπουδαῖος»), 
ἀποκαλύπτει ὅτι ἡ κατήχηση διακρινόταν ἀπὸ τὴν τέλεση τοῦ 
Βαπτίσματος!.. Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγές, µάλιστα, τονίζουν ὅτι 
«κάποτε» ὁ κατηχούµενος «φθάνει στην ὥρα τοῦ βαπτίσματος», τὸ 


Ἡ6 Ὁμιλία 12 (πρώτη περὶ τοῦ Βαπτίοματος), 16, ἔκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑὕ-Ε.ΩΕΝΕΕΣΕΕ, 
σ.323. 

147 Ὁμιλία 12 (πρώτη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 26, 27, ἔκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑΙ-Ε.ΡΕΝΕΕΣΡΕ, 
σ.3265-367. Στ 13η Ὁμιλία του, 81, προσθέτει ὅτι, ὁ ὑποψήφιος πρὸς τὸ Βάπτισμα 
δὲν ἀπαγγέλλει µόνο τὸ Σύμβολο τῆς Πίστεως ὡς πράξη δεσμεύσεως πρὸς τὴ 
χοιστιανικὴ πίστη, ἀλλὰ καὶ τὴν Κυριακἢ προσευχή. 

18 Ἠσχάτη τῆς κατηχήσεως ἡ σήμερον ἡμέρα. διὸ καὶ ὁ πάντων ἔσχατος εἰς τὴν 
ἐσχάτην ἀφῖγμαι. ἀφῖγμαι δὲ ἔσχατος ἀπαγγέλων ἡμῖν, ὅτι μετὰ δύο ἡμέρας ὁ 
νυμφίος έρχεται (Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, 1, ΕΠΕ 30, σσ.600, 1-3). 

149 ἉἈλλ ἐπειδὴ ἐπὶ θύραις λοιπὸν ἐστιν ὁ καιρὸς καθ ὅν µέλλετε τῶν τοσούτων 
ἀπολαύειν δωρεῶν (Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β΄, 12, ΝΕΝΟΕΕ, σ.139, 1-2). 

150 Ὁ µέλλων κατηχεῖσθαι τρία ἔτη κατηχείσθω, εἰ δὲ σπουδαῖός τις ᾗ καὶ εὔνοιαν 
ἔχῃ περὶ τὸ πρδγµα, προσδεχέσθω, ὅτι οὐχ ὁ χρόνος, ἀλλ ὃ τρόπος κρίνεται (Η’, 
ΧΧΧ, 16, ΜΕΤΖΟΕΕ, Π1, σσ. 238.48- 240,50), 
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ὁποῖο σηµαίνει ὅτι ἡ κατήχηση προηγεῖτο ο], Σὲ ἄλλο σημεῖο οἱ 
Ἀποστολικὲς Διαταγὲς μᾶς πληροφοροῦν ὅτι, ὁ Ἐπίσκοπος λούσας 
εἰσδέχεται τὸν ἐθνικὸν μετὰ τὴν διδασκαλίαν, μὴ καθορίζοντας 
ἔτσι σαφῶς τὴ χρονική ἁἀπόσταση μεταξὺ Βαπτίσµατος καὶ 
κατηχήσεως οὁ 


(ν) Περὶ τοῦ «χειροθετοῦντος» κατὰ τὴ διάρκεια τῆς κατηχήσεως 
μαρτυροῦν οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγές Ἡ χειροθεσία αὐτῃ συνο- 
δευόταν καὶ ἀπὸ προσευχή, ἡ ὁποία παρατίθεται στὰ βασικά της 
σημεῖα: εὐχαριστία πρὺς τὸ Θεὸ γιὰ τὴν ἔλευση τοῦ Χριστοῦ στὸν 
κόσµο Χαὶ γιὰ τὸ σωτήριο ἔργο του, καθὼς καὶ προσευχὴη γιὰ τὸν 
ὑποψήφιο πρὸς τὸ Βάπτισμα ο. Τὸ τελευταῖο τμῆμα τῆς εὐχῆς τῆς 
χειοοθεσίας τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν παρουσιάζει κοινὰ ση- 
μεῖα μὲ τὸ τελευταῖο τμημα τῆς εὐχῆς «Μέγας εἶ Κύριε...» στην Ἅπο- 
λουθία τοῦ Βαπτίσματος, ὅπως ἢ εὐχῆ αὐτῃ μαρτυρεῖται στην εὖχο- 
λογιαλῆ παράδοση καὶ τὴ σύγχρονη λειτουργικὴ πράξη: 


154 Καὶ ὅταν ᾖ πρὸς αὐτὸ λοιπὸν τὸ βαπτισθῆναι ὁ κατηχηθεὶς.. (Ζ΄, ΧΙ. 1, 
ΜΕΤΖΟΕΕ, ΠΠ, σ. 96, 1-2). 

12 Β΄, ΧΕΙ, 2, ΜΕΤΖΟΕΕ, Ἱ, σ. 272, 12-13. 

15 Ἡροσκυνείτω δὲ ὁ χειροθετῶν αὐτὸν τὸν Θεὺν τὸν τῶν ὅλων δεσπότην, 
εὐχαριστῶν ὑπὲρ τοῦ πλάσματος, ὅτι κατέπεμψεν τὸν Υἱὸν αὐτοῦ τὸν μονογενῆ 
Χριστόν, ἵνα σώσῃ τὸν ἄνθρωπον ἑξαλείψας τὰς ἀνομίας, καὶ ἵνα ἀφῇ τὰς 
ἀσεβείας καὶ τὰς ἁμαρτίας καὶ καθαρίση ἀπὸ παντὸς μολυσμοῦ σαρκὸς καὶ 
πνεύματος, ἁγιάση δὲ τὸν ἄνθρωπον κατεύὐδοκίαν τῆς χρηστότητος αὐτοῦ, 
συνετίσῃ δὲ τὸ θέληµα αὐτοῦ, καὶ φωτίσῃ τοὺς ὀφθαλμοὺς τῆς καρδίας αὐτοῦ εἰς 
κατανόησιν τῶν θαυµασίων αὐτοῦ, γνωρίσῃ αὐτῷ τὰ κρίµατα τῆς δικαιοσύνης, 
ὅπως ἅν µισήσῃ πᾶσαν ὁδὺν ἀδιχίας, πορεύηται δὲ τὴν ὁδὸν τῆς ἀληθείας εἰς τὸ 
καταξιωθῆναι αὐτὸν τοῦ λουτροῦ τῆς παλιγγενεσίας εἰς υἱοθεσίαν τὴν ἐν Χριστῷ 
ἵνα σύμφυτος γενόμενος ἐν τῇ ὁμοιότητι τοῦ θανάτου τοῦ Χριστοῦ ἐπ ἐλπίδι τῆς 
ἐνδόξου κοινωνίας νεκρωθῇ μὲν τῇ ἁμαρτίᾳ, ζήσῃ δὲ τῷ Θεῷ κατά τε νοῦν καὶ 
λόγον καὶ πρᾶξιν, καὶ ἐν βίβλῳ τῶν ζώντων συναριθµηθῃ (Ζ΄, ΧΧΧΙΧ, 4, 
ΜΕΤΖΟΕΚ, ΠΠ, σ, 94, 24-41), 


Τὸ βάπτισμα κατὰ τὴν μετὰ τὴν Κ.Δ. ἐποχὴ ἕως τοῦ Δ΄ αἰώνα 321 


ὧὼΐνα, γενόμενος σύμφυτος τῷ 
ὁμοιώματι τοῦ θανάτου σου 
διὰ τοῦ Βαπτίσματος, Χοινω- 
γὸς καὶ τῆς ἀναστάσεώς σου 
γένηται.. καὶ συγκαταριθμηθῇ 
τοῖς πρωτοτόκοις τοῖς ἀπογε- 
γραμμµένοις ἓν οὐρανῷ ο. 


ὣωἶνα σύμφυτος γενόμενος ἐν τῇ 
ὁμοιότητι τοῦ θανάτου τοῦ 
Χριστοῦ, ἐπἐλπίδι τῆς ἐνδόξου 
κοινωνίας νεχρωθῇ μὲν τῇ ᾱ- 
µαρτίᾳα, ξήσῃ δὲ τῷ Θεῷ κατὰ 
τὲ νοῦν καὶ λόγον καὶ πρᾶξιν, 
καὶ ἓν ῥήθλῳ τῶν ζώντων συνα- 
ριθµηθῇ 

(Ἀποστολικὲς Διαταγές  Εὐχῆ 
χειροθεσίας κατὰ την κατήχη- 
ση). 


Τὸ περιεχόµενο, ἑπομένως, τοῦ συγκεκριμένου τμήματος τῆς εὖ- 
χῆς τῆς χειροθεσίας (κατὰ την περίοδο τῆς κατηχήσεως) στὶς Ἀποσ- 
τολικὲς Διαταγές, ἐντάχθηκχε στην εὐχὴ «Μέγας εἶ Κύριε..», ἡ ὁποία 
ἀνακεφαλαιώνει ὁλόκληρη τὴ βαπτισματικὴ θεολογία. Εἶναι ἄξιο- 
σηµείωτο, πάντως, τὸ γεγονὸς ὅτι περὶ τῆς χειροθεσίας κατὰ την 
κατήχηση μαρτυροῦν µόνον οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγές Ἡ αἰτία θὰ 
πρέπει νὰ ἀναζητηθεῖ στὸν ἰδιαίτερο χαρακτήρα τῶν Ἀποστολικῶν 
Διαταγῶν, οἱ ὁποῖες ἀποτελοῦν συµπίληµα τυπικῶν διατάξεων καὶ 
εὐχῶν, σὲ ἀντίθεση μὲ τὶς- κατηχητικοῦ περιεχοµένου- Ὁμιλίες τῶν 
Ἰ.Χρυσοστόμου καὶ Θεοδώρου Μοψονυεστίας, ἀλλὰ καὶ μὲ τὸ Περὶ 
Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας ἔργο τοῦ Ψευδο-Διονυσίον. 


(νΏ) Στὶς περὶ Βαπτίσματος μαρτυρίες τῆς Διδαχῆς τῶν Δώδεκα 
Ἀποστόλων καθὼς καὶ τοῦ Ἰουστίνου ἐξαίρεται ἢ νηστεία ὡς βασι- 
πὺς παράγοντας προετοιμασίας τῶν μελλόντων νὰ βαπτιστοῦν. Τὸ 
ἴδιο ἐπισημαίνεται ἀπὸ τὸν Τερτυλλιανό, ὁ ὁποῖος συγκαταριθμεῖ 
τῇ νηστεία μεταξὺ καὶ ἄλλων προβαπτισματικῶν ὑποχρεώσεων τῶν 
πατηχουµένων 1». 

Ἡ προτροπὴ γιὰ τὴν πρὸ τοῦ Βαπτίσματος νηστεία στὶς λειτουρ- 
γικὲς πηγὲς τοῦ 4ου αἱ. προέρχεται καὶ πάλι ἀπὸ Ὡς Ἀποστολικὲς 
Διαταγές. Κατ'ἀρχὰς διατυπώνεται ἡ αἰτία τῆς σχέσεως τοῦ Βαπτίσ- 
µατος μὲ τὴ νηστεία: μετὰ τὸ Βάπτισμά Του, ὁ Κύριος ἐνήστευσε 


144 Μιηρὸ Εὐχολόγιο, Ἀθήνα, Ἀποστολικὴ Διακονία, 1968, σσ. 73-74. 

195 ΠΠργεδδΙΤΟΣ βαρίίσηµηι ογα(ἰοπίβι ογεδἰς, ἱεἰμπίές οἱ ρεπἰομιαΠοπίδις εἰ ρεινρἰ[ές 
ΟΙαΠϱ ΟΡΟΓΙΕί οΠΙ ϱΟΠΓεΣδίΟΠΕ ΟΠΗΣ γείγο ἀε[ἰσιογαγη... [ Τερτυλλιανοῦ, Ώε δαρ- 
Εἰτηιο, 20, 1, ἔκδ. 1.3. ΒΟΕΙΣΕΕΣ, Τατη]λαί, Βτεροῖ», 1954 (001. 1), σ. 294]. 
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σαράντα ἡμέρες, ἄν καὶ δὲν εἶχε ἀνάγκη καθάρσεως. τὸ ἔκανε, ὅμως, 
γιατὶ ἤθελε νὰ μᾶς δώσει ἕνα παράδειγµα ον. 

Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ἐπισημαίνουν, ἀκολούθως, ὅτι ὁ Χρισ- 
τὸς δὲν βαπτίστηκε «εἷς τὸ Πάθος, τὸ θάνατο ἤ την Ἀνάστασή 
Του», ἀλλ εἰς διάταξιν ἑτέραν. τοῦτο σηµαίνει ὅτι διὰ τοῦ 
Βαπτίσματός Του ἐγκαινιάζει μιὰ καινούργια πραγματικότητα γιὰ 
τοὺς πιστούς”, Κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο μὲ τὸν Κύριο, ὁ εἰς τὸν αὐτοῦ 
θάνατον μµυούµενος, πρότερον ὀφείλει νηστεῦσαι καὶ τότε βαπτί- 
σασθαι". Ὁ κατηχούµενος νηστεύει πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα διότι 
πρόκειται νὰ συμμετάσχει στὸ θάνατο καὶ τὴν Ἀνάσταση τοῦ ΧἎρισ- 
τοῦ. Μετὰ τὸ Βάπτισμα «δὲν πρέπει νὰ εἶναι κατηφὴς», δηλαδη δὲ 
νηστεύει, 


(1) Ἡ συνολικὴ θεώρηση ὅλων τῶν μαρτυριῶν ἀπὸ τὶς πηγὲς 
τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνων ἀποκαλύπτει τὸ περιεχόµενο τῆς 
προβαπτισματικῆς περιόδου: ἐγγραφὴ- κατήχηση- ἐξορχισμοὶ- 
προσευχὲς- χειροθεσία- νηστεία. Ἡ περίοδος τῆς κατηχήσεως σαφῶς 
διακρινόταν ἀπὸ τὴν τελεσιουργία τοῦ Βαπτίσματος, παρουσιάζει 
δὲ στοιχεῖα ποὺ διατηρήθηκαν στ μεταγενέστερη λειτουργικὴ 
πράξη. 

Φαίνεται, πάντως, ὅτι ὑπῆρχε σὲ ὁρισμένους Χριστιανοὺς ἡ 
συνήθεια νὰ διέρχονται μὲν τὸ στάδιο τῆς κατηχήσεως, ἀλλὰ νὰ 
ἀναβάλλουν συνεχῶς την τέλεση τοῦ Βαπτίσματός τους, Οἱ Άπο- 
στολικὲς Διαταγὲς διατυπώνουν αὐστηρότατη Ἀηροιτικη ἑναντίον 


156 Πρὸ δὲ τοῦ Βαπτίσματος νηστευσάτω ὁ βαπτιξζόµενος: καὶ γὰρ καὶ ὁ Κύριος 
βαπτισθεὶς ὑπὸ Ἰωάννου πρῶτον καὶ εἰς τὴν ἔρημον αὐλισθεὶς μετέπειτα 
ἐνήστευσεν τεσσαράκοντα ἡμέρας καὶ τεσσαράκοντα νύκτας. Ἐβαπτίσθη δὲ καὶ 
ἐνήστευσεν οὐκ αὐτὸς ἀπορρυπώσεως ἤ νηστείας χρείαν ὄχων ἤ καθάρσεως, ὁ τῇ 
φύσει καθαρὸς καὶ ἅγιος, ἆλλ "να καὶ Ἰωάννη ἀλήθειαν προσµαρτυρήσῃ καὶ ἡμῖν 
ὑπογραμμὸν παράσχηται (Ζ’, ΧΧΊΙ, 4-5, ΜΕΤΖΟΕΕ, ΠΠ, σα. 48, 15-22). Ὁ Μ.ΜΕΤΖΟΒΕ 
Ἰσχυρίδεται ὅτι ἡ πρὸ τοῦ Βαπτίσματος νηστεία τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν, 
προέρχεται ἀπὺ τῇ Λιδαχὴ τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων (1, σ.96). 

157 Πρβλ. τὴ σκέψη τοῦ Ἆπ. Παύλου στην πρὸς Ρωμαίους ὅτι τὸ Βάπτισμα γίνεται 
εἰς τὸν θάνατον τοῦ Χριστοῦ καὶ ὅτι ὁ βαπτιζόµενος γίνεται «σύμφυτο» τῷ 
ὁμοιώματι τοῦ θανάτου αὐτοῦ καὶ τῆς Ἀναστάσεως (ΣΤ’, 4,5). 

19 Ἐΐναι σαφὲς ὅτι ὁ συμπιλητῆς τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἐπιχειρεῖ ἐδῶ νὰ 
ἐξηγήσει τὸ γιαὴ, ὁ Χριστὸς ἐνήστευσε μετὰ τὸ Βάπτισμά Του ἐνῶ ὁ πιστὸς 
γηστεύει πρὶν ἀπὺ τὸ Βάπτισμα [βλ. σχετυκῶς 16Η ὔΜΜΕΕ, Ρε αἰεκίγολ]ίομε Γαδίοη- 
ργαχίς, Μῆπςιοτ ὙΝεσι[α]οη, 1933, σσ. 164-178(10Ε 27)1. 

15σ’, ΧΧΙ, 4, ΜΕΤΖΟΕΒ, ΠΠ, σ. 48, 26-27. 
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αὐτῆς τῆς περιπτώσεως κατηχουµένων, τοὺς ὁποίους ἀποκαλοῦν 
«ἄπιστους, ἀχάριστους καὶ ἀγνώμονες», ὑπενθυμίζοντας τοὺς λό- 
γους τοῦ Κυρίου στὸ Ἰω. 3,5 (ἐὰν μὴ τις βαπτισθῇ ἐξ ὕδατος καὶ 
Πνεύματος, οὐ μὴ εἰσέλθῃ εἰς τὴν βασιλείαν τῶν οὐρανῶν) καὶ στὸ 
Μκ. 16,16 (ὁ πιστεύσας καὶ βαπτισθεὶς σωθήσεται, ὁ δὲ ἀπιστήσας 
κατακριθήσεται) 5, Στὸ ἴδιο κείµενο τονίζεται, ἐπίσης, ὅτι ὅποιος 
ἀναβάλλει τὸ Βάπτισμά του γιὰ τὸ τέλος τῆς ζωῆς του ἔχει «ἄγνοια» 
τόσο τοῦ Θεοῦ ὅσο καὶ τῆς ἴδιας τῆς φύσεώς του, λησμονώντας τὰ 
λόγια τοῦ Θεοῦ: Μὴ ἀναβάλλου ἐπιστρέψαι πρὸς Κύριον. οὐ γὰρ 
οἶδας τὶ τέξεται ἡ ἐπιοῦσα (Σοφ.Σειρ, 5,7/ Παρ. 3,28) :01. Γιυαὐτὸ καὶ 
οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς συνιστοῦν τὸ νηπιοβαπτισµό, ἔπαναλαμ- 
βάνοντας τοὺς λόγους τοῦ Κυρίου στὸ Λουκ. 18.16 (ἄφετε τὰ παι- 
δία ἔρχεσθαι πρὸς µε καὶ μὴ κωλύετε αὐτὰ). οι. 

Οἱ τελευταῖες αὐτὲς μαρτυρίες περὶ ἀποφυγῆς Βαπτίσματος πρὸ 
τοῦ θανάτου καὶ περὶ τῆς ἀνάγκης νηπιοβαπτισμοῦ ἔχουν µεγάλη 
σημασία γιὰ τὴν ἱστορία τοῦ ὅλου θέµατος. Ὅπως κατέδειξαν ἔμπε- 
ριστατωµένες μελέτες, μὲ προεξάρχουσα αὐτὴ τοῦ ΙΙΠΕΕΕΜΙΑςΙ65 οἱ 
ἀπόψεις περ καθυστερήσεως τοῦ Βαπτίσματος ἀπετέλεσαν κατὰ 
τοὺς πρώτους αἰῶνες μειονοψηφία!ό'. Ἀκόμη κι ἄν ἡ πληροφορία 
τοῦ Ὡριγένη ὅτι, ὁ νηπιοβαπτισμὸς ἀνάγεται στοὺς ἀποστολικοὺς 
χρόνους εἶναι ἐλεγχόμενη”' » Ἠ συνήθεια αὐτῃ ὑφίστατο τουλά- 
χιστον ἀπὸ τὸ 20 αἰ. στην Ἀφρική, ὅπως μαρτυρεῖ ὁ ἐναντιωθεὶς 


160 ΣΤ’, ΧΝ, 5, ΜΕΤΖΑΕΕ, Π, σ. 344 (23-29). 
164 Ὅνπ., σ. 344 (29-33). 
167 Ὢ .π., σ. 344 (33-36). 
163 1 δαριόπιε ἆες επ]απίς ρεπάαπέ ἰές αμαῖγες ρεηπίετε αἱδοίες, ΙΑ Ῥαγ, Μαρρις, 
1967. 
164 Ἡ ἀναβολὴη τοῦ Βαπτίσματος ἦταν συνήθεια στὴν Κωνσταντινούπολη, ὅπως 
φαίνεταν ἀπὸ Ὡς Ὁμιλίες σεὶς Πράξεις τοῦ Χρυσοστόμου (βλ. «ΒΑύ, τ.Π1, σ.54). Ὁ 
Χρυσόστομος, πάντως, στὶς ἴδιες Ὁμιλίες ἐμφανίζεται κατηγορηματικὸς ἐναντίον 
τοῦ Βαπτίσματος πρὺ τοῦ θανάτου Ὄντως γὰρ µεγάλη τοῦ Βαπτίσματος ἡ 
ὀύναμις... Τὶ τὰς ἐσχάτας ἀναπνοὰς ἀναμέγνεις, ὥς δραπέτης, ὡς κακοῦργος, ὡς οὐκ 
ὀφείλεις τῷ Θεῷ ζῆσαι; Τι ὣς πρὸς ἁπηνῆ τινα καὶ ὠμὸν ἔχων δεσπάτην 
διάκεισαι; Τι ψυχρότερον, τὶ ταλαιπορώτερον τῶν τότε λαβόντων τὸ Βάπτισμα; 
Φίλον σε ἐποίησεν ὁ Θεὸς καὶ πάντων ἠξίωσε τῶν ἁγαθῶν, ἵνα καὶ αὐτὸς ἐπιδείξῃ 
τὰ τοῦ φίλου (Ὁμιλία ΚΓ’ εἰς τὰς Πράξεις, 3, ΕΠΕ, Χρυσοστόμου ἔργα, 15, σ. 670, 
13-14, 17-23). Πρβλ. ἐπίσης Ὁμιλία Α΄ εἰς τὰς Πράξεις, 6, ΕΠΕ, Χρυσοστόμου 
ἔργα, 15, σ.48/ Ὁμιλία 18, 1 εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην, ΕΠΕ, Χρυσοστόμου ἔργα, 13, 2, 
σ. 254 (21-22). 

55 Ὑπόμνημα εἰς τὴν πρὸς Ρωμαίους, 5, 9, ΡΟ 14. 1047. 


350 ΛΕΙΤΟΥΡΠΓΚΗ 
σαὐτὴν Τερτυλλιανός!όξ, Οἱ Ἀποστολικες Διαταγές, ἑπομένως, ἔπι- 
βεβαιώνουν τὴν παράδοση ποὺ εἶχε ἀρχίσει νὰ γενικεύεται καὶ νὰ 
παγιώνεται μετὰ τὸν 5ο αἰ., δηλαδη τὴν πρακτικἩ τοῦ Βαπτίσματος 
σὲ νεαρὴ ἡλικία. 


(ν 1) Θεωροῦμε ὡς (ετπιΐπις Ροδί 4Ἡαεπι ποπ τῶν πηγῶν µας τὸ 
Περὶ Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας ἔργο τοῦ Ψευδο-Διονυσίου, ἔργο 
τοῦ 5ου αἰ,. ὅπως ἐπισημάνθηκε σὲ προηγούµενη ἑνότητα. Τὸ ἔργο 
αὐτὸ προσεγγίζει στὴ μεταγενέστερη (καὶ σύγχρονη) λειτουργικὴ 
βαπτισματικὴ πράξη διότι, ἡ διαδικασία ὑποδοχῆς δὲν διακρίνεται 
χρονικῶς ἀπὸ τὴν τέλεση τοῦ Βαπτίσματος. Ἡ δεύτερη ἑνότητα τοῦ 
Β΄/πεφαλαίου μὲ τίτλο «Μυστήριο φωτίσµατος», ἐκθέτει ὡς ἑνιαία 
διαδικασία τὴν ὑποδοχη ἀπὸ τὸν Ἐπίσκοπο τοῦ μέλλοντος νὰ βα- 
πτιστεῖ, καθὼς καὶ τὸ Βάπτισμά του. Δὲν ἀναφέρεται σὲ κατήχηση 
πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα, εἶναι δὲ ἀξιοσημείωτο ὅτι ἐνῶ ἡ ἀποστολὴ 
τοῦ «μεμυημένου» ποὺ ὑποδέχεται τὸν πρὸς τὸ Βάπτισμα εἶναι νὰ 
ὁδηγήσει τὸ μελλοντικὸ Χριστιανὸ στὸν Ἐπίσκοπο καὶ νὰ ἐπιστα- 
τεῖ στὸ ἕξῆς γιὰ τΏῃ χριστιανική του συνέπεια σὲ ὅλη τὴ ζωή, 
ἀπουσιάζει ἡ ἀναφορὰ σὲ διδακτικὰ καθήκοντα τοῦ ἀναδόχου. 

Ἄξια προβληματισμοῦ, βεβαίως, εἶναι ἡ μαρτυρία ὅτι, ὁ μµελ- 
λοντικὸς Χριστιανὸς ἔχει ἤδη «ἀγαπήσει τὰ ὑπερκόσμια ἀγαθὰν»ίξ, 
Τὰ «ἀγαθὰ» αὐτὰ ἐκτίθενται τόσο στην πρώτη παράγραφο τῆς β΄ 
ἑνότητας!”', ὅσο καὶ στὶς δύο παραγράφους τῆς πρώτης ἑνότητας, μὲ 
τίτλο «Περὶ τῶν τελουµένων κατὰ τὸ Βάπτισμα». Στην ἑνότητα αὖὐ- 
τή, µάλιστα, τονίζεται ὅτι μηδεὶς ἀτέλεστος ἐπὶ τὴν θέαν ἱέτω. καὶ 
γὰρ οὐδὲ ταῖς ἡλιοτεύμτοις αὐγαῖς ἓν ἀσθενέσι κόραις ἀκίνδυνον, 
οὐδὲ τοῖς ὑπὲρ ἡμᾶς ἐγχειρεῖν ἀβλαβές, εἴπερ ἀληθῆς ἡ κατὰ νόµον 
ἱεραρχία, τὸν μὲν Ὀξίαν, ὅτι τοῖς ὑπὲρ αὐτὸν ἱεροῖς, τὸν δὲ Ναδὰβ 
καὶ Ἀβδιούδ, ὅτι τοῖς οἰχείοις ἀνιέρως ἀπεχρήσαντο (Β΄, α΄, 2, σ. 
348, 10-15). 

Οἱ μαρτυρίες αὗτὲς ὑποδηλώνουν ὅτι ὑπῆρχε «μύηση» στὰ σχε- 
τικὰ μὲ τὸ Βάπτισμα, τῆς ὁποίας ὅμως δὲν καταγράφονται οἱ λεπτο- 


166 Ώρ αριίσηιο, 18, 4-6, ἔκδ. 1Ρ.ΒΟΗΙΣΕΕΣ, Τωτπῃαη!, Βτεροίς, 1954 (061, 1), σ. 203. 
167 Β΄ β΄, 2, ΕΠΕ, σ. 350 (7-8). 

168 Ό.π., σ. 350 (3-4). 

169 Ὁ μὲν ἱεράρχης ἑκάστοτε τῇ πρὸς τὸν Θεὺν ἀφομοιώσει ἅπαντας ἀνθρώπους 
θέλῶν σωθῆναι καὶ εἰς ἐπίγνωσιν ἀληθείας ἐλθεῖν ἀνακηρύττει πᾶσι τὰ ὄντως 
εὐαγγέλια (ὅ.π., σ. 348, 16-18), 
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µέρειες καὶ, γιαὐτό, δὲν ἐμφανίζεται ὡς διαδικασία χρονικῶς 
διακρινόµενη ἀπὸ τὸ Βάπτισμα. Θὰ ἦταν θεολογικὴ ἀνακολουθία, 
ἄν τὸ Περὶ Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας παρασιωποῦσε τὸ θέµα τῆς 
κατηχήσεως ἐνῶ σαφῶς ἐπισημαίνεται τὸ μηδεὶς ἀτέλεστος ἐπὶ τὴν 
θέαν ἱέτω. Ὁ συγγραφέας ἀναφέρεται σὲ «ἱερουργίες» (τέλεση τοῦ 
Βαπτίσματος) ἀλλὰ καὶ σὲ «ἱερολογίες», δηλαδὴ «ἱερὲς διδαχὲς»'Ἱ.. 
Οἱ διδαχὲς αὐτὲς εἶναι, προφανῶς, ἡ κατήχηση. Ἑπομένως, τὸ Περὶ 
Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας ἀναφέρεται στὴν κατήχηση κατὰ τρόπο 
ἰδιόμορφο καὶ ἐντελῶς διαφορετικὸ ἀπὸ τὶς ὑπόλοιτες πηγὲς τῶν 
τεσσάρων πρώτων αἰώνων. Τὸ μη ἐκτιθέμενο, ἀλλ'ἐμμέσως µαρτυ- 
ρούμενο, τμῆμα τῆς κατηχήσεως συνδέεται μὲ την τέλεση τοῦ Βαπτί- 
σµατος μὲ τὴ χρονικὴ ἔνδειξη εἶτα (ἔπειτα). Εἶναι, ὅμως, προφανὲς 
ὅτι δὲν πρόκειται περὶ ἀλληλοδιαδόχων γεγονότων, διότι ἢ 
«σύναξη τοῦ κλήρου καὶ τοῦ λαοῦ» ποὺ ἀκολουθεῖ εἶναι πράξη ποὺ 
προῦποθέτει ἕνα χρονικὸ διάστηµα, 


Ὡς ἐπίλογο τῆς παρούσας ἑνότητας περὶ κατηχήσεως σύμφωνα 
μὲ τὶς μαρτυρίες τῶν πηγῶν τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνων, ἐπι- 
λέξαμε ἕνα κείµενο τοῦ Αὐγουστίνου, ὁ ὁποῖος ἀπευθυνόμενος πρὸς 
τοὺς κατηχούµενους σημειώνει τὰ ἀκόλονθα ]. 

«Αὐτὸ ποὺ ξεκίνησε στὴ ξωή σας μὲ τοὺς ἐξορκισμοὺς στὸ ὄνομα 
τοῦ Λυτρωτῇ σας, ὁλοκληρῶστε το μὲ µία ψυχικὴ ἐνδοσκόπηση καὶ 
συντριβή τῆς καρδιᾶς, Ἐμεῖς (οἱ πιστοὶ) ἀγωνιζόμαστε γιὰ σᾶς μὲ τὶς 
προσευχὲς ποὺ ἀπευθύνουμε στὸ Θεὸ χαὶ μὲ τοὺς ἐξορκισμοὺς 
ἐναντίον τοῦ δόλιου αἰώνιου ἐχθροῦ. Ἑσεῖς, παραµείνατε στὶν 
προσευχὴ καὶ στ συντριβὴ τῆς καρδιᾶς γιὰ νὰ ἀποδεσμευτεῖτε ἀπὸ 
την ἐξουσία τοῦ ἄδη καὶ νὰ μεταφερθεῖτε στὸ βασίλειο τοῦ φωτὸς 
τοῦ Θεοῦ. Αὐτὴ εἶναι, γιὰ τὴν ὥρα, ἡ ἀποστολ} καὶ τὸ ἔργο σας» τὸ, 


(ὃ) Ἡ τελετουργία τοῦ Βαπτίσματος 
Στην παρούσα ἑνότητα θὰ ἐκτεθοῦν τὰ σχετικὰ μὲ τὴ βαπτισ- 


ματικ] λειτουργικὴ διαδικασία (στὶς πηγὲς τῶν τεσσάρων πρώτων 
αἰώνων), ἡ ὁποία ἴσχυε μετὰ τὸ τέλος τῆς κατηχήσεως. Ἡ διαδικα- 


11 ῬΒ΄,α΄, 1, σ. 346 (17-18). 
11 Παραθέτουµε τὸ κείµενο σὲ ἐλεύθερη ἀπόδοση. 
12 Αὐγουστίνου, Φεγηιο 216, 6, ΡΙ, 38, 1080. 
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σία αὐτὴ ἀποτελεῖ τὴν κεντρικὴ βαπτισµατικὴ πράξη καὶ συνιστᾶ 
ἐξέλιξη τῆς πρωτογενοῦς τελετουργίας βαπτίσεως «εἰς ὕδωρ» καὶ 
«εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὺς καὶ τοῦ Ὑἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος», 
ὅπως ἡ τελετουργία αὐτὴ μαρτυρεῖται στῃ λειτουργιὴ πράξη τῶν 
δύο πρώτων αἰώνων (Πράξεις τῶν Ἀποστόλων, Διδαχὴη τῶν Δώδε- 
χα Ἀποστόλων, Ἰουστῖνος). Ἀπὸ τὶς ἀρχὲς τοῦ 3ου αἰ. (μὲ τὴν Ἀπο- 
στολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ῥώμης) μαρτυρεῖται µία ἆκο- 
λονθία τοῦ Βαπτίσματος, ἢ ὁποία συνίσταται στὸ προβαπτισματικὸ 
τμήμα ποὺ ἐκτέθηχε παραπάνω, καὶ στὸ κυρίως τμῆμα τῆς βαπτί- 
σεως. 


(1) Χρόνος καὶ τόπος τελέσεως τοῦ Βαπτίσματος 


Ὅπως ἀναφέρθηκε παραπάνω, ἤδη στην Ἀποστολικὴ Παράδοση 
τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης ὑποδηλώνεται ἡ τέλεση τοῦ Βαπτίσματος 
κατὰ την πασχάλια νύκτα, γεγονὸς τὸ ὁποῖο μαρτυρεῖται καὶ στὶς 
ὑπόλοιπες πηγὲς τοῦ 3ου αἰ. (στην οἰκεία ἑνότητα ἀναφέρθηκαν οἱ 
μαρτυρίες τῶν Διαταγῶν τῶν Ἀποστόλων καὶ τοῦ Τερτυλλιανοῦ, 
ἄν καὶ ὁ τελευταῖος μαρτυρεῖ καὶ περὶ τελέσεως τοῦ Βαπτίσµατος 
κατὰ τὴν Πεντηκοστὴ καὶ τὰ Θεοφάνια”ὸ σπανιότερα δὲ σὲ ὅποια- 
δήποτε ἡμέρα τοῦ χρόνου: 0). Σὲ προηγούµενη ἑνότητα, ἐπίσης, 
ἐπτέθηκαν οἱ συναφεῖς µαρτνρίες τοῦ Κυρίλλου Ἱεροσολύμων καὶ 
τοῦ Ὁδοιπορικοῦ τῆς Αἰθερίας στὶς ὁποῖες πιστοποιεῖται ἡἢ 
συνέχιση τῆς παραδόσεως τελέσεως τοῦ Βαπτίσματος κατὰ την 
πασχάλια νύντα. 


() Μία μαρτυρία τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἐμπλουτίζει τὶς 
γνώσεις µας ὡς πρὸς τὸ χρόνο, ἀλλὰ καὶ τὸν τόπο τελέσεως τοῦ 
Βαπτίσματος. 

Ἐπιφωσκούσης μιᾶς σαββάτων, ἥτις ἐστὶ κυριακή, ἀπὸ ἑσπέρας 
ἕως ἀλεκτοροφωνίας ἀγρυπνοῦντες καὶ ἐπὶ τὸ αὐτὸ ἐν τῇ ἐκκλησίᾳ 
συναθροιξόµενοι γρηγορεῖτε, προσευχόµενοι καὶ δεόµενοι τοῦ 
Θεοῦ ἐν τῇ διανυκτερεύσει ὑμῶν, ἀναγινώσκοντες τὸν Νόμµον, τοὺς 
Προφήτας, τοὺς ἵΨαλμοὺς µέχρι ἀλεκτρυώνων κραυγῆς (ἀκολουθεῖ 


179Ώλ. Ρο Ραρήσηιο, 19, 5; 35, σσ. 93-04. 
14 Στὸ ἴδιο. 
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τὸ Βάπτισμα). 5. Στῆ μαρτυρία αὐτὴ τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν 
παρέχονται οἳ ἀκόλουθες πληροφορίες α) Τὸ Βάπτισμα τελεῖται 
μετὰ τν πασχαλινη ἀγρυπνία. β) Ἡ τέλεση λαμβάνει χώρα στὸ Ναὸ 
(«συνάθροισις ἓν τῇ ἐκχλησίᾳ»). Υ) Ἡ «διανυκτέρευση» τῶν πιστῶν 
περιλαμβάνει ἀναγνώσματα ἀπὸ τὰ πέντε πρῶτα βιβλία τῆς Παλαι- 
ἂς Διαθήκης καὶ ἀπὸ τοὺς Ψαλμούς, στοχεύει δὲ στην «ἐγρήγορση», 
στὴν «προσευχὴ» καὶ στὴ «δέηση» πρὸς τὸ Θεό, προφανῶς γιὰ τοὺς 
µέλλοντες νὰ βαπτιστοῦν. 

Περὶ τοῦ Βαπτίσματος κατὰ τὴ διάρκεια «μιᾶς νύπτας» μαρτυρεῖ 
καὶ ὁ Χρυσόστομος, ὅταν ἀναφερόμενος στῆν Ἐκκλησία ἐκφράζει 
τὸν πνευματικό του θαυμασμὸ μὲ τὰ ἀκόλουθα λόγια: Ἰδοὺ γὰρ ἐν 
μιᾷ νυκτὶ πόσους ἀθρόον ἀπέτεκεν ἡ πνευματικὴ αὕτη µήτηρϊὁ Ἡ 
«νύχτα» αὐτή, κατὰ τὴν ὁποία ἡ «πνευματικὴ μητέρα», ἡ Ἐκηλη- 
σία, ἐγέννησε πολλὰ τέκνα, εἶναι ἢ πασχάλια, ὅπως συνάγεται ἀπὸ 
προηγούμενο σημεῖο τοῦ κειµένου ”7'. Πρόκειται περὶ τῆς ἀναφορᾶς 
στὸ Βάπτισμα, τὸ ὁποῖο ἀποκαλεῖται «πνευματικἩ γέννηση» τοῦ 
ἀνθρώπου ἀπὸ τὴν Ἐκκλησία. 

Ἀπευθυνόμενος πρὸς τοὺς κατηχούµενους στην ΙΑ΄Κατήχηση, ὁ 
Χρυσόστομος ἀναφέρεται καὶ πάλι στὸ χρόνο τοῦ Βαπτίσματος. 
Ἐκεῖ ἐπεξηγεῖ τὸ λόγο, γιὰ τὸν ὁποῖο οἱ «πατέρεο κπαθώρισαν µία 
µόνο συγκεχριµένη χρονινὴ στιγμῆ γιὰ την τέλεση τοῦ Βαπτίσμα- 
τος; ὄχι διότι ἡ Θεία Χάρις προσδιορίζεται ἀπὸ τὸ χρόνο, ἀλλὰ 
διότι «σὰν σήµερα» ὁ Χριστὸς ὑπέταξε τὸ διάβολο καὶ «ἔσβησε» τὸ 
θάνατο. Πρόκειται, ἑπομένως, γιὰ τὸ «νόμο τῶν ἐπινικίων», δηλαδὴ 
τὸ μοίρασμα τῶν «βασιλικῶν δωρεῶν» χατὰ τὴν ἀνάμνηση τῆς 
γίκης. Μέσα ἀπὸ τὸ Βάπτισμα (συνεχίζει ὁ Χρυσόστομος) ὁ πιστὸς 
συμμετέχει στὸ θάνατο χαὶ στην Ἀνάσταση τοῦ Κυρίου καὶ, 
τοιουτοτρόπως, «φοράει τὰ λαμπρὰ ἐνδύματα γιὰ νὰ λάβει µέρος 
στὰ βασιλικὰ ἐπινίιια» 15. Μὲ τῇ μαρτυρία αὐτή, ὁ Χρυσόστομος 
ὄχι µόνο προσδιορίζει τὸ χρόνο τελέσεως τοῦ Βαπτίσματος, ἀλλὰ 
παρέχει δύο σηµαντικότατα στοιχεῖα: α) Την πληροφορία ὅτι ἡ 


115 Ἀποστολικὲς Διαταγὲς Ε’, 19, 3, ΜΕΤΖΟΕΕ ΙΙ, σ. 270 (9-14). 

116 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Δ΄, 1, ΨΕΝΟΕΕ, σ. 182 (9-10). 

171 Φαιδρότερον σήμερον ὁρῶ τοῦ συνήθους τὸν σύλλογον καὶ τὴν τοῦ Θεοῦ 
ἐχκλησίαν ἀγαλλομένην ἐπὶ τοῖς οἰκείοις τέχνοις (Βαπτισματικὴ Κατήχησις Δ’, 1, 
ΨΙΡΝΑΕΒ, σ. 182, 1-2). Ὅπως σημειώνει ὃ Α.ΨΕΝΟΕΕ (σ. 182, σημ. 1), ἡ «φαιδρότητα» 
τοῦ «σήμερον» ἀντιδιαστέλλεται μὲ τὴν κατήφεια τοῦ χθές, ὑποδηλώνοντας τὴ 
«φαιδρότητα» τῆς πασχάλιας νύμτας σὲ σχέση μὲ τὴ Μ. Ἑβδομάδα ποὺ προηγεῖται, 
118 βαπτισματικὴ Κατήχησις ΙΑ΄, ΕΠΕ 30, σσ. 582(18)- 584(13). 
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τέλεση τοῦ Βαπτίσματος κατὰ τὴν πασχάλια νύχτα εἶναι ἀρχαία 
παράδοση (καθορίζεται ἀπὸ τοὺς «πατέρες») καὶ β) τὶ θεολογικὴ 
κατοχύρωση Βαπτίσματος καὶ πασχάλιας νύκτας. 


(113) Ἕνα πρόβλημα, ὡς πρὸς τὸ χρόνο τελέσεως τοῦ Βαπτίσματος 
τίθεται στὴ Βαπτισματικὴ Κατήχηση 18’, 6ὲξ. Ἐκεῖ σημειώνεται ὅτι 
ἡ ὅλη διαδικασία ἀρχίζει «κατὰ τὴν ἐγάτη ὥρα τῆς Μ. Παρα- 
σκευῆς», ὁ δὲ Χρυσόστομος σπεύδει νὰ τονίσει ὅτι ἡ ὥρα αὐτὴ ὄχι 
µόνο δὲν εἶναι τυχαία, ἀλλὰ ἔχει καὶ ἕνα βαθύτερο συμβολικὸ 
περιεχόµενο: ἡ ἀνάμνηση τῆς μετάνοιας τοῦ ληστῆ καὶ τοῦ θανάτου 
τοῦ Κυρίου βοηθοῦν τὴν ψυχη τοῦ κατηχούµενου «νὰ πετάξει ψηλὰ 
στὸν οὐρανὸ»ί”'. Ἡ περιγραφόµενη τελετουργία περιλαμβάνει τὴν 
εἴσοδο τῶν κατηχουµένων στὸ Ναό, τῇ γονυχλισία, την ἁπόταξη 
τοῦ Σατανᾶ, τὴ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ καθὼς καὶ την προβαπτι- 
σματυὰ χρίση ὃν, Μετὰ ἀπὸ αὐτά, ὁ Χρυσόστομος σημειώνει: μετὰ 
τὴν χρῖσιν τοίνυν ταύτην ἐπὶ τὴν κολυμβήθραν τῶν ἁγίων ὑδάτων 
λείπεται ἐλθεῖν (ἀκολουθεῖ ἀναφορὰ στὴν κατάδυση καὶ ἀνάδυ- 
ση)... Εἶναι σίγουρο ὅτι, ὁ προσδιορισμὸς «μετὰ» δὲν δηλώνει τὴν 
ἄμεση χρονικὴ διαδοχή, διότι τότε θὰ ἐπρόκειτο περὶ τοῦ Βαπτί- 
σµατος κατὰ τὴν ἐνάτη ὥρα τῆς Μ.Παρασκευῆς. τοῦτο, ὅμως, 
ἀντιβαίνει πρὸς τὸ σύνδεσμο τοῦ Βαπτίσματος μὲ τὴ νύκτα τοῦ 
Πάσχα, τὸν ὁποῖο ὁ ἴδιος ὁ Χρυσόστομος πιστοποιεῖ σὲ ἄλλη Κατή- 
χηση. Ἄλλωστε, μετὰ ἀπὸ τὴ συγκεκριμένη τελετουργία, ὁ ἵ. συγ- 
γραφέας διευκρινίζει ὅτι «ὑπολείπεταυ» ἢἡ κατάδυση «στὰ ἅγια 
ὕδατα»- ἡ ἔκφραση αὐτὴ ὑποδηλώνει µία πράξη ποὺ δὲν ἔχει ἄμεση 
χρονινὴ ἀκολουθία. 

Τὸ ὅλο τυπικὸ κατὰ τὸ ἑσπέρας τῆς Μ.Παρασκχευῆς ποὺ παρα- 
θέτει ὁ Χρυσόστομος ἀποτελεῖ τὴν ἔναρξη τῆς βαπτισματικῆς τελε- 
τουργίας!δ”, Εἶναι σίγουρο ὅτι, ὅταν ὁ ἴδιος βαπτιζόταν Χριστιανὸς 
τὸ 372 μ.Χ., δὲν ὑπῆρχε ἢ ἀποκοπὴ τοῦ πρώτου τμήματος τοῦ 


119 Βαπτισματικὴ Κατήχησις ΙΒ’, 6, ΕΠΕ 30, σσ. 608(25)- 610 (9). 

180 Στὸ ἴδιο, 7,9, 18, σ. 610-614. 

181 Στὸ ἴδιο, σ. 614 (17-19). 

182 Ἠλ. ἐπτενέστερες ἀναφορὲς στοὺς Ι.1101ΕΕ [1.α ΟοµΗγηιαίἰοῃ. «3ης εί «οΗ]οποίμγε 
αοιπεπίσφμε ΜΐεΥ εί αι]ομγά μμἰ, Ῥὰτ]5, Βεαςμεσπε, 1973, σσ. 167-168 (ΤΗ 29)] καὶ 
5.1ΑΝΕΒΑΣ (ΕΙ Υργμος δαμίο εἩ ἷα (γαάἰσείομ [Ηγρίοα βἰΖαπίίµα, Κοπα8, Ρ1Ο, 1970, σσ, 
268-270). 
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Βαπτίσματος!ζ”, Τοῦτο διαφαίνεται ἀπὸ τὶς ἀναμνήσεις τοῦ Χρυσο- 
στόµου περὶ τοῦ Βαπτίσματός του, ὅταν ἀναφέρει ὅτι «κατὰ τὴν 
ἡμέρα ἐκείνη» ποὺ βαπτίστηκε «ἄφησε φωνὴ» (ἀπόταξη-σύντα- 
Εη)Ιδ', Ἡ ἐξαιρετική, ὅμως, αὔξηση τοῦ ἀριθμοῦ τῶν κατηχουµένων 
(κυρίως μετὰ τὶν ἄνοδο τοῦ Μ.Θεοδοσίου τὸ 379 μ.Χ), ὡδήγησε 
στην ἀνάγπη µετατοπίσεως τῆς τελετουργίας ἀποτάξεως καὶ 
συντάξεως κατὰ τήν ἐνάτη ὥρα τῆς Μ.Παρασκευῆς!δ5. Αὐτὴ εἶναι ἡ 
ἰσχύουσα πράξη ὅταν ὁ Χρυσόστομος ἐχφωνεῖ τὴν ΙΒ΄Κατήχηση. 
Φαίνεται, μάλιστα, ὅτι τὸ τυπικὸ αὐτὸ τελέσεως τῆς ἀποτάξεως- 
συντάξεως κατὰ τῇ Μ. Παρασκευη μετέφερε ὁ ἴδιος στην Κωνστα- 
ντινούπολη ὅταν ἔγινε Ἀρχιεπίσκοπος!δ, 


(11) Ἡ μαρτυρία αὐτὴ τοῦ Χρυσοστόμου τοποθετεῖ την ἔναρξη 
τοῦ Βαπτίσματος κατὰ τὴ Μ.Παρασκενή, τὸ κέντρο δὲ τῆς βαπ- 
τισματικῆς τελετουργίας (ἡ κατάδυση καὶ ἀνάδυση, καθὼς χαὶ ὅλα 
ὅσα ἀπολουθοῦν) λαμβάνει χώρα κατὰ τήν πασχάλια νύπτα. Είναι 
ἀξιοσημείῶτο ὅτι καὶ οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ἀναφέρουν τὴν κα- 
τάδυση καὶ ἀνάδυση ὡς τὸ πρῶτο στάδιο τῆς βαπτισματικῆς τελε- 
τουργίας κατὰ τὴν πασχαλινὴη ἀγρυπνία, ὅπου μετὰ τὰ προαναφερ- 
θέντα βιβλικὰ ἀναγνώσματα σημειώνεται Καὶ βαπτίσαντες ὑμῶν 
τοὺς κατηχουµένους καὶ ἀναγνόντες τὸ Εὐαγγέλιον..''". 

Τὸ συμπέρασμα, λοιπόν, ἀπὸ τες παραπάνω μαρτυρίες τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶγ καὶ τοῦ Χρυσοστόμου εἶναι ὅτι, ἢ τελετὴ 
τοῦ Βαπτίσματος ἄρχιζε κατὰ τὴν ἑνάτη ὥρα τῆς Μ.Παρασκευῆς μὲ 
τὴν ἁπόταξη τοῦ διαβόλου καὶ τῇ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ καθὼς καὶ 
μὲ τὴν προβαπτισµατικὴ χρίση, συνεχιζόταν δὲ τὴν ἑπόμενη ἡμέρα 


155 Βλ. ΗΜ.ΕΠΕΥ, ΟΜησάαη {πια ίοῃ, ἹΝαραἰπρίου, Τ1ε ΟΒΙΠοµς Ὀπίνεικίέγ οἳ Απιει- 
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184 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β΄, 19, ΜΕΝΟΕΕ, σ. 144 (1-3)/ Βαπτισματικὴ Κατήχῆσις 
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187 Ε΄, 193, ΜΕΤΖΟΡΕ ΠΠ, σ. 270 (14-15). 
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πατὰ τὴν πασχαλινη ἀγρυπνία μὲ ἀρχὴ τὴν τριπλη κατάδυση καὶ 
ἀνάδυση. 


(1) Ἡ εὐλογία τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος 
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(1965), σσ. 1-12. 


Τὸ τέλος τοῦ 2ου αἰ. ἀποτελεῖ ἐποχή, κατὰ την ὁποία ὑπεισέρ- 
χεται σταδιακὰ στὴ Λατρεία ὁ κπαθαγιασμὸς τῆς ὕλης, Τὸ γεγονὸς 
αὐτὸ ἀποτελεῖ συνέπεια τοῦ πλήρους διαχωρισμοῦ Χριστιανισμοῦ 
καὶ Ἰουδαῖσμοῦ, ὁ ὁποῖος (διαχὠρισμὸς) ἐπέρχεται κατὰ τὴ 
διάρκεια τοῦ 2ου αἰ. ὃν, ὁπότε καὶ ἐπισυμβαίνει µεγαλύτερη ἐπαφὴ 
τοῦ Χριστιανισμοῦ μὲ τὸν ἐθνικὸ κόσµο. Τὸ γεγογὸς αὐτὸ φαίνεται 
ὅτι ὑπῆρξε καθοριστικὸ γιὰ τὴ Χριστιανική Λατρεία, διότι ἡ 
µεγαλύτερη ἐπαφὴ τῆς Ἐκκλησίας μὲ τὴν εἰδωλολατρία ἐπιβάλλει 
πλέον τὸν παθαγιασμὺ πολλῶν ὑλικῶν στοιχείων, τὰ ὁποῖα 
ἐχρησιμοποιοῦντο στὴ Χριστιανικὴ Λατρεία καὶ τὰ ὁποῖα δὲν εἶχαν 
προηγουμένως ἀνάγκη καθαγιασμοῦ, ἐνόσῳ ἡ Ἐκκλησία δὲν εἶχε 
συνειδητοποιήσει τὸ δαιμονικὸ στοιχεῖο στην ὕλη (βασική ἀρχὴ τῆς 
εἰδωλολατρίας). 

Τὸ γεγονὸς αὐτὺ φαίνεται ὅτι ἰσχύει καὶ περὶ τοῦ ὕδατος τοῦ 
Βαπτίσματος. Ὅλες οἱ μετὰ τὴν Κ.Δ. μαρτυρίες (μὲ κυριότερες τῆς 
Διδαχῆς τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων καὶ τοῦ Ἰουστίνου) καταγρά- 
φουν τὸ Βάπτισμα στὸ ὕδωρ χωρὶς νὰ προηγεῖται καθαγιασµός του. 
Μὲ την ἔναρξη, ὅμως, τοῦ 3ου αἰ., ἡ Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱπ- 
πολύτου Ρώμης μαρτυρεῖ περὶ «εὐχῆς» ἐπὶ τοῦ ὕδατος πρὶν ἀπὸ τὴν 
κατάδυση καὶ ἀνάδυσι. 


(19) Τεπιρο7έ φιιο ρα[]μς οαπίαί, ΟΥΕΙΙΗ ΡΗΤΗ διρεΥ αφµαπῃ (κατὰ 
την ἀλεπκτοροφωνία, θὰ προσευχηθοῦμε πρῶτα ἐπὶ τοῦ ὕδατος . 
Πρόκειται περὶ μιᾶς ἐν τῶν πρώτων μαρτυριῶν παρόμοιας προσειυ- 
χῆς, Ἅν καὶ τὸ περιεχόμενό της δὲν καταγράφεται, εἶναι ὅμως σαφὲς 
ὅτι ἀφορᾶ στην προετοιμασία τοῦ ὅδατος γιὰ τὸ Βάπτισμα. Ἑπομέ- 
γῶς, ἡ συγκεκριμένη εὐχὴ ἀποτελεῖ εὐλογία τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσ- 
µατος. 


188 Ἑλ, ν.Η.ΟΕΚΕΝΗ, ΤΗε Κἰεο οἱ Οσίαμίς, ΡΕκἀειρΏῖα, Ἐοτίτεας Ῥτεςς, 1984/ 
ΙΓΑΝΙΗΙΟΤὉ-Η.ΜΑΕΕΟΙΙ, ΤΗο Είτε δα Ηιπάτρά Ὑδθανς (µτφρ. νοεΟΝΙΝ), Νεν Υοτκ, 
ΜοΟταν-ΗΙΗ, 1964. 

159 Ἀποστολικὴ Παράδοσις, 21, ἔκδ. Β.ΒΟΤΤΒ, σ.44(7-8). 
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Ἡ μὴ καταγραφὴ τοῦ περιεχοµένου τῆς εὐχῆς ἐπιδέχεται µόνο 
δύο ὑποθετικῶν αἰτίων: ἤ ὅτι ἦταν εὐρύτατα γνωστό, ἤ ὅτι ἦταν µία 
ἁπλούστατης μορφῆς εὐλογία ἡ ὁποία δὲν ἀπαιτοῦσε καταγραφή. 
Ὁποιαδήποτε ὑπόθεση κι ἄν ἰσχύει, εἶναι βέβαιο ὅτι ὁ Ἱππόλυτος 
δὲν ἐγκαινιάζει ὁ ἴδιος τὴν πρακτικὴ εὐλογίας τοῦ ὕδατος πρὶν ἀπὸ 
τὸ Βάπτισμα, διότι στήν περίπτωση αὐτὴ θὰ ἔπρεπε νὰ ἀναφερθεῖ 
ἀναλυτικότερα καὶ νὰ θεµελιώσει θεολογικὰ την ἐν λόγῳ πρακτική. 
Τὸ συμπέρασμα εἶναι προφανὲς: ἡ εὐχὴ εὐλογίας τοῦ ὕδατος προῦ- 
πῄρχε, ὡς λειτουργικὴ πρακτική, τοῦ Ἱππολύτου. Τοῦτο ἐνισχύεται 
ἀπὸ τὸν ὀλίγο προγενέστερο Τερτυλλιανό, ὁ ὁποῖος σημειώνει ὅτι, 
«ἀμέσως μετὰ τὴν ἐπίκληση, τὸ Πνεῦμα κατέρχεται ἀπὸ τὸν οὐρανὸ 
καὶ ἁγιάζει τὰ ὕδατα, τὰ ὁποῖα (λόγῳ τοῦ ἁγιασμοῦ αὐτοῦ) µπο- 
ροῦν νὰ παρέχουν τὸν ἁγιασμὸ στοὺς βαπτιζόµενους»!''. Σχετικὲς 
εἶναι καὶ οἱ προγενέστερες τοῦ Τερτυλλιανοῦ μαρτυρίες Κλήμεντος 
τοῦ Ἀλεξανδρέως καὶ Εἰρηναίου, οἱ ὁποῖοι ὅμως ἁπλῶς μνημο- 
γεύουν τὴν ὕπαρξη εὐχῆς εὐλογίας τοῦ ὕδατος, χωρὶς νὰ παρέχουν 
θεολογικὸ σχολιασμὸ περὶ αὐτῆς'''. 

Ἡ λειτουργική ἐξέλιξη, ἑπομένως, ἔχει συντελεσθεῖ ἤδη πρὶν ἀπὸ 
τὸ τέλος τοῦ 2ου αἱ. ὁ καθαγιασμὸς τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος 
ἐπιτελεῖται μὲ εἰδιὴῃ εὐχή, ἢ ὁποία προηγεῖται τῆς καταδύσεως καὶ 
ἀναδύσεως, Λίγα χρόνια μετὰ τὴ συγγραφὴῃ τῆς Ἀποστολικῆς Πα- 
ραδόσεως ὁ Κυπριανὸς ἀμφισβητεῖ τὴν ἐγκυρότητα τοῦ Βαπτίσμα- 
τος κάποιων αἱρετικῶν ὁμάδων ἐπειδὴ ἡ βαπτισματικὴ τελετουργία 
δὲν προέβλεπε εὐχη ἐπὶ τοῦ ὕδατος'”. Ἕνα καὶ πλέον αἰώνα 
ἀργότερα, ἡ ἄποψη τοῦ Αὐγουστίνου εἶναι ἐνδεικτικὴ περὶ τοῦ 
πόσο µεγάλη σημασία εἶχε ἀποκτήσει ἡ λειτουργική πράξη τῆς 
εὐλογίας τοῦ ὕδατος: «Δὲν θεραπεύει τὸ ὁποιοδήποτε νερό, ἀλλὰ 
ἐκεῖνο ποὺ κατέχει τή Χάρη τοῦ Χριστοῦ. Τὸ νερὸ εἶναι ἕνα µέσο, 
ἀλλὰ τὸ Πνεῦμα εἶναι ἐκεῖνο ποὺ δρᾶ. Τὸ νερὸ δὲν θεραπεύει, ἐδιν 
τὸ Πνεῦμα δὲν κατέλθει γιὰ νὰ τὸ καθαγιάσε. Ὁ Ἐπίσκοπος 
ἐπικαλεῖται (τὸ Πνεῦμα) μὲ µία εὐχή, ὥστε νὰ καθαγιαστεῖ τὸ 


νερὸ», ο. 


10 Τερτυλλιανοῦ, Ὀο Ραρήσηιο 4,4, ἔχδ. 1:4..ΒΟΒΙΕΕΕΣ, ΤουγηπουἩ, Βτερο]ς, 1954, 
οὐ. 1, σ. 280, 

1341 Κλήμεντος Ἀλεξανδρέως, Ἐκ τῶν Θεοδότου ἐπιτομαί, ΒΕΠΕΣ 8, 1956, σσ. 355, 
(212ὲξ// Ἐἰρηναίον, Ἀποσπάσματα 34, ΒΕΠΕΣ 5, 1955, σ. 181 (37). 

1391 Κυπριανοῦ, Ερἰκίε]α 70, ἔπδ. Ι.ΒΑΥΑΕΟΌ, ῬΡατίς, 105 Βεῖ]ες 1οέτος, 1961, 1.2, σ. 253. 
93 Ἀμβροσίου Μεδιολάνων, Ώε δασγαπιρηέῖς, 1,15, ἔκδ. Β.ΒΟΤΤΕ, ο 2505, 1980, σ.68. 
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(4) Ὅπως ἐπισημάνθηκε, ἡ καθαγιαστικὴ εὐλογία τοῦ ὕδατος 
τοῦ Βαπτίσματος ἔχει παγιωθεῖ ὡς λειτουργική πρακτικὴ ἤδη ἀπὸ 
τὰ τέλη τοῦ 2ου-ἀρχὲς τοῦ 2ου αἰ. Στὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνα 
(ἀρχὲς τοῦ 4ου αἰ.) διαπιστώνουμε ὄχι µόνο ὅτι ἀποτελεῖ µία ἆπο- 
κπρυσταλλωμένη λειτουργική πράξη, ἀλλὰ ὅτι ὑφίσταται σταθερὸ 
κείµενο τῆς εὐχῆς, τὸ ὁποῖο ἀποτελεῖ την πρώτη σχετικὴἡ μαρτυρία: 

Βασιλεῦ καὶ Κύριε τῶν ἁπάντων καὶ δημιουργὲ τῶν ὅλων, ὁ 
πάσῃ τῇ γενητῇ φύσει διὰ τῆς καταβάσεως τοῦ μονογενοῦς σου 
Ἰησοῦ Χριστοῦ χαρισάµενος τὴν σωτηρίαν, ὁ λυτρωσάμενος τὸ 
πλάσμα τὸ ὑπὸ σοῦ δημιουργηθὲν διὰ τῆς ἐπιδημίας τοῦ ἀρρήτου 
σου Λόγου: ἔπιδε νῦν ἐκ τοῦ οὐρανοῦ καὶ ἐπίβλεψον ἐπὶ τὰ ὕδατα 
ταῦτα καὶ πλήρωσον αὐτὰ Πνεύματος ἁγίου. Ὁ ἄρρητός σου Λόγος 
ἐν αὐτοῖς γενέσθω καὶ µεταποιησάτω αὐτῶν τὴν ἑνέργειαν καὶ 
γεννητικὰ αὐτὰ κατασκευασάτω πληρούµενα τῆς σῆς χάριτος, 
ὅπως τὸ µυστήριον τὸ νῦν ἐπιτελούμενον μὴ εὑρεθῇ ἐν τοῖς ἀναγεν- 
νωµένοις, ἀλλὰ πληρώσῃ πάντας τοὺς κατιόντας καὶ βαπτιζοµέ- 
γους τῆς θείας χάριτος. Φιλάνθρωπε, εὐεργέτα, φεῖσαι τοῦ σοῦ 
ποιήµατος, σῶσον τὸ ὑπὸ τῆς δεξιᾶς σου πεποιηµένον κτίσμα, 
µόρφωσον πάντας τοὺς ἀναγεννωμένους τὴν θείαν καὶ ἄρρητόν 
σου µορφήν, ὅπως διὰ τοῦ μεμορφῶσθαι καὶ ἀναγεννῆσθαι 
σωθῆναι δυνηθῶσιν καὶ τῆς βασιλείας ἀξιωθῆναι. Καὶ ὡς κατελθὼν 
ὁ µονογενής σου Λόγος ἐπὶ τὰ ὕδατα τοῦ Ἰορδάνου ἅγια ἀπέδειξεν, 
οὕτω καὶ νῦν ἐν τοιούτοις κατερχέσθω καὶ ἅγια καὶ πνευματικὰ 
ποιησάτω πρὸς τὸ µηκέτι σάρκα καὶ αἷμα εἶναι τοὺς βαπτιξοµέ- 
νους, ἀλλὰ πνευματικοὺς καὶ δυνάµενους προσκυνεῖν σοὶ τῷ 
ἁγενήτῳ Πατρὶ διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ ἐν ἁγίῳ Πνεύματι, δι οὗ σοὶ ἡ 
δόξα καὶ τὸ χράτος καὶ νῦν καὶ ἀεὶ καὶ εἷς τοὺς σύµμπαντας αἰῶνας 
τῶν αἰώνων. Ἁμήνι, 

Ἡ µελέτη τῆς παραπάνω εὐχῆς ὁδηγεῖ στὰ ἀκόλουθα συµπερά- 
σµατα: α) Τὸ αἴτημα ποὺ ἀπευθύνεται πρὸς τὸ Θεὺὸ ἀφορᾶ στὴν 
«πλήρωση τῶν ὑδάτων ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα». Παράλληλα, ὅμως, ἡ 
παθαγιαστικὴ] ἐνέργεια προέρχεται καὶ ἀπὸ «τὸν ἄρρητο Λόγο», ὁ 
ὁποῖος καλεῖται νὰ «μεταποιήσει την ἐνέργεια τῶν ὑδάτων» καὶ νὰ 
«πληρώσευ τὰ ὕδατα ἀπὸ τὴν ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ. Ἡ ἐπισήμανση 
αὐτὴ ἁποκαλύπτει ὅτι, στῃ συγκεκριµένη εὐχὴ τῆς εὐλογίας τῶν 
ὑδάτων πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα ὑπάρχει διπλη ἐπίκληση (τόσο πρὸς 
τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, ὅσο καὶ πρὸς τὸ Λόγο τοῦ Θεοῦ). Ἡ ἐπίκληση τοῦ 


194 Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνος, Ἰ, ἔδ. ΡκοΡΟΡΟύΠΟ5, σσ. 128-129, 
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Λόγου γιὰ τὸν καθαγιασμὸ τῶν ὑδάτων ἀποτελεῖ ἐξαίρεση, 
δεδομένου ὅτι σὲ ὄλες τὶς καθαγιαστικὲς εὐχὲς τῶν πρώτων αἰώνων 
ἡ ἐπίκληση ἀπευθύνεται στὸ Ἅγιο Πνεῦμα. Ἡ ἰδιαιτερότητα τῆς 
ἐπιιλήσεως πρὸς τὸ Λόγο προέρχεται ἀπὺ τὴν ἀντιαιρετικὴ τακτικὴ 
τῆς ἀλεξανδρινῆς Ἐκκλησίας ἔναντι τοῦ ἀρειανισμοῦ καὶ µαρτυ- 
ρεῖται σὲ ὅλες τὶς λειτουργικὲς πηγὲς τῆς Ἀλεξάνδρειας!''. 

β) Ἡ ἐπενέργεια τοῦ καθαγιασμοῦ τῶν ὑδάτων εἶναι ἀξιοση- 
µείωτη, διότι ἐὰν δὲν ὑφίσταται ὁ ἁγιασμὸς τὸ «μυστήριο» κινδνυ- 
γεύει νὰ «εὑρεθεῖ κενὸ». Ὅπως σημειώνεται στήν εὐχή, ὁ ἁγιασμὸς 
τοῦ ὕδατος θὰ «πληρώσει» ὅλους ὅσοι «κατέρχονται στὸ ὕδωρ» μὲ 
Θεία Χάρη. Τὸ θεολογικὸ πλαίσιο τῶν ἐννοιῶν αὐτῶν εἶναι σαφὲς: 
ὁ ἁγιασμὸς τοῦ ὕδατος «μεταβαίνει» σ᾽ἐκεῖνογ, ὁ ὁποῖος ὄχι ἁπλῶς 
ἔρχεται σὲ ἐπαφή, ἀλλὰ καταδύεται µέσα σ᾿᾽αὐτό. 

γ) Ἐπτὸς ἀπὸ τὰ διὰ τοῦ καθαγιασμοῦ ἀποτελέσματα, στην εὐχὴ 
διατυπώνονται αἰτήματα ὑπὲρ τῶν βαπτιξοµένων: ὑπὲρ τῆς σωτη- 
ρίας τους, ὑπὲρ τοῦ νὰ «μορφωθεῖ» στοὺς βαπτιξόµενους «ἡ θεία 
παὶ ἄρρητος μορφὴ» τοῦ Θεοῦ, ὑπὲρ τοῦ νὰ «ἀξιωθοῦν» οἱ βαπτιζό- 
µενοι «τῆς βασιλείας διὰ τῆς «μορφώσεῶς» καὶ τῆς «ἀναγεννή- 
σεως». Μὲ ἀφορμή, ἑπομένως, τὸν καθαγιασμὸ τῶν ὑδάτων, ἡ εὐχ 
ἀνακεφαλαιώνει ὁλόχληρη τΌῃ βαπτισματικὴ θεολογία. 


(1413) Ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων ἀναφέρεται στὴν εὐλογία τοῦ 
ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος, χῶριὶς ὅμως νὰ παρέχει ἀπριβὲς κείµενο; 
Μὴ ὡς ὕδατι λιτῷ πρόσεχε τῷ λουτρῷ. ἀλλὰ τῇ μετὰ τοῦ ὕδατος 
δεδομένη πνευµατικῇ χάριτι. Ὥσπερ γὰρ τὰ τοῖς βωμοῖς προσφε- 
ρόμενα, τῇ φύσει ὄντα λιτά, μεμολυσμένα γίνεται τῇ ἐπικλήσει τῶν 
εἰδώλων. οὕτως ἀπεναντίας τὸ λιτόν ὕδωρ Πνεύματος ἁγίου καὶ 
Χριστοῦ καὶ Πατρὸς τὴν ἐπίκλησιν λαβόν, δύναμιν ἁγιότητος 
ἐπικτᾶται.-. 

Ἡ διάκριση «λιτοῦ ὕδατοο καὶ ὕδατος ποὺ ἔχει τὴν «πνευµατι- 
πὴ χάρη» ὑποδηλώνει την ἀναφορὰ τοῦ Κυρίλλου σὲ εὐλογία τοῦ 
ὕδατος τοῦ Βακτίσματος. Ἡ μαρτυρία ὑπενθυμίζει την προέλευση 


195 Περὶ τῶν ἐπικλήσεων στὸ Λόγο (καὶ ὄχι στὸ Ἅγιο Πνεῦμα) σύµφωνα μὲ τὴ 
λειτουργική πράξη τῆς ἀλεξανδρινῆς Ἐκκλησίας τὸν 4ο αἰ., βλ. αΕΙΙ1Α5, «Τ{5 ρτοῦ- 
ἴδπιε ἁππε έρἰοἰδδε δυολατῖςίίαμε ὰ Ιέειδ-[ορο»», στὸ συλλογικὸ τόμο ὑπὸ τῇ 
διεύθυνση τοῦ Α.ακοΥβῖου, Ομουηπίπς ες ἰα ΟΗηὶκιοἰορίο ΟπΙοάοχε, Ῥατῖ, Ὀεσοίόε, 
2005, σσ. 321-332. 

Φό Βαπτισματικὴ Κατήχησις Τ’, 3, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ.60 (26-30). 
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τοῦ καθαγιασμοῦ τῆς ὕλης στὴ Λατρεία, ὅταν ἀναφέρεται στὴ «λιτὴ 
φύση» τῆς ὕλης καὶ στήη «μόλυνσή» της λόγῳ τῆς ἐπικλήσεως τῶν 
εἰδώλων. Ἐπειδὴ ἡ ὕλη εἶναι ἀκάθαρτη, ἔχει ἀνάγπη τὴν «ἐπίκληση 
τῆς Ἁγίας Τριάδος», ὥστε νὰ λάβει «ἁγιαστιωὴ δύναμη», δηλαδη νὰ 
παθαγιαστεῖ. Πρόκειται περὶ παρόμοιας μαρτυρίας μὲ τὴν τοῦ 
Ὠριγένους, ὁ ὁποῖος σημειώνει ὅτι τὸ ὕδωρ ἁγιάξεται μυστικῇ τινὶ 
ἐπικλήσει''., ἣ ὁποία εἶναι ἐπίκληση τῆς Ἁγίας Τριάδος!ὃ. 

Ἀπὸ τὰ παραπάνω συνάγεται ὅτι, ἢ εὐλογία τοῦ ὕδατος περὶ τῆς 
ὁποίας μαρτυρεῖ ὁ Κύριλλος δὲν συνίσταται σὲ ἁπλῆ τριαδολογικὴ 
ἐπίκληση, ἀλλὰ σὲ εὐχη ποὺ αἰτεῖται την ἁγιαστικὴ ἐνέργεια τῆς 
Ἁγίας Τριάδος ἐπὶ τοῦ ὕδατος'. Ἡ µαρτυρία τοῦ Κυρίλλου 
ἐνισχύεται ἀπὸ τὶς σύγχρονες τῶν Μ.Βασιλείου) καὶ Γρηγορίου 
Νύσσης”, στὶς ὁποῖες σαφῶς μαρτυρεῖται ἡ ὕπαρξη ἁγιαστικῆς 
εὐχῆς τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος, 


(1ν) Ἡ λειτουργικῃ παράδοση τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας τοῦ 
4ου αἱ. πιστοποιεῖ την ὕπαρξη παρόμοιων εὐχῶν. Στὸ Το βιβλίο τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶν παρατίθεται μαρτυρία περὶ τοῦ Βαπτίσμα- 
τος. Ἡ σηµασία τῆς μαρτυρίας αὐτῆς ἔγκειται στην παράθεση τοῦ 
περιεχοµένου τῆς καθαγιαστικῆς εὐχῆς γιὰ τὸ Όδωρ καθὼς καὶ τοῦ 
ἀχριβοῦς µειµένου τῆς ἐπικλήσεως: 

Εὐλογεῖ καὶ δοξάζει τὸν δεσπότην (Θεὺν τὸν παντοκράτορα, τὸν 
Πατέρα τοῦ μονογενοῦς Θεοῦ, εὐχαριστῶν ὁ ἱερεύς, ὅτι ἀπέστειλεν 


197 Ὠριγένους, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην Εὐαγγέλιον ἐξηγητικῶν ἐκ Σειρῶν ΧΧΧ, ΥΠ, 
ΒΕΠΕΣ 12, 1957, σ.3518). 

135 Οὕτως καὶ τὸ διὰ τοῦ ὅδατος λουτρόν, σύμβολον τυγχάνον καθαρσίου ψυχῆς 
πάντα ρύπον τὸν ἀπὸ κακίας ἀποπλυνομένης, οὐδὲν ἧτιον καὶ καθαὐτὸ τῷ 
ἐμπεριέχοντι ἑαυτὸν τῇ θειότητι τῆς δυνάµεως τῶν τῆς προσκυνητῆς τριάδος 
ἐπικλήσεών ἐστιν ἡ χαρισµάτων θείων ἀρχὴ καὶ πηγἡ (Ὠριγένους, Εἰς τὸ κατὰ 
Ἰωάννην Εὐαγγέλιον ἐξηγητικῶν, ΣΤ, ΧΧΧΗΠΙ, ΒΕΠΕΣ 12, 1957, σ42(26),. 

99 Πρβλ. ΒΟΥΛΓΑΡΑΚΕΗ, «Αἱ κατηχήσεις..., σ. 342. 

30 Εὐλογοῦμεν δὲ τὸ τε ὕδωρ τοῦ Βαπτίσματος καὶ τὸ ἔλαιον τῆς χρίσεως καὶ 
προσέτι αὐτὸν τὸν βαπτιξόµενον [Περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 27, 66, δς 199 
1968, σσ.480(21)-4682(23)]. 

31 Ὅτι εὐχὴ πρὸς Θεόν, καὶ χάριτος οὐρανίας ἐπίκλησις, καὶ ὅδωρ, καὶ πίστις 
ἐστί, δι ὧν τὸ τῆς ἀναγεννήσεως πληροῦται μυστήριον..Πῶς γὰρ, φησίν, εὐχῆ καὶ 
δυνάµεως θείας ἐπίκλησις ἐπὶ τοῦ ὕδατος γινοµένη, ζωῆς ἀρχηγὸς τοῖς µυουμένοις 
γίνεται; (Λόγος Κατηχητικὸς ΛΙ’, ΡΟ 45, 84Β)/ Πᾶν ὕδωρ ἐπιτήδειον εἰς τὴν τοῦ 
Βαπτίσµατος χρείαν, µόνο ἐὰν εὕρῃ, πίστιν τοῦ λαµβάνοντος, καὶ εὐλογίαν τοῦ 
ἁγιάξοντος ἱερέως (Πρὸς τοὺς βραδύνοντας εἰς τὸ Βάπτισμα, ΡΟ 46, 421). 
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ἐνανθρωπῇσαι τὸν Υἱὸν αὐτοῦ δι ἡμᾶς, ἵνα σώση, ὅτι ἠνέσχετο τῆς 
ἐνανθρωπήσεως ὑπήκοον αὐτὸν γενέσθαι ἐν πᾶσι, κηρῦξαι βασι- 
λείαν οὐρανῶν, ἄφεσιν ἁμαρτιῶν, νεκρῶν ἀνάστασιν. Ἐπὶ τούτοις 
προσκυγεῖ αὐτὸν τὸν μονογενῆ Θεὸν µετ αὐτὸν καὶ δι αὐτόν, εὖχα- 
ριστῶν αὐτῷ τῷ ἀναδέξασθαι αὐτὸν τὸν ὑπὲρ πάντων θάνατον διὰ 
τοῦ σταυροῦ, οὗ τύπον ἔδωκεν τὸ Βάπτισμα τῆς παλιγγενεσίας. 
Δοξάζει τε, ὅτι ἐν τῷ ὀνόματι τοῦ Χριστοῦ Θεὸς ὁ τῶν ὅλων 
Κύριος ἐν ἁγίῳ Πνεύματι οὐκ ἀπέρριψεν τὸ τῶν ἀνθρώπων γένος, 
ἀλλὰ διαφόροις καιροῖς διαφόρους προνοίας ἐποιήσατο, τῷ τε 
Ἀδὰμ αὐτῷ ἐν παραδείσῳ πρῶτον μὲν τρυφῆς λόγῳ τὸν παράδει- 
σον οἰκητήριον δούς, ἔπειτα προνοίας λόγῳ ἐντολ]ην ποιησάµεγος, 
ἁμαρτόντα δὲ δικαιοσύνῃ ἐξώσας, ἀγαθότητι δὲ μὴ ἀπορρίψας εἰς 
τὸ παντελές, ἀλλὰ καὶ τοὺς ἐξ αὐτοῦ κατὰ διαδοχὴην διαφόρως 
παιδεύσας. δι ὅν ἐπὶ τὸ τέρμα τοῦ αἰῶνος ἀπέστειλεν τὸν Υἱὸν 
αὐτοῦ ἄνθρωπον γενέσθαι δι ἀνθρώπους καὶ πάντα τὰ ἀνθρώπινα 
πάθη χωρὶς ἁμαρτίας. 

Αὐτὸν οὖν καὶ νῦν παρακαλείτω ὁ ἱερεὺς πρὸς τὸ βαπτίσματι 
καὶ λεγέτω, ὅτι: 

Κάτιδε ἐξ οὐρανοῦ καὶ ἁγίασον τὸ ὅδωρ τοῦτο, δὸς δὲ χάριν 
καὶ δύναμιν, ὥστε τὸν βαπτιξόµενον κατ ἑντολὴν τοῦ Χριστοῦ σου 
αὐτῷ συσταυρωθῆναι καὶ συναποθαγνεῖν καὶ συντραφῆναι εἷς 
υἱοθεσίαν τὴν ἓν αὐτῷ, τῷ νεκρωθῆναι μὲν τῇ ἁμαρτίᾳ, ξῆσαι δὲ τῇ 
δικαιοσύνῃ”.. 

Ἡ ἀνάλυση τοῦ περιεχοµένου τῆς καθαγιαστικῆς αὐτῆς εὐχῆς 
ὁδηγεῖ στὶς ἀκόλουθες διαπιστώσεις: α) Τὸ πρῶτο τμῆμα τῆς εὐχῆς 
περιλαμβάνει µία ἀνάμνηση τοῦ σωτηριώδους ἔργου τοῦ Χριστοῦ. 
Ὁ ἀναμνετικὸς αὐτὸς χαρακτήρας εἶναι κοινὸ γνώρισμα πολλῶν 
καθαγιαστικῶν εὐχῶν (χαρακτηριστικότερο παράδειγµα εἶναι τὸ 
πρῶτο τμῆμα τῆς εὐχῆς τῆς Ἀναφορᾶς κατὰ τὴ Θεία Εὐχαριστία).'. 
β) Τονίζεται ὅτι, τὸ Βάπτισμα τῆς παλιγγεγεσίας (πρβλ. Τίτ. 3,5) 
ἀποτελεῖ «τύπο» τοῦ θανάτου τοῦ Κυρίον. γ) Ἡ καθαγιαστικὴ ἐπί- 
πληση ἀπευθύνεται πρὸς τὸ Θεὺ Πατέρα. Ὁ ἁγιασμὸς τοῦ ὕδατος 


203 


2027” ΧΙΙ, 2-5, ΜΕΊΖΟΕΕ ΠΠ, σσ. 102(1)- 104(28). 

305 Ὁ ΜΜΕΤΖΟΕΕ ἀποκαλεῖ τὴν ὅλη μαρτυρία ὡς ἕνα «συντεταγµένο κείµενο» (11, 
σ.θ). 

20 Στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς εἶναι συνήθης ἡ μορφὴ νὰ προηγεῖται ἢ εὐχαριστία 
κολ νὰ ἀκολουθεῖ ἡ αἵτηση, εἰσαγόμενη μὲ τὸ «αὐτὸς καὶ νῦν» (βλ. σχετικὰ 
Μ.ΜΕΤΖΟΕΒ, 1, σ. 71)/ Α.Ιαὐκεντιν, «Νε αἰ{αί- καὶ παπ», Β 45 (1964), σσ. 168-105. 
413-432). 
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συνίσταται στὴ «χάρη» καὶ τὴ «δύναμη» ποὺ ἀποντᾶ, ὥστε νὰ ἐπι- 
τευχθεῖ ὁ σκοπὸς τοῦ Βαπτίσματος: νὰ «συνταφεῖ» καὶ νὰ «συνανα- 
στηθεῖ» ὁ βαπτιζόµενος μὲ τὸ Χριστό, νὰ λάβει τὴ «θεῖχὴ νυνἱοθεσία» 
(Ῥωμ. 6, 2-δ καὶ 11) καὶ νὰ «νεκρωθεῖ ὡς πρὸς τὴν ἁμαρτία, ζώντας 
μὲ δικαιοσύνη» (Ρωμ. 8,10/ Κολ. 3,5). 


(ν) Ὁ Χρυσόστομος δὲν μνημονεύει εὐλογία ὕδατος. Ἡ ἀναφορά 
του, ὅμως, σὲ «ἱερὰ νάµατα»2” καὶ «ἅγια ὕδατα»λό ὑποδηλώνει ὅτι 
ἐπρόκειτο περὶ καθαγιασµένου ὕδατος. Ἡ μή ἀναφορὰ τοῦ Χρυσο- 
στόµου ὀφείλεται, προφανῶς, στὴ µορφὴ τῆς εὐχῆς αὐτῆς, δηλαδη 
στὸ ὅτι θὰ ἐπρόχκειτο περὶ ἁπλῆς εὐλογήσεως τοῦ ὕδατος, 

Ἀλλὰ καν ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας εἶναι, κατἀρχάς, λακωνικὸς 
στην ἀναφορά του περὶ ἁγιασμοῦ τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος, 
Ἀπευθυνόμενος πρὸς τοὺς κατηχούµενους σημειώνει: «Κατεβαίνεις 
λοιπὸν στὸ νερὸ ποὺ ἔχει ἁγιαστεῖ ἀπὸ τὴν εὐλογία τοῦ Ἐπισκό- 
που»2, Ἡ μαρτυρία αὐτὴ ὑποδηλώνει ὅτι τὸ ὕδωρ τοῦ Βαπτίσμα- 
τος δὲν ἦταν τὸ συνηθισμένο: γι αὐτό, ἄλλωστε, ὁ Μοψονεστίας τὸ 
ἀποχαλεῖ «ὕδωρ μιᾶς δεύτερης γεννήσεως µέσα ἀπὸ τὴν κάθοδο 
σ'αὐτὸ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»». Συνεχίζοντας, ὅμως τὴν ἀναφορά 
του στὸ ὕδωρ τοῦ Βαπτίσματος, ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας ἄποκα- 
λύπτει τὸ περιεχόµενο τῆς καθαγιαστικῆς εὐχῆς, 

Τοῦτο συμβαίνει ὅταν γράφει ὅτι, «μὲ καθορισµένους λόγους ὁ 
Ἐπίσκοπος ζητάει ἀπὸ τὸ Θεὸ νὰ ἔλθει ἡ Χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
µατος ἐπὶ τοῦ ὕδατος, ὥστε αὐτὸ νὰ καταστεῖ ἵκανὸ γιὰ τῇ «θαυμα- 
τουργικὴ γέννηση», σύμφωνα μὲ τοὺς λόγους τοῦ Κυρίου στὸ Νικό- 
δημο (Ἰω. 3,5). Ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας τονίζει ὅτι τὸ νερὸ 
ἀποτελεῖ τὴ «μήτρα», ἀλλὰ ἡ Χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος εἶναι 
αὐτὴ ποὺ διαμορφώνει τὸ βαπτιζόµενο σὲ «νέο ἄνθρωπο». Ὁ νέος 
αὐτὸς ἄνθρωπος ἔχει «τη δύναμη τῆς ἀθάνατης και ἄφθορης 
φύσεως, τὴν ὁποία θὰ ἐμφανίσει κατὰ την ἀνάσταση, ὅταν ὁ Θεὸς 
θὰ δώσει πλήρως τὴ δυνατότητα αὐτὴ στοὺς βαπτισμένους»219. 


35 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 25, ΨΕΝΟΕΕ, σ. 147 (1-3). 

306 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, 11, ΕΠΕ 30, σ. 614 (23-24). 

307 Ὁμιλία 14 (τρίτη περὶ τοῦ Βαπτίοματος), Εἰσαγωγικὸ τμῆμα, ἔκδ. κ.τοννΕΑβι- 
Ε.ΡΕΝΕΕΡΡΕ, σ.403. 

308 Στὸ ἴδιο, 88, ἔκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑΙ-Ε.ΡΕΝΕΕΡΕΕ, Σ. 419, 

209 Στὸ ἴδιο, ἃ9, ἔκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑΙΙ-Ε.ΠΕΝΕΕΡΡΕ, σ. 421. 

210 Φτὸ ἴδιο, 810, ἕκδ. Κ.ΤΟΝΝΕΑ-Ε.ΡΕΝΕΕΣΡΕ, σ. 423. 
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Οἱ πληροφορίες τοῦ Μοψουεστίας περὶ τοῦ περιεχοµένου τῆς 
καθαγιαστικῆς εὐχῆς ἐπὶ τοῦ ὕδατος συμπληρώνονται μὲ την παρα- 
τήρηση ὅτι, στην εὐχὴ αὐτὴῆ ὑπάρχουν μορφὲς (φόρμες) παθαγια- 
σμοῦ καὶ εὐλογίας. Πρόκειται περὶ τῆς ἐπικλήσεως. Ἡ εὐχή, πάντως, 
ἔχει ὡς βασικὸ θέµα τὸν ἀναγεννητικὸ χαρακτήρα τοῦ νεροῦ, περὶ 
τοῦ ὁποίου ἀναφέρεται στὶς παραγράφους 11, 12 καὶ 13 τῆς ἴδιας 
Ὁμιλίας του: ὁ ἄνθρωπος πλάστηκε ἀπὺ χῶμα, ἀπὸ πηλό: καὶ ὅπως 
οἱ ἀγγειοπλάστες βυθίζουν στὸ νερὸ ἕνα πήλινο ἀγγεῖο ὅταν κατὰ 
τὴν κατασκευή του ὃξν λαμβάνει τὸ σωστὸ σχῆμα, ὥστε νὰ ἐπανέλ- 
θει στη σωστή του µορφή, ἔτσι καὶ ὁ Θεὸς μᾶς ἐἑπαναφέρει στὴν 
ἀρχική µας μορφὴ μὲ τὸ νερὸ τοῦ Βαπτίσματος. 


(ν1) Τὸ Περὶ ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας συνεπικουρεῖ τὶς µαρτυ- 
ρίες περὶ τοῦ ἁγιασμοῦ τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος. Σύμφωνα μὲ 
τὴ συγκεκριμένη μαρτυρία, ὁ Ἐπίσκοπος ἔρχεται στην κολυµβήθρα 
(ἡ ὁποία ἀποκαλεῖται «μητέρα τῆς υἱοθεσίας») καὶ καθαγιάζει τὸ 
νερὸ μὲ «ἱερὲς ἐπικλήσεις». Ἀκολούθως, ὁλοκληρώνει τὸν καθαγια- 
σμὸ μὲ «τρεῖς σταυροειδεῖς χύσεις τοῦ ἁγίου Μύρου», ἐκφωνώντας 
ἰσάριθμες φορὺὲς «τὸ ἱερὸ µελώδημα τῆς ἐμπνεύσεως τῶν προφη- 
τῶν» 

Ἡ μαρτυρία ὑπάρξεως «Ἱἱερῶν ἐπικλήσεων» ὑποδηλώνει τὴν 
ὕπαρξη εὐχῆς, κεντρικὸ σημεῖο τῆς ὁποίας εἶναι ἡ ἐπίκληση γιὰ τὸν 
ἁγιασμὸ τοῦ ὕδατος. Ὅπως ἐπεξηγεῖται στην ἔκδοση τοῦ Περὶ ἐκ- 
κλησιαστικῆς ἱεραρχίας, κατὰ τὴ σταυροειδῆ χύση τοῦ Μύρου ἐπὶ 
τοῦ καθαγιασµένου ὕδατος ὁ Ἐπίσκοπος λέγει τὸ «φωνη Κυρίου 
ἐπὶ τῶν ὑδάτων» (ἡ φράση αὐτῃ ἀντιστοιχεῖ στὸ περὶ «ἱεροῦ 
µελωδήματος τῶν προφητῶν»), ἀλλὰ καὶ τὸ ἀλληλούϊίαξ2, 


3Ἡ Γ΄, β’, Ί, σ. 352 (21-25). Ἡ περὶ ἁγίου µύρου ὀρολογία ὡδήγησε τὸν π,τρΕΜΠΕΛΑ 
στη διατύπωση ὑποθέσεως, ὅτι δξν πρόκειται περὶ τοῦ ἑλαίου τοῦ ἐπορκισμοῦ (τοῦ 
ἐλαίου τῆς προβαπτισματικῆς χρέσεως), ἀλλὰ περὶ τοῦ Μύρου τοῦ Μυστηρίου τοῦ 
Χρίσματος. Ὁ πΠ.ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ ἐπικαλεῖται, ὡς συνηγοροῦσες μαρτυρίες τὴ 
λειτουργική πράξη τῶν Ἰακωβιτῶν καὶ Ἀρμενίων (Λειτουργικοὶ τύποι..., σ. 277). 
219 Πρβλ. σ. 353, σημ.1. Ἡ ψαλμώδηση τοῦ «ἀλληλούία» κατὰ τῇ σταυροειδῃ χύση 
τοῦ ἑλαίου στῃ πολυµβήθρα ἰσχύει καὶ στή σύγχρονη βαπτισματική λειτονργικὴ 
πράξη. 
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(11) Ἡ ἁπόταξη τοῦ διαβόλου καὶ ἡ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ 
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(9) Τὸ τελετουργικὸ τῆς ἀποτάξεως τοῦ διαβόλου ἔχει τὶς ρίζες 
του στοὺς καθημερινοὺς ἐξορχισμοὺς κατὰ τὴ διάρκεια τῆς κατη- 
χήσεως (ἀναφερθήκαμε παραπάνω). Βασικὸ θέµα τῶν ἐξορκιστικῶν 
εὐχῶν τῶν πατηχουµένων ἦταν ἡ ἁπαλλαγή τους ἀπὸ τὴν ἐπενέρ- 
γεια τοῦ διαβόλου, μὲ δεδομένο ὅτι ἐχεῖνος ποὺ λάτρευε τὰ εἴδωλα 
τελοῦσε ὑπὸ τὴν ἐπήρεια τοῦ δαίμονα”: 


313 Εἶναι ἀξιοσημείωτο ἅτι οἱ ἐξορκισμοὶ υἱοθετήθηκαν σὲ ἐποχὴ προσελεύσεως 
μεγάλων μαζῶν στὸ Χριστιανισμό, προερχόµενων ἀπὸ τὸν ἐθνικὸ κόσµο. Ἀντίθετα, 
οἱ ἐξορκισμοὶ δὲν θὰ μποροῦσαν νὰ ἀφοροῦν σὲ ἄτομα προερχόμενα ἀπὸ τὴν 
ἑβραϊκὴ θρησκεία, διότι οὐδεμία ὑποψία ὑπῆρχε ὅτι ἡ θρησκευτικὴ προέλευση τῶν 
ἀτόμων αὐτῶν τὰ ἐνοχοποιοῦσε γιὰ δαιμονικὴ ἐπιρροή. 

Ἡ ἐποχὴ αὐτῃ προσελεύσεως πολλῶν ἐθνικῶν σιὸ Χριστιανισμὸ καὶ, συγχρό- 
νως, ἐλαχιστοποιήσεως τῶν προερχοµένων ἀπὸ τὰν ἑβραϊσμὸ εἶναι οἱ 2ος καὶ 3ος 
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Πρῶτος ὁ Τερτυλλιανὸς μαρτυρεῖ περὶ τῆς ἀποτάξεως ὅτι γινό- 
ταν λίγο πρὶν ἀπὸ τὴν κατάδυση στὸ νερὸ καὶ ἐνῶ ὁ Ἐπίσκοπος 
εἶχε ἁπλωμένο τὸ χέρι του”. Λίγο ἀργότερα, ὁ Ἱππόλυτος Ρώμης 
περιγράφει ἕνα πλῆρες τελετουργικὸ τῆς ἀποτάξεως: Ὁ ἱερέας' 
προτρέπει καθένα ἀπὸ τοὺς βαπτιξόµενους νὰ ἐπαναλάβουν τῇ 
φράση «ἀποτάσσομαι τὸ Σατανᾶ καὶ ὁλόκληρη την πομπή του καὶ 
ὅλα τὰ ἔργα του»΄1ὁ, Μετὰ την ἁπόταξη, ὁ ἱερέας χρίει τὸ βαπτι- 
ζόμενο μὲ τὸ «ἕλαιο τοῦ ἐξορπισμοῦ»”;΄ λέγοντας «κάθε ἀκάθαρτο 
πνεῦμα ἄς ἀπομακρυνθεῖ ἁπὸ ἐσένα»ᾖὅ. Ἡ μαρτυρία καταλήγει ὅτι, 
μετὰ την ἀπόταξη ὁ ἱερέας ὁδηγεῖ τὸν βαπτιξόμενο γυμνὸ πρὸς τὸν 
Ἐπίσκοπο. 

Ἡ ἄλειψη μὲ τὸ «ἔλαιο τοῦ ἐξορκισμοῦ» τονίξει τὸ σύνδεσμο τῆς 
ἀποτάξεως τοῦ διαβόλου μὲ τοὺς ἐξορκισμοὺς κατὰ τὴ διάρκεια τῆς 


αἰ. Γιαὐτὸ οἱ ἐπκλησιαστικοὶ συγγαφεῖς τῆς περιόδου αὐτῆς τονίζουν τὴν κύριαρ- 
χία τοῦ διαβόλου ἐπὶ τῶν ἀνθρώπων καὶ τὴν ἀπελευθέρωση ἐκ τῆς δαιµονικῆς 
ἐπηρείας διὰ τοῦ Βαπτίσματος Ἐρμᾶ, Ποιμήν, Ἐντολὴ 18, Υ, 1, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ. 
6(2)/ ἘἨπιστολὴ Βαρνάβα Ἡ, 1. ΒΕΠΕΣ 2, 1955, σ. 227 (21)/ Κλήμεντος 
Ἀλεξανδρέως, Στρωματεῖς Β, ΧΧ, ΒΕΠΕΣ Ἰ, 1956, σ. 350(5)/ Τερτυλλιανοῦ, Ώε 
Πιρα 12, 3 (Ο01. Τ, σ. 1150/ Ὡριγένους, Κατὰ Κέλσου Η’, ΧΧΧΝΙ, ΒΕΠΕΣ 10, 
1957, σ. 201(8)/ Τοῦ ἰδίου, Εἰς τὸ κατὰ Ἰωάννην Εὐαγγέλιον ἐξηγητικῶν Κ, ΧΧΝ, 
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ἀποσπόάσματα ἐκ Σειρῶν, 268 καὶ 336, ΒΕΠΕΣ 14, 1958, σ. 312(7) καὶ 3290(2)/ Τοῦ 
ἰδίου, Εἰς τοὺς Ψαλμούς, 17., ΧνΙ, 18, ΒΕΠΕΣ 15, 1958, σ. 334(41)/ Τοῦ ἰδίου, Εἰς 
τὰς Παροιμίας τοῦ Σολομῶντος ΚΓ’, ΒΕΠΕΣ 16, 1958, σ. 213(23)/ Τοῦ ἰδίου, 
Ὁμιλίαι εἰς τὴν Γένεσιν, ΙΧ. 3, 605 6, σ. 91/ Τοῦ ἰδίου, Ὁμιλίαι εἰς τὴν Ἔξοδον, , 
5 (605 6,σ. 190/ Τοῦ ἰδίου, Ὁμιλίαι εἰς τὸν Πεζεχιήλ, Ἱ, Ἰ, (05 8, σ. 331/ Μεθοδίου 
Ὀλύμπου, Περὶ Ἀναστάσεως, Α΄, ΧΧΧΝΠΙ, ΒΕΠΕΣ 18, 1959, σ. 121(21). 

314 Τερτυλλιανοῦ, Ώε δρεείασι]ἰς 13, 1, ἔκδ. Β.ΡΕΚΚΕΕΣ, Τατηβαομίε, Βτεροίς, 1954, 
(ζο], 1), σ. 239/ Ώε (ονομα 3,2, ἔνδ. Α.ΚΕΟΥΜΑΝΝ, Τατηλαου]έ, Ἑτερο]ς, 1954, (001, 
2), σ. 1042. Ἡ μαρτυρούμενη μομφὴ ἦταν ἡ ἀκόλουθη: «Ἀποτάσσομαί σοι, σατανᾶ, 
καὶ πάσῃ τῇ λατρείᾳ σου καὶ πᾶσι τοῖς ἔργοις σου» (μτφρ. ἐκ τοῦ λατινικοῦ). Περὶ 
τῶν διαφόρων ἐννοιολογικῶν ἀποχρώσεων τοῦ ὅρου (τεπαπτῖο, αὐτεπιπίίο, 
ἀποτάσσομαι) βλ. 1Η.ΝΑΘΖΝΙΚ, «Ῥοπιρα Ὠἱαδοἡ...», σσ. 13-41. 

115 Σύμφωνα μὲ την ἀλεξανδρινῃ λειτουργική παράδοση, τὸ ἔργο τῆς ἀποτάξεως 

εἶχαν ἀναλάβει οἱ διάκονοι (βλ. Τυµοθέου Ἀλεξανδρείας, Ἕτερα κεφάλαια, Πεῦσις 

ὕ, ἔκδ. ΩΒ.ΡΙΤΕΑ, Πως εοε]εσίασεοί ΟΥαεζογωτι Πἰδίογία εἰ ηιοπιμπεμία, 11, Ἑοπιᾶς 

1864, σ. 640). 

316 Κοημπ/ίο, Εδὶ, δαίαπα, οἱ οηιΠί πογνἠ{ο {μο εἰ οπιηίθμς ορειίδις ἐμὶς (Ἀποστολικὴ 

Παράδοση, 21, ἔκδ. Β.ΒΟΤΤΕ, σ.46, 11-12). 

311 Στην ἑπόμενη ἑνότητα περὶ προβαπτισματικῶν χρίσεων θὰ ἀναφερθοῦμε 

εἰδικότερα στῃ χρίση αὐτή. 

318 στὸ ἴδιο, σ. 46(14). 
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κπατηχήσεως. Ἡ φράση τῆς ἀποτάξεως θέτει, γιὰ πρώτη φορά, τὸ 
θέµα τῶν ἐννοιῶν ποὺ συνοδεύουν τὸ διάβολο. Στη συγκεκριμένη 
μαρτυρία τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως πρόκειται περὶ τῆς «δοτν]- 
Πο» (ὑπηρεσίας, ἀκολουθίας, πομπῆς) τοῦ διαβόλου καὶ περὶ τῶν 
«ἔργων» του. Σὲ ἑπόμενες μαρτυρίες θὰ ἔχουμε τὴν εὐκαιρία νὰ 
ἐπανέλθουμε τόσο ἐπὶ τῶν συγκεκριμένων ἐννοιῶν, ὅσο καὶ ἔπὶ 
ἄλλων συναφῶν. Ἡ τελευταία φράση περὶ «ἀπομακρύνσεως ἀπὸ τὸ 
βαπτιζόµενο κάθε ἀκαθάρτου πνεύματος σχολιάζει τῃν «πομπὴ» 
τοῦ διαβόλου, διότι ἐπεξηγεῖ τὸ μέγεθος τῆς δαιμονικῆς προσβολῆς 
ἐπὶ τοῦ βαπτιζοµένου. 

Ἀλλὰ καὶ τὺ γεγονὸς ὅτι, μετὰ την ἁπόταξη τοῦ διαβόλου ὁ 
βαπτιζόµενος προχωρεῖ γυμνὸς πρὸς τὸ ὕδωρ τοῦ Βαπτίσματος, ἔχει 
ἕνα βαθύτερο συμβολισμὸ: ὁ βαπτιζόµενος, ἔχοντας ἀποτάξει τὸ 
διάβολο, ἀποτάσσει ταυτόχρονα τν προηγούµενη ζωὴ τῆς πτώ- 
σεως, ἡ ὁποία ἐγκαινιάστηκε μὲ την προσβολὴη τοῦ διαβόλου. Γι’ αὐ- 
τὸ πορεύεται γυμνὸς πρὸς τὸ Βάπτισμα, γιὰ νὰ δηλώσει ὅτι ἔπα- 
γέρχεται στὴν κατάσταση τῶν πρωτοπλάστων πρὶν ἀπὺ τὴν πτώση, 
ὅταν ἦσαν γυμνοὶ καὶ δὲν «αἰσχύνονταν»”'. Ἑπομένως, τὸ γεγονὸς 
τῆς γυµνότητας τῶν βαπτιζοµένων μετὰ τὴν ἀπόταξη ἐμπερικλείει 
µία θεολογική τυπολογία, ὅπως ὡραιότατα ἀναπτύσσει Γρηγόριος 
ὁ Νύσσης2», 


(1) Στὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίώνος καταχωρίζεται εὐχὴ ὑπὸ τὸν 
τίτλο Μετὰ τὴν ἀποταγὴ εὐχή”.. Ἡ εὐχὴ αὐτὴ ἀποκαλύπτει ὅτι εἶχε 
προηγηθεῖ ἡ πράξη τῆς ἀποταγῆς, την ὁποία τὸ Εὐχολόγιο δὲν 
μνημονεύει ἰδιαιτέρως λόγῳ τῆς μορφολογίας του”. Στην εὐχή, 
ὅμως, αὐτὴ ὑποδηλώνονται Κάποιες θεολογικὲς πτυχὲς τῆς ἀποτά- 
Ἑεως, ὅταν παρακαλεῖ τὸ Θεὸ νὰ «σφραγίσει τῇ συγκατάθεση τοῦ 
δούλου του», νὰ διαφυλάξει τὸ «ᾖθος καὶ τὸν τρόπο ζωῆς του, 
ὥστε νὰ «μὴν ὑπηρετεῖ τὰ χειρότερα», ἀλλὰ «νὰ λατρεύει µόνο τὸ 
Θεὺ» καὶ ἔτσι νὰ «ἀποδειχθεῖ γνήσιος καὶ τέλειος». 


319 Περὶ τῆς ἑρμηνείας αὐτῆς βλ. τὴ µελέτη τοῦ Η.ΚΙΕΡΤΕΝ, Ώἱε Ταιιαὔναρε..., σσ. 94- 
133. 

220 Εἰς τὴν ἡμέραν τῶν Φώτων, ΡΟ 46, 600. 

331 Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωγος 9, ἔπδ. ΡΕΟΡΟΡΟΙΙΟ5, σ.129-130. 

222 Στὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνος δὲν μνημονεύονται τυπικὲς διατάξεις (δηλαδη 
ὁδηγίες περὶ τοῦ τελετουργικοῦ), ἀλλὰ µόνον εὐχές. Ἑπομένως, εἶναι λογικὸ νὰ μην 
μνημονεύεται ἡ τυπικῇ διάταξη περὶ τῆς πράξεως τῆς ἀποτάξεως, ἀλλὰ µόνα ἡ 
ἀκολουθούσα εὐχή. 
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Οἱ παραπάνω μαρτυρίες τῆς εὐχῆς μετὰ την ἀπόταξη ἀναφέρο- 
νται σὲ «συγκατάθεση» τοῦ βαπτιζόμενου. Ἡ ἔννοια αὐτὴ θὰ µπο- 
ροῦσε νὰ ἑρμηνευθεῖ εἴτε σὲ σχέση μὲ τήν ἀπόταξη (ἡ ἄρνηση τοῦ 
διαβόλου συνιστᾶ «συγπατάθεση» πρὸς τὸ Θεὸ), εἴτε ὡς εἰσάγουσα 
στὴ σύνταξη μὲ τὸ Χριστό, λειτουργικὴ πράξη ἡ ὁποία μαρτυρεῖται 
ἀπὸ τὸν 4ο αἶξ. Ἐὰν ἰσχύει ἡ τελευταία ὑπόθεση, τότε πρόκειται 
περὶ τῆς ἀρχαιότερης μαρτυρίας συντάξεῶς μὲ τὸ Χριστό. Ἡ 
ἀναφορά, ὅμως, τῆς εὐχῆς στὸ νὰ μὴν ὑπηρετεῖ ὁ βαπτιξζόμενος «τὰ 
χειρότερα» εἶναι προφανὶς ὅτι συνδέεται μὲ τὰ «ἔργα τοῦ διαβό- 
λου», τὰ ὁποῖα ἔχει ἀποτάξει προηγουμένως. Ἑπομένως, ἡ συγκε- 
κριµένη εὐχὴ ὑποδηλώνει τὴν ἕως τότε ἰσχύουσα μορφη τῆς ἄπο- 
τάξεως. 


(11) Στην πρώτη Μυσταγωγικὴ Κατήχηση ὃ Κύριλλος Ἱεροσολύ- 
µων ἀναφέρεται ἀναλυτικὰ στὸ τελετουργικὸ τῆς ἀποτάξεως τοῦ 
διαβόλου, ἀναλύοντάς το κατὰ τρόπο θεολογικό. Ὁ Κύριλλος σχο- 
λιάζει κάθε µία λέξη ἀπὸ τὴν φράση τῆς ἀποτάξεως, ἡ ὁποία 
διατυπώνεται ὡς ἑξῆς Ἀποτάσσομαίσοι, Σατανᾶ, καὶ πᾶσι τοῖς ἕρ- 
γοις σου, χαὶ πάσῃ τῇ πομπῇ σου, καὶ τῇ λατρείᾳ σου”. Ἡ 
ἀπαγγελία τῆς ἀποτάξεως γινόταν σὲ τέσσερεις χρόνους (Σατανᾶς/ 
ἔργα/ πομπὴῆ/ λατρεία) ἀφοῦ προηγουμένως ὁ κληρικὸς ὑπαγόρευε 
Κάθε µία φράση στὸ βαπτιζόμενο-;.. 

Ἡ πρώτη τελετουργική πληροφορία περὶ τῆς ἀποτάξεως ἀφορᾶ 
στὴ στροφὴη τοῦ βαπτιζόµενου πρὸς δυσμάς, Ὁ Κύριλλος θεωρεῖ τὴ 
στροφὴ αὐτὴ «ἀναγκαία» καὶ ἐπεξηγεῖ ὅτι, ἐπειδὴ «ὁ τόπος τοῦ 
σκότους εἶναι ἡ Δύση» καὶ ἐπειδὴ ὁ διάβολος «ἔχει τὸ κράτος του 
στὸ σκότος», ἡ πρὺς δυσμὰς στροφὴ διαδηλώνει ὅτι ὁ βαπτιζόµενος 
ἀποτάσσεται «τὸν ἄρχοντα τοῦ σκότους»2. Σχολιάζοντας τὴ 
φράση τῆς «ἀποτάξεως τοῦ Σατανᾶ», ὁ Κύριλλος τὸν ἀποκαλεῖ 
«πονηρὸ καὶ ὠμότατο τύραννο», «δολερὸ καὶ πανουργότατο ὄφιυ», 
«ἐπίβουλο» καὶ «δημιουργὸ τῆς ἀνομίας», ἔνοχο γιὰ «τὴν ἆποστα- 
σία τῶν προγόνων», «συνεργὸ πάσης κακίας», τοῦ ὁποίου τὴν ἰσχὼὺ 
πατέλυσε ὁ Κύριος διὰ τῶν «παθηµάτων» Του), 


39 Θα ἀναφερθοῦμε σχετικὰ σὲ ἑπόμενη παράγραφο. 

334 Βαπτισματικὴ Κατήχηση Α΄, 4-δ, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σα, 248-249, 
136 Βλ. ΒΟΥΛΓΑΡΑΚΗ, Αἱ Κατηχήσεις.., σ. 358. 

226 Στὸ ἴδιο, 4, σ. 248/10-14). 

231 Στὺ ἴδιο, 4, σ. 248(19-23). 
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Ὡς πρὸς τὴν ἀπόταξη «τῶν ἔργων» τοῦ διαβόλου, ὁ Κύριλλος 
σημειώνει ὅτι πρόκειται περι ἀποτάξεως «κάθε ἁμαρτίας ποὺ 
συγκαταλέγεται στὰ ἔργα τοῦ διαβόλου», κάθε «πράξεως καὶ ἔννοι- 
ας ποὺ γίνεται «παρὰ λόγον». Στὸ σημεῖο αὐτὸ τονίζει ὅτι, ὅλα 
ὅσα ἀποτάσσεται ὁ βαπτιζόµενος «γράφονται ἐκείνη τν φρικωδέ- 
στατη ὥρα στὰ ἀόρατα βιβλία τοῦ Θεοῦ», ἐπεῖνος δὲ ὁ βαπτιζό- 
μεγος ποὺ δὲν θὰ εἶναι συνεπῆς σ᾽αὐτά, θὰ «θεωρηθεῖ παραβά- 
της». 

Ὡς «πομπὴ» τοῦ διαβόλου ὁ Κύριλλος καθορίζει τὶς «θεατροµα- 
γίες» ο, ἐὶς «ἱπποδρομίες»2, τὶς «κυνηγεσίες»;' καὶ «κάθε παρό- 
µοια µαταιότητα»2». Στὴν «πομπή», ὅμως, τοῦ διαβόλου συγκατα- 
λέγει «τὰ κρέατα καὶ τοὺς ἄρτους», τὰ ὁποῖα παρατίθενται «στὶς 
εἰδωλολατρικὲς πανηγύρεις» καὶ τὰ ὁποῖα «ἔχουν μιανθεῖ ἀπὸ τὴν 
ἐπίκληση τῶν παμμµιάρων δαιμόνων»2”. Στὸ σημεῖο αὐτὸ ὁ Κύ- 
ριλλος, γιὰ νὰ τονίσει τὴ «βεβήλωση» τῶν «βρωμάτων τῆς πομπῆς 
τοῦ Σατανᾶ» διὰ τῆς «ἐπιχλήσεως τῶν δαιμόνων», ἀναφέρεται στὴ 
δύναμη τῆς «ἁγίας ἐπικλήσεως τῆς προσκυνητῆς Τριάδος κατὰ τὴ 
Θεία Λειτουργία, διὰ τῆς ὁποίας (ἐπιιλήσεως) ὁ «λιτὸς ἄρτος καὶ 
οἶνος γίνονται Σῶμα καὶ Αἷμα Χριστοῦ”, 

Ὁ σχολιασμὸς τοῦ Κνρίλλου ἐπὶ τοῦ θέματος τῆς ἀποτάξεως 
ῥὁλονκληρώνεται μὲ την ἐπεξήγηση τῆς «λατρείας τοῦ διαβόλου: 
πρόκειται περὶ «τῶν προσευχῶν στὰ εἴδωλα», περὶ τῶν ὅσων γίνο- 
νται «πρὸς τιμή τῶν ἀφύχων εἰδώλων», περὶ τοῦ εἰδωλολατρικοῦ 
τελετουργικοῦ «νὰ ἀνάβουν λυχνάρια καὶ νὰ θυµιάζουν ποντὰ σὲ 


138 στὸ ἴδιο, 5, σ. 248(27-28). 

325 Στὸ ἴδιο, 5, σ.248{28-31). 

330 Περιγράφοντας τὶς «θεατροµανίεο ἐπισημαίνει ὅτι ἐκεῖ συναντῶνται «αἱ 
ἀσελγεῖς ὄψεις τῶν µίµων», οἱ ὁποῖαι «ὐβρίζουν» καὶ διαπράττουν «πάθε 
ἀσχημοσύνη», καθὼς καὶ οἱ «ἐμμανεῖς χοροὶ τῶν θηλυπρεπῶν ἀνδρῶν» (στὸ ἴδιο, 6, 
σ.248, 38-40). 

31 Θεωρεῖ ὅτι, μὲ «τὸ ἐμμανὲς θέαµα, ἐκτραχηλίζουν ἂς ψυχὲς (στὸ ἴδιο, 6, σ. 245, 
4-5). 

332 Ἡ κριτικὴ τοῦ Κυρίλλου ἐναντίον τῶν «κυνηγεσιῶν» ὀφείλεται στὺ γεγονὸς ὅτι, 
οἱ κυνηγοι ἀποσποποῦν «νὰ κολακεύσαυν την ἆθλία γαστέρα» (τὴν ἀποκαλεῖ «θεὺ 
τῆς ποιλίας»), σὲ ὁρισμένες δὲ περιπτώσεις γίνονται «τροφὶ τῶν θηρίων» σΏιν 
προσπάθειά τοὺς «νὰ θρέψουν τῇ γαστέρα τους» (στὸ ἴδιο, 6, σσ. 248,41-249,3). 

35 Στὸ ἴδιο, 6, σ. 248(34-31). 

334 Φτὸ ἴδιο, 7, σ. 240(6-8). 

235 Φτὸ ἴδιο, Ί, σ. 249(8-14). 
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πηγὲς καὶ ποταμοὺς»”ὁ, περὶ τῶν «οἰωνοσκοπιῶν, μαντειῶν, χληδο- 
νισμῶν, περιαμµάτων, ἐπιγραφῶν σὲ πέταλα, μαγειῶν καὶ καχοτε- 
χνειῶν» 

Μετὰ ἀπὸ τὴν παραπάνω ἀνάλυση ὅλων τῶν ἐννοιῶν τῆς ἀπο- 
τάξεως τοῦ διαβόλου, ὁ Κύριλλος προσθέτει ὅτι, ἐὰν «μετὰ τὴ 
ἁπόταξη τοῦ Σατανᾶ καὶ τὴ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ» ὁ βαπτισµένος 
«ὑποπέσει σὲ ὅλα αὐτὰ», θὰ «γίνει δοῦλος τοῦ διαβόλου καὶ «θὰ 
στερηθεῖ» τῆς Χάριτος τοῦ Χριστοῦ. Συνιστώντας στοὺς βαπτιζόµε- 
νους «νὰ μὴν ἐπιστρέψουν» σὲ ὅσα δήλωσαν ὡς ἀπόταξη τοῦ 
διαβόλου, τοὺς ὑπενθυμίζει την περίπτωση τῆς γυναίκας τοῦ Λώτ, ἡ 
ὁποία θανατώθηκε ἐπειδῆ θέλησε νὰ στραφεῖ πρὸς τὰ πίσω, καθὼς 
ἐγκατέλειπαν τὰ φλεγόµενα Σόδομα καὶ Γόμορα” 

Ὁ ἐπίλογος τῆς ἀναλύσεως τῆς ἀποτάξεως τοῦ διαβόλου ἀπὸ τὸν 
Κύριλλο κατακλείεται μὲ τὸ γνωστὸ θεολογικὸ θέµα περὶ τῆς ἐπι- 
στροφῆς τοῦ βαπτιζοµένου στὸν παράδεισο: Ὅτε οὖν τῷ Σατανᾷ 
ἀποτάττῃ, πᾶσαν τὴν πρὸς αὐτὸν πατῶν διαθήκην, λύεις τὰς Πα- 
λαιὰς πρὸς τὸν ἅδην συνθήκας, ἀνοίγεταί σοι ὁ παράδεισος τοῦ 
Θεοῦ, ὅν ἐφύτευσε κατὰ ἀνατολάς, ὅθεν διὰ τὴν παράβασιν ἐξόρι- 
στος γέγονεν ὁ ἡμέτερος προπάτωρ. Καὶ τούτου σύμβολον τὸ 
στραφῆναί σε ἀπὸ δυσμῶν πρὸς ἀνατολάς, τοῦ φωτὸς τὸ χωρίον”. 

Ἡ συνάφεια τῆς ἁποτάξεως τοῦ διαβόλου μὲ τὴν προπτωτικὴ 
πατάσταση τοῦ ἀνθρώπου παραλλάσσει (σὲ ἄλλο σημεῖο τῆς Κα- 
τηχήσεως) μὲ τὸ θέµα τῆς σωτηρίας τοῦ Ἰσραὴλ ἀπὸ τὸ Φαραὼ λίγο 
πρὶν ἀπὸ τὴν Ἐρυθρὰ θάλασσα. Ὁ Κύριλλος θεωρεῖ ὅτι, διὰ τῆς 
ἀποτάξεως τοῦ διαβόλου μπροστὰ στὸ νερὸ τοῦ Βαπτίσματος, ὁ 
βαπτιξόµενος σώζεται ὅπως ὁ Ἰσραὴλ μπροστᾶ στην Ἐρυθρὰ θά- 
λασσα, ὅταν καταδιωκόταν ἀπὸ τὸ Φαραώ” 


36 Ὁ Κύριλλος προσθέτει ὅτι, ἡ πραµτική αὐτῃ εἶχε σχέση μὲ θεραπευτικὲς 
μεθόδους τοῦ εἰδωλολατρικοῦ κόσμου. 

331 στὸ ἴδιο, 8, σ. 249 (15-21). 

348 στὸ ἴδιο, δ, σ. 240(22-34). 

339 στὸ ἴδιο, 9, σ. 240(35)-25/Γ(1). 

0 Μυσταγωγικὴ Κατήχηση Α΄, 3, ΒΕΠΕΣ 399, 1969, σ. 2484). Ἡ κακοποιὸς 
παρουσία τοῦ διαβόλου μπροστὰ στὸ ὕδωρ τοῦ Βαπτίσματος τονίζεται καὶ ἀπὸ 
ἐκκλησιαστικοὺς συγγραφεῖς προγενέστερους τοῦ Κυρίλλου: Ἰουστίνου, Ἀπολογία 
Α΄, 58, 3, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ. 193(5)/ Τερτυλλιανοῦ, 6 ραεμήεηίία, ΜΠ, 9, 6005 Ἱ, σ. 
333/ Ὠριγένους, Κατὰ Κέλσον Δ΄, ΧΧΧΠ, ΒΕΠΕΣ 9, 1956, σ. 256(5)/ Τοῦ ἰδίου, 
Κατὰ Κέλσου Η’, 1ΧΙν, ΒΕΠΕΣ 10, 1957, σ. 222(24)/ Τοῦ ἰδίου, Ὁμιλίαι εἷς τὸν 
Ἱερεμίαν, Ε΄, 17, ΒΕΠΕΣ 11, 1951, σ. 45(32)/ Τοῦ ἰδίου, Βὶς τὰς παροιµίας τοῦ 
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(ιν) Ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων, ὅμως, μαρτυρεῖ περὶ τῆς ἀποτά- 
ξεως καὶ σὲ ἄλλη Κατήχησή του κατὰ τρόπο ἔμεσσο: 

Εὐθὺς γ οὖν εἰσελθόντες, ἀπεδύεσθε τὸν χιτῶνα. καὶ τοῦτο ἦν 
εἰκὼν τοῦ τὸν παλαιὸν ἄνθρωπον ἀπεκδυσάμενοι σὺν ταῖς πράξε- 
σιν. Ἀποδυθέντες γυμνοὶ ἦτε, μιμούμενοι καὶ ἐν τούτῳ τὸν ἐπὶ τοῦ 
σταυροῦ γυµνωθέντα Χριστόν, καὶ τῇ γυµνότητι ἀπεκδυσάμενον 
τὰς ἀρχὰς καὶ τὰς ἐξουσίας, καὶ μετὰ παρρησίας ἐν τῷ ξύλῳ θριαµ- 
βεύσαντα. Ἐπειδὴη γὰρ τοῖς ἡμετέροις µέλεσιν ἐγεφώλευον αἱ 
ἀντικείμεναι δυνάµεις, οὖκ ἔτι φορεῖν ὑμῖν ἔξεστι τὸν παλαιὸν 
ἐκεῖνον χιτῶνα, οὐ τοῦτον πάντως λέγω τὸν αἰσθητόν, ἀλλὰ τὸν 
παλαιὸν ἄνθρωπον, τὸν φθειρόμενον ἐν ταῖς ἐπιθυμίαις τῆς 
ἁἀπάτης. Ὃν μῆ εἴη πάλιν ἐνδύσασθαι τῇ ἅπαξ τοῦτον ἀποδυσαμένῃ 
ψυχῆ, ἀλλὰ λέγειν κατὰ τὴν ἐν τῷ Ἄσματι τῶν ἁσμάτων τοῦ 
Χριστοῦ νύμφην. «ἐξεδυσάμην τὸν χιτῶνά µου, πῶς ἐνδύσομαι 
αὐτὸν»; Ὢ θαυµασίου πράγματος: γυμνοὶ ἦτε ἐν ὄψεσι πάντων, καὶ 
οὐκ ἠσχύνεσθε. Ἀληθῶς γὰρ µίµημα ἐφέρετε τοῦ πρωτοπλάστου 
Ἀδάμ, ὅς ἐν τῷ παραδείσῳ γυμνὸς ἦν καὶ οὐκ ἠσχύνετο”.'. 

Ἀπὺ τὴν παραπάνω μαρτυρία τοῦ Κυρίλλου συνάγανται τὰ 
ἀκόλουθα συμπεράσματα: α) Ἡ «ἀπέχδυση» τῶν ἐνδυμάτων λίγο 
πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα δηλώνει την «ἀπέχδυση τοῦ παλαιοῦ ἀνθρώ- 
που», δηλαδῆ τοῦ ἀνθρώπου τῆς πτώσεως, Τὰ ἐνδύματα αὐτὰ ἔπρε- 
πε νὰ ἀφαιρεθοῦν, διότι συνδέονται μὲ τὶς «ἀντικείμενες δυνάμεις 
ποὺ ἑνεφώλευαν στὰ ἀνθρώπινα µέλη», δηλαδὴ μὲ τὸ διάβολο καὶ 
τὴν «πομπή» του ποὺ εἶχαν κυριεύσει τὸ µεταπτωτικὸ ἄνθρωπο. β) 
Ἡ γυµνότητα τοῦ βαπτιζόµενου ἔχει ὡς πρότυπό της τὴ γυµνότητα 
τοῦ Χριστοῦ ἐπὶ τοῦ Σταυροῦ. Μὲ τὴ γυμνότητα τοῦ Κυρίου 
πραγματοποιήθηκε ἡ «ἀπέκδυση» τῶν «ἀρχῶν καὶ ἐξουσιῶν» τοῦ 
διαβόλου. Ἡ μαρτυρία αὐτὴ περὶ ἀπεκδύσεως τοῦ διαβόλου διὰ τῆς 
γυµνότητας ὑποδηλώνει τὴν ἁπόταξη τοῦ διαβόλου, ἣ ὁποία συν- 
δέεται μὲ τὴ γυµνότητα τοῦ ἁποτασσομένον. γ) Ἔμμεση ἀναφορὰ 
στὴν ἁπόταξη πραγματοποιεῖται μὲ τὴν ἀποστροφὴ «νὰ μὴν ἐνδυθεῖ 
πάλι ἡ ψυχη αὐτὸν ποὺ ἀπεκδύθηπε». Πρόκειται, προφανῶς, περὶ 
συνδυασμοῦ ἀπεκδύσεως τῶν ἐνδυμάτων καὶ ἀποτάξεως τοῦ διαβό- 
λου. ὃ) Τὸ τελευταῖο τμῆμα τῆς συγκεκριμένης μαρτυρίας τοῦ Κν- 
ρίλλου ἀνακεφαλαιώνει μὲ τὸν καλίτερο τρόπο τὴ θεολογικὴ τυπο- 


Σολομῶντος, ΙΣΤ’, ΒΕΠΕΣ 16, 1958, σ. 200(8)/ Ταῦ ἰδίου, Εἰς τὰς Παροιµίας τοῦ 
Σολομῶντος, ΚΒ΄, ΒΕΠΕΣ 16, 1958, σ. 212411). 
341 γ{υσταγωγικὴ Κατήχηση Β΄, 2, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σσ. 250(29)- 251(6). 
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λογία περὶ τῆς ἀποτάξεως τοῦ διαβόλου: «εὑρίσκεσθε γυμνοὶ µπρο- 
στὰ στὰ µάτια ὅλων καὶ δὲν ντρέπεσθε. Εἶστε ἀκριβῆς εἰκόνα τοῦ 
πρωτοπλάστου Ἀδάμ, ὁ ὁποῖος ἦταν γυμνὸς στὸν παράδεισο καὶ 
δὲν ντρεπόταν». 


(ν) Ὅπως ἤδη προαναφέρθηκε, σύµφωνα μὲ τὴ µαρτυρία τοῦ 
Κυρίλλου μετὰ τὴ διαδικασία τῆς ἀποτάξεως ἀκολουθοῦσε «ἡ πρὸς 
τὸν Χριστὸν σύνταξιο»”'. Ἄν καὶ ὁ Κύριλλος δὲν καταγράφει τὶ 
συγκεκριμένη φράση τῆς συντάξεως, φαίνεται ὅτι ἦταν παρόμοια μὲ 
την πρώτη, χρονολογικά, μαρτυρία περὶ «συντάξεως», αὐτὴ τοῦ 
Ἀστέριου τοῦ Σοφιστῆ (ἡμετὰ τὸ 341μ.Χ.), ὁ ὁποῖος ἀναφέρει την 
ἐρώτηση ποὺ ἀπηύθυνε ὁ ἱερέας πρὺς τὸν ἀνάδοχο (ἡ μαρτυρία 
ἀφορᾶ σὲ νηπιοβαπτισμὺ): Συντάσσεται τῷ Χριστῷ:, 

Σὲ μεταγενέστερες πηγὲς μαρτυρεῖται ἡ στροφὴ πρὸς ἀνατολὰς 
κατὰ τὴν σύνταξη μὲ τὸ Χριστό2'. Ὁ Κύριλλος δὲν παρέχει συγκεκ- 
οιµένη πληροφορία ἐπ'αὐτοῦ, εἶναι ὅμως ἀδύνατο νὰ θεωρήσουμε 
ὅτι ὁ βαπτιξόµενος παρέμενε στραμµένος πρὸς δυσµάς, σύμφωνα μὲ 
την περὶ ἀποτάξεως μαρτυρία. Εἶναι σαφὲς ὅτι ἡ σύνταξη μὲ τὸ 
Χριστὸ δὲν μαρτυρεῖται πρὶν ἀπὸ τὸ 4ο αἰιο Ἑπομένως, ἢ 
μαρτυρία τοῦ Κυρίλλου ἔχει ἁπλῆ µορφή, δηλαδη ἀναφέρεται στὴ 
σύνταξη χωρὶς τελετουργικὲς λεπτομέρειες ὅπως ὅλες οἱ πρωτογε- 
νεῖς μαρτυρίες. 


(ν!) Γιὰ νὰ προσεγγίσουμε τὸ θέµα τῆς ἁποτάξεως τοῦ διαβόλου 
στὴ βαπτισματικὴ παράδοση τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας τοῦ 4ου 
αἰ., θὰ πρέπει νὰ ἀναφερθοῦμε στήν τελετουργικὴ πρακτικὴ ποὺ 
προηγεῖτο. 

Σύμφωνα μὲ τῇ μαρτυρία τοῦ Χρυσοστόμου, οἱ κατηχούµενοι 
εἰσέρχονται ὅλοι µαδι στὸ ναό. αὐτὴ ἢ κοινη εἴσοδος διαδηλώνει 
τὴν ἰσότητα ὅλων ἐνώπιον τοῦ Χριστοῦ (ἐδῶ ἀκριβῶς παρατίθεται 


233 Μυσταγωγικὴ Κατήχησις Α΄, 8, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 249(22). 

23 Ἀστερίου Σοφιστοῦ, Εἰς τοὺς Ψαλμούς, ΙΔ΄, Λόγ. Β, 2, ΒΕΠΕΣ 38, 1968, σ. 
6δ8(Ὅ. 

24 Τὸ θέµα μελετήθηκε ἀπὸ τὸν Ε.Ι0ό1ΕΕ, «οἱ (δαἱιὲς, ΟεΡεί ιά Οεκαπρ ἐηπι οἡγὶσεἰ- 
εἶεη Αἰιεγήμπ, Μήπείες 1925, σσ. 2322ὲξ (1 ἡρἰερεςελἰεμΗἰεμε ΕΟΥΣΟΝΗΠΡ 4-5). 

345 Ἡ φράση τοῦ Κυπριανοῦ «Τσαπεβτεςεο αά Ώειπη» (Ώε ᾖαδίεμ νἰγαίηπι 7, 005 3, 
σ. 192, 21) εἶναι πιθανὸν ὅτι δηλώνει τὴν ἀλήθεια περὶ τῆς διὰ τοῦ Βαπτίσματος 
προσχωρήσεως τοῦ ἀνθρώπου στὸ Θεό. 
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τὸ Κολ. 3,11)34. Παρόμοια εἶναι ἡ μαρτυρία τοῦ Ψευδο-Διονυσίου, 
ὁ ὁποῖος σημειώνει ὅτι ὁ Ἐπίσκοπος συνάζει στὸ ναὸ πᾶσαν ἱερὰν 
διακόσµησιν (δηλ. τὸν κλήρο καὶ τὸ λαὸ) ἐπὶ συνεργείᾳ μὲν καὶ 
συνεορτάσει τῆς τἀνδρὸς σωτηρίας, εὐχαριστίᾳ δὲ τῆς Θείας 
ἀγαθότητος”.. Ἀκολούθως, ὅλοι γονατίζουν μαὶ ὀψώνουν τὰ χέρια 
πρὺς τὸ Θεὸ γιὰ νὰ Τὸν εὐχαριστήσουν γιὰ τὴ µεγάλη δωρεὺ τοῦ 
Βαπτίσματος ποὺ πρόκειται νὰ λάβουν-.' 

Ὁ Χρυσόστομος σημειώνει ὅτι, ἡ γονυκλινῆς αὐτὴ στάση εἶναι ἡ 
ὁμολογία τῆς ἐξουσίας τοῦ Χριστοῦ, ὑπενθυμίζοντας τὰ λόγια τοῦ 
ἀπ. Παύλου ὅτι μπροστὰ στὸ Θεὺ πᾶν γόνυ λάμψει ἐπουραγίων καὶ 
ἐπιγείων καὶ καταχθονίων (Φιλιπ. 2.9). Τὸ ἴδιο χωρίο παραθέτει καὶ 
ὁ Θεόδώρος Μοψουεστίας σχολιάζοντας τὴ γονυκλισία τῶν κατη- 
χουµένων πρὶν ἀπὸ τὴν ἁπόταξη τοῦ Σατανᾶ. Τὸ Περὶ Ἐκκλησια- 
στικῆς ἱεραρχίας, ἐπίσης, μαρτυρεῖ περὶ ἑνὸς «ὕμνου» ποὺ ψάλλει 
ὅλο τὸ πλήρωμα τῆς Ἐκκλησίας κατὰ την ὑποδοχὴ τῶν πρὸς τὸ 
Βάπτισμα: ὁ ὕμνος αὐτὸς διανθίζεται ἀπὸ ψαλμικοὺς στίχους”. 

Ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας, ὅμως, ἀναλύει διεξοδικότερα τὸ θέ- 
μα τῆς γονυχλισίας. Σημειώνει ὅτι, οἳ κατηχούμενοι γονατίζουν 
ἀλλὰ τὸ ὑπόλοιπο τοῦ σώματός τους παραμένει ὅρθιο. Ἡ γονυ- 
Ἀλινῆς αὐτῃ στάση συνιστᾶ µία ὁμολογία τῆς «ἀρχαίας πτώσεως» 
σὲ ἀντιδιαστολὴ μὲ τῃ σωτηρία τοῦ Χριστοῦ”, Ἡ ὄρθια ὅμως 
στάση τοῦ ὑπολοίπου σώματος συμβολίζει τὸν προσανατολισμὸ τοῦ 
κατηχούµενου γιὰ νὰ συμμετάσχει στὰ οὐράνια ἀγαθά. Παρα- 
μένοντας σ᾿αὐτῃ τῇ στάση, οἱ πατηχούμενοι «δέχονται» ἀπὸ τοὺς 
ἱερεῖς τὸ «χαρμόσυνο μήνυμα ποὺ μετέφερε ὁ Ἄγγελος στὸν Κορ- 
γήλιο» (Πρ. 10,3): ὅτι ὁ Κύριος εἰσάκουσε τὶς προσευχές τους. Ὁ 
Θεόδωρος Μοψουεστίας προσθέτει ὅτι, ὁ Θεὸς ἀπεφάσισε νὰ θέσει 
τέλος στην ὑπὸ τοῦ διαβόλου τυραννία τῶν κατηχουµένων. Αὐτὸ τὸ 
τέλος θὰ ἐπισφραγιστεῖ μὲ τὶς δεσμεύσεις ποὺ ἀκολονθοῦν. Ἡ 
τελευταία ἐπισήμανση ἀποτελεῖ εἰσαγωγὴ στὰ τῆς ἀποτάξεως τοῦ 
Σατανᾶ καὶ τῆς συντάξεως μὲ τὸ Χριστό, ποὺ ἀκολουθοῦν. 


36 Βαπτισματικὴ Κατήχησις ΙΒ’, 7, ΕΠΕ 30, σ. 610 (10-17). 

27 Ῥ’, β’, 4, σ. 350 (18-20). 

38 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, Ἰ, ΕΠΕ 30, σ. 610 (17-19). 

249 Β΄, β΄, 4, σ. 350 (20-21). 

350 Ὁμιλία 13 (δεύτερη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), ἃ3, ἔπδ. Α.ΤΟΝΝΕΑυ-Ε.ΡΕΝΕΕΞΣΕ, 
σ.511. 
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Οἱ μαρτυρίες τῶν Χρυσοστόμου καὶ Θεοδώρου Μοψονεστίας 
περι γονυλλισίας καὶ εὐχαριστίας τοῦ Θεοῦ ἀπὺ τοὺς κατηχού- 
µενους πρὶν ἀπὸ την ἀπόταξη, συνιστοῦν σημαντικὴ τελετουργικὴ 
πτυχῃ τοῦ Βαπτίσματος. Ὁ εἰσοδευτικὺς χαρακτήρας ἐνάρξεως τοῦ 
Βαπτίσματος συμβολίζει τη δυναμική του διάσταση: τὴ διάβαση 
ἀπὸ τὴ δουλεία τοῦ διαβόλου στην ἐλευθερία τοῦ Χριστοῦ. Πρόκει- 
ται, ἄλλωστε, περὶ ἐπαναλήψεως τοῦ θέµατος αὐτοῦ ποὺ ἤδη συνα- 
ντᾶμε κατὰ τὴν περίοδο τῆς κατηχήσεως καὶ στοὺς δύο συγγραφεῖς. 
Τὸ θέµα τῆς ἀπελευθερώσεως ἀπὸ τὰ δεσμὰ τοῦ διαβόλου καὶ τῆς 
συντάξεῶς μὲ τὸ Χριστὸ φαίνεται ὅτι ἀποτελεῖ ἕνα σταθερὸ 


«μοτίβο» ποὺ κυριαρχεῖ στὴ βαπτισματικὴ ἀπολουθία2, 


(ντ) Τὸ τμῆμα αὐτὸ τῆς βαπτισματικῆς τελετῆς μαρτυρεῖται ἀπὸ 
ὅλες σχεδὸν τὶς πηγὲς τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας. Οἱ Ἀποστολικὲς 
Διαταγές, κατὰ πρῶτον, ὁρίουν μὲ σαφήνεια: Ἀπαγγελλέτω οὖν ὁ 
βαπτιξόµεγος ἐν τῷ ἁποτάσσεσθαι. Ἀποτάσσομαι τῷ σατανᾷ καὶ 
τοῖς ἔργοις αὐτοῦ καὶ ταῖς λατρείαις αὐτοῦ καὶ τοῖς ἀγγέλοις 
αὐτοῦ καὶ ταῖς ἐφευρέσιν αὐτοῦ καὶ πᾶσι τοῖς ὑπ'αὐτόν” Ἡ 
ἀπόταξη «τῶν ἔργων, τῆς λατρείας καὶ τῶν ἐφευρέσεων» τοῦ 
σατανᾶ ἀποτελεῖ ἀπόταξη τῶν εἰδωλολατρικῶν τελετῶν. 

Κατὰ τι ἁπλουστευμένο μαρτυρεῖται τὸ περιεχόµενο τῆς ἀποτά- 
ξεως στὴν Β΄Βαπτισματικὴ Κατήχηση τοῦ Χρυσοστόμου: Ἀποτάσ- 
σοµαί σοι, Σατανᾶ, καὶ τῇ πομπῇ σου καὶ τῇ λατρείᾳ σου καὶ τοῖς 
ἔργοις σου”. Λίγο πρὶν ἀπὸ την παράθεση τῶν λόγων τῆς ἁποτά- 


151 Ὁ π.Ἀ.Σμέμαν σημειώνει τὰ ἀκόλουθα περὶ τῆς ἀποτάξεως «Ἡ πρώτη πράξη 
τῆς χριστιανικής ζωῆς εἶναι µία ἀπάρνηση, µία πρόκληση. Κανένας δὲν μπορεῖ νὰ 
ἀνήκει στὸν Χριστό, ἄν πρῶτα δὲν ἀντιμετωπίσει τὸ κακό, καὶ ἄν ὕστερα δὲν 
ἑτοιμασθεῖ νὰ πολεμήσει µαζί του» (Γιὰ νὰ ζήσει ὁ κόσμος , μτφρ. Ζ.Λορεντζάτος, 
Ἀθήνα 19823, σ.104). 
1527. ΧΙΙ, 1-2, ΜΒΊΖΟΕΕ, ΠΠ, σ. 96 (1-6). 
35 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 20, ΨΗΝΟΕΕ, σ. 145 (2-4). Στην όη Ὁμιλία τον στην 
πρὺς Κολοσσαεῖς, ὁ Χρυσόστομος προσθέτει καὶ τοὺς «ἀγγέλους» τοῦ σατανᾶ στὰ 
λόγια τῆς ἁποτάξεως. Εἶτα ἵνα μὴ τοῦ ὄφεως ἀπούσῃς, εὐθέως διδάσκῃη λέγειν 
Ἀποτάσσομαί σον ἀντὶ τοῦ «ὅπερ ἄν εἴπῃς οὐκ ἀκούσομαί σου». Εἶτα, ἵνα μὴ 
δι ἑτέρων σε ἕλῃ, φησί, καὶ τῇ πομπῇ σου καὶ τῇ λατρεία σου καὶ τοῖς ἀγγέλοις 
σου [Ὁμιλία όη στὴν πρὺς Κολ., 3, ΕΠΕ, Χρυσοστόμου ἔργα 22, Θεσσαλονίκη 
1983, σ. 204 (13-12]. Αὐτὴ ἡ ὁριστικοποίηση τῆς µμορφῆς τῆς ἀποτάξεως φαίνεται 
ὅτι ἀποτελεῖ γεγογὸς μετὰ τὴν ἄνοδο τοῦ Χρυσοστόμου στὸν ἀρχιερατικὸ θρόνο 
τῆς Κωνσταντινουπόλεως, διότι ἀναφέρεται σαφῶς ἀπὺ τὸ µαθητή του Πρόμλο 
Κωνσταντινουπόλεως στην ἀνέαμδοτη «Περὶ τοῦ Βαπτίσματος Μυσταγωγία» του: 
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Έεως, ὁ συγγραφέας εἶχε τονίσει ὅτι πρόκειται γιὰ «ρήματα φοβε- 
ρὰ καὶ γεμάτα φρίκη». Ἡ μαρτυρία αὐτὴ περὶ ἀποτάξεως τοῦ 
σατανᾶ συνοδεύεται ἀπὸ ἀξιοσημείωτες παρατηρήσεις ὁ Χρυσό- 
στοµος τονίζει ὅτι τὰ λόγια εἶναι λίγα, ἀλλὰ ἡ δύναμη μεγάλη” 
διότι, οἱ ἀγγελικὲς δυνάµεις ποὺ χαίρονται γιὰ την «ἐπιστροφὴ» τοῦ 
βαπτιζόµενου, παραλαμβάνουν τὰ λόγια τῆς ἀποτάξεως καὶ τὰ 
μεταφέρουν στὸ δεσπότη Χριστό, γιὰ νὰ ἐγγραφοῦν στὸ «οὐράνιο 
βιβλίο», Την ἀπόταξη, καθὼς καὶ τῇ σύνταξη ποὺ ἀκολουθεῖ, ὁ 
Χρυσόστομος ἀποκαλεῖ γραμματεία (δηλαδη συμβόλαιο) καὶ 
συνθήκη”ς.. Σὲ ἄλλη Βαπτισματυὰι Κατήχηση ὁ Χρυσόστομος ση- 
μειώνει ὅτι ἡ ἀπόταξη τοῦ σατανᾶ ἀποτελεῖ «ἐξέγερση ἐναντίον τοῦ 
τυράννου, τὸν ὁποῖο ὁ Χριστιανὸς φοβόταν καὶ ἔτρεμε πρὶν ἀπὸ τὸ 
Βάπτισμα»”. Στὺ ἴδιο κείµενο ὃ ἵ. συγγραφέας ἐπεξηγεῖ τὰ σχετικὰ 
μὲ τὴν πομπὴ τοῦ διαβόλου: «Πομπὴ τοῦ διαβόλου εἶναι κάθε εἶδος 


Ἀποτάσσομαί σοι, Σατανᾶ, καὶ τῇ πομπῇ σου καὶ τῇ λατρείᾳ σου καὶ τοῖς 
ἀγγέλοις σου καὶ τοῖς ἔργοις σου (σύμφωνα μὲ τὸν ἑλληνικὸ σιναϊτικὸ κώδικα 491 
τοῦ δον-θου αἰ. Ε, 120ν-141ν, μαρτυρία ποὺ παραθέτει ὁ Α.ΜΕΝΟΒΒ, {. Απτοπιρίίοη 
ἄε ἷα Τ.5. γΐεηρε ἀαπς ἷα ἱταάΗίοη θγζαπίίπε ἆμ νε αι Χε σἰὲε]ε, Ρατῖδ, Ιππιῖεαί Ἑτα- 
σαὶ» αἘϊιάες Βγζαπ!1πες, 1955, σσ. 96-99). 

14 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β΄, 18, ΨΕΝΟΒΗ, σ. 144, 8, Στὸ σημεῖο αὐτὸ γίνεται 
λόγος γιὰ τὸν «ἱερέα», ὁ ὁποῖος ἀπαιτεῖ τὰς συνθῆκας καὶ τὰς ὁμολογίας καὶ 
λέγειν παρασκευάζει τὰ φοβερὰ ἐκεῖνα ρήματα καὶ φρίκης γέμοντα. Ἡ 
χρησιμοποίηση τοῦ ἐνικοῦ ἀριθμοῦ στὸν ὅρο «ἱερέας» ὁδηγεῖ στὶν ὑπόνοια ὅτι 
πρόκειται περὶ τοῦ Ἐπισκόπου, ὁ ὁποῖος τελοῦσε τὴν ἀπόταξη-σύνταξη 
συνεπικουρούμενος ἀπὸ τοὺς ἱερεῖς (βλ. τὰ ἐπιχειρήματα τοῦ Τ.Μ.ΕΙΝΝ, ΤΗε Π41μήϱ) 
οἱ Βαρίίσηι ἵπ {πε Βαρίίοηια] ΙΠδίπιοίομς οἱ οἳ. ομη (Μη/δοσίοµι, Ναςπἰπρίοῦ, ΤΠ 
Οαἱοίιο Ὀπίνεις τν οἳ Απιετίοα Ῥτεςς, 1967, σσ. 18-21 (Τε (αιμοίΐς Ὀηίνετείν οἱ 
Αιποτίσα διµαίες ἐπ Ομπίσίαπ απφηίήν 15). 

356 Ὁ ΟΒΟΟΗΕΒΕ πιστεύει ὅτι ἡ πολεμωὰ] αὐτῆ κατὰ τῶν δαιμόνων ἀλλὰ καὶ κατὰ 
τῶν δαιμονικῶν στοιχείων τοῦ κόσμου (εἰδωλολατρία, μαγεία κλπ.), ἀπετέλεσε τὸ 
πλαίσνο δημιουργίας τοῦ Βαπτίσματος (Γάἄπιοπεη[αγο]μω./ Οληΐδίις Εχογοίνίᾶ...). 

256 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 20, ΝΕΝΟΕΕ, σ. 145 (4-9). 

37 Ὁ Χρυσόστομος παραλληλίζει τὰ γαμήλια συμβόλαια μὲ τὸ «βαπτισματικὸ 
γάµο», ὅπου ἡ «γυμνὴ» (πτωχ) ψυχἠ προσφέρει στὸ Χριστὺ τὸν «πλοῦτο τῶν 
λόγων» [Βαπτισματικὴ Κατήχησις 1Β’, 9, ΕΠΕ 30, σ. 612 (23-32)]. Περὶ τῆς ὑπὺ τοῦ 
Χρυσοστόμου θεωρήσεως τοῦ Βαπτίσματος ὡς γάμου, βλ. Η.Μ.ΕΠ ΕΥ, Οληίσίανι Ππὶ- 
Μαΐοη, ὙΝαδαἱηρίου, ΤΗ9 ΟαίΠο]ίο [Πηἱνειςίεγ οἳ Απποζῖσα Ρτεδς, 1974, σσ. 314ὲξ. (Τε 
6 αιβοίίο [)ηνενκίν οἵ Απιετίεα οἹμαϊἰεν ἐπ (Ἠτίσίαν απιἰφμίν 17)/ Ο.ΟΑΣΕΙ, «Ὠῖε 
Ταυ{ο αἰς ταυίραά «ετ ΚἰςΙο», «αβγρμοί Γὰν 1 ρεννἰςεεεπαελα[ί ὁ, 1925, σσ. 144- 
147/ Τ.Μ.ΒΙΝΝ, ΤΗΕ ΠπΡΥ οἱ Βαρίίσπι..., 6. 165. 

258 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, 9, ΕΠΕ 30, σ. 612 (8-10). 
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ἁμαρτίας, τὰ θέατρα παρανοµίας, οἱ ἱπποδρομίες, συγκεντρώσεις 
γεμάτες ἀπὸ γέλια καὶ αἰσχρόλογα. πομπὴ τοῦ διαβόλου εἶναι οἱ 
οἰωνισμοὶ καὶ οἱ μαντεῖες, τὰ μαντικὰ λόγια καὶ οἱ παρατηρήσεις 
τῶν καιρῶν, τὰ σύμβολα, τὰ φυλακτὰ καὶ οἱ ἐπωδὲς»ζ. Ἡ ἆνα- 
φορὰ αὐτὴ στην πομπὴ τοῦ σατανᾶ συμπληρώνεται στὴν Ι΄ Βαπτι- 
σματικὴ Κατήχηση, ὅπου στὴν «πομπὴ» συγκαταριθμοῦνται καὶ τὰ 
«κοσμήματα καὶ τὰ μαργαριτάρια», τονίζοντας παράλληλα ὅτι ὁ 
πλοῦτος δίδεται στὸ βαπτιζόµενο ὄχι γιὰ ἐπίδειξη, ἀλλὰ γιὰ νὰ 
βοηθήσει τοὺς ἔχοντες ἀνάγκη΄όι. 

Ὁ Χρυσόστομος, ὅμως, ὑπεισέρχεται καὶ σὲ ἄλλη ἐννοιολογικὴ 
πτυχὴ τῆς ἀποτάξεως, σημειώνοντας ὅτι οἱ μὲν ἄνθρωποι ζητοῦν 
ἐγγυήσεις γιὰ νὰ ἀγοράσουν δούλους  Ὁ Θεὺς ὅμως γιὰ νὰ 
προσλάβει τὸν ἄνθρωπο στην ὑπηρεσία Του, ὄχι µόνο δὲν ἀπαίτησε 
ἐν τῶν προτέρων παρόμοιες ἐγγνήσεις, ἀλλὰ προ-κατέβαλε τὸ ἀντί- 
τιµο τοῦ Τιμίου Του Αἵματος χωρὶς νὰ ἀναγκάσει τὸν ἄνθρωπο νὰ 
δεχθεῖ τήν ἐξουσία Του. Ὁ Θεὸς (συνεχίζει ὁ Χρυσόστομος), οὐκ 
ἔγγραφα ἀπαιτεῖ, ἀλλ ἀρκεῖται ψιλῇ τῇ φωνῇ, κἄν εἴπῃς ἀπὸ δια- 
γοίας, «ἀποτάσσομαί σοι, σατανᾶ, καὶ τῇ πομπῇ σου», τὸ πᾶν 
ἀπείληφεδ]. Ἡ ἁπόταξη τοῦ σατανᾶ, ἑπομένως, θεωρεῖται ὡς ἢ 
στοιχειωδέστερη ὁμολογία-ἐγγύηση, τὴν ὁποία πρέπει νὰ καταβάλ- 
λει ὁ μελλοντικὺς Χριστιανὺς ὡς ἐλάχιστο δεῖγμα εὐγνωμοσύνης γιὰ 
τὸ ἀντίτιμο ποὺ προσέφερε ὁ Χριστός. 


(111) Στην 13η Ὁμιλία του (2η περὶ τοῦ Βαπτίσματος), ὁ Θεόδῶ- 
ϱος Μοψουεστίας προσθέτει µία μορφὴ ἀποτάξεως τοῦ σατανᾶ λίγο 
διαφορετική ἀπὸ τὴν τοῦ Χρυσοστόμου: «Ἀποτάσσομαι τὸ σατανᾶ 
ποὶ ὅλους τοὺς ἀγγέλους του, καὶ ὅλα τὰ ἔργα του καὶ ὅλη την 
ὑπηρεσία του καὶ ὅλη τῇ µαταιότητά του καὶ ὅλη τῃν κοσμική του 
παρεκτροπὴ»”ο,, Σὲ ἀντίθεση μὲ τῇ μαρτυρία τοῦ Χρυσοστόμου, οἱ 
Κατηχητιιὲς Ὁμιλίες τοῦ Θεοδώρου Μοψονεστίας μαρτυροῦν ὅτι 
τὰ λόγια τῆς ἀποτάξεως ὑπαγορεύονται στοὺς κατηχούµενους ἀπὸ 
τὸ διάκονο”ο, 


255 Στὺ ἴδιο, 16-20. 

26) Βαπτισματικὴ Κατήχησις ἵ’, 16, ΕΠΕ 30, σ. 570 (19-25). 

264 Βαπτισματικὴ Κατήχησις [’. 17, ΕΠΕ 30, σ. 512 (18-20). 

36 Ὁμιλία 13 (δεύτερη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), ἃ5, ἔκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑΙΙ-Β.ΓΕΝΕΕΔΡΕ, 
σ.267. 

345 τὸ ἴδιο, σ. 373. 
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Ὁ Μοψουεστίας ἐπαναλαμβάνει την περὶ ἀποτάξεως ἀνάλυση 
τοῦ Χρυσοστόμου στὸ θέµα τῆς προηγούμενης ἐξαρτήσεως τοῦ 
ἀνθρώπου ἀπὸ τὸ διάβολο. Καθῶς προσεγγίζει την ὥρα τοῦ 
Βαπτίσµατός του, ὁ κατηχούµενος δὲν φοβᾶται πλέον τὸ διάβολο 
καὶ, γιαὐτό, τὸν ἀποκηρύσσει μὲ σταθερότηταὀό, Ἐπισημαίνεται, 
λοιπόν, ὅτι ἢ ἀπόταξη εἶναι ἡ διακήρυξη τοῦ μελλοντικοῦ Χριστια- 
νοῦ, ὅτι πλέον δὲν θὰ ἔχει παμμία σχέση μὲ τὸ διάβολοὀό Άκο- 
λούθως, ὁ συγγραφέας παρέχει λεπτοµερέστερες ἐξηγήσεις περὶ τῆς 
ἀποτάξεως. Οἱ «ἄγγελου τοῦ σατανᾶ εἶναι οἱ ἄνθρωποι ποὺ 
ὑπόκεινται (μὲ τὰ ἔργα τους) στην κυριαρχία του; οἱ ἀσχολούμενοι 
μὲ τς οἰωνοσκοπίες καὶ τὶς εἰδωλολατρικὲς πρακτικές. οἱ ποιητές, οἱ 
ὁποῖοι μὲ τοὺς μύθους τους «θρέφουν» τὴν εἰδωλολατρία: ἐκεῖνοι, οἱ 
ὁποῖοι στὸ ὄνομα τῆς φιλοσοφίας φθείρουν τὰ ἤθη. οἱ αἱρετικοί, 
ὅπως ὁ Μάνης, ὁ Μαρκίών, ὁ Βαλεντῖνος, ὁ Παῦλος ὁ Σαµοσατέας, 
ὁ Ἄρειος, ὃ Εὐνόμιος, ὁ Ἀπολλινάριος καὶ ὅλοι οἱ ἀρχηγοὶ αἱρέ- 
σεων. οἱ ἐμμένοντες στὸν Ἰουδαϊσμὸ καὶ αὐτοὶ ποὺ προσπαθοῦν νὰ 
προσηλυτίσουν Χριστιανούς. αὐτοὶ ποὺ δίνουν στοὺς ἀνθρώπους 
συμβουλὲς ἀντίθετες μὲ τὸ νόµο τοῦ Θεοῦ2ό Συνιστᾶται, λοιπόν, ἡ 
τέλεια διακοπή τῶν σχέσεων τῶν νεοφωτίστων μὲ ὅλες αὐτὲς ωὶς 
ὁμάδες. 

Οἱ περὶ ἀποτάξεως ἐπεξηγήσεις συνεχίζονται μὲ τὸ σχολιασμὸ 
τοῦ ὅρου «ὑπηρεσία» τοῦ διαβόλου. Πρόκειται (σημειώνει ὁ συγ- 
γραφέας) περὶ θυσιῶν, τῆς λατρείας τῶν εἰδώλων, περὶ τοῦ «χαλ- 
δαϊσμοῦ» (τῆς λατρείας τῶν Χαλδαίων), περὶ τῆς ἀστρομαντείας, 
περὶ τῶν εἰδωλολατρικῶν ἐξαγνισμῶν, τῆς οἰωνοσκοπίας, τῆς χειρο- 
µαντείας καὶ τῶν παρομοίων καθὼς καὶ περὶ τῶν ἰουδαϊκῶν δοξα- 
σιῶν{24, Ἀλλὰ καὶ ἡ «ματαιότητα» τοῦ διαβόλου σχετίζεται μὲ τὶς 
διδασκαλίες τῶν εἰδωλολατρῶν, οἱ ὁποῖες εἶναι «μάταιες ἐπειδὴ 
ἀποσκοποῦν στὸν ἐπιφανιακὸ ἐντυπωσιασμὸ τῶν ἀνθρώπων 
Ἑπομένως, οἳ δύο ὅροι «ὑπηρεσία» καὶ «ματαιότητα» τοῦ διαβόλου 
ἀφοροῦν στὴν εἰδωλολατρικὴ λατρεία καὶ ζωή. 

Περισσότερο συγκεκριμένη, ὅμως, εἶναι ἡ ἀναφορὰ τοῦ Μοψουε- 
στίας στὶς «διαβολικὲς κοσμικὲς παρεκτροπὲς: πρόκειται (σηµειώ- 


264 Στὸ ἴδιο, σ. 375. 

265 Στὺ ἴδιο, 6, σ.277. 

266 Στὺ ἴδιο, 8-9, σα. 379-383. 
167 Στὺ ἴδιο, 10, σσ. 383-387. 
268 στὸ ἴδιο, 11. σ.387. 
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νει) περὶ τῶν «θεάτρων», τῶν «κρίκων» (τσίρκώγ), τῶν «σταδίων» 
(ἀναφέρεται προφανῶς στὶς μάθε εἴδους ἐκδηλώσεις ποὺ γίνονται 
στὰ στάδια), τῶν «ἀγώνων» καὶ τῶν «ἀσμάτων», τῶν «ὑδραύλεων» 
(μουσικὸ ὄργανο ποὺ συνοδεύει τοὺς χοροὺς) καὶ τῶν «χορῶν»ᾖο, 
Ὅλα αὐτὰ ἀποκαλοῦνται «σπορὰ τοῦ διαβόλου» μὲ μοναδικὸ 


σκοπὸ τὴν ἀπώλεια τῆς ἀνθρώπινης ψυχῆς. 


(κ) Στὸ Περὶ Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας, ὁ Ψευδο-Διονύσιος δὲν 
ἀναφέρει τὸ περιεχόµενο τῆς ἀποτάξεως, ἀλλὰ µόνο τὴν πράξη μαῦ 
μὲ κάποιες σημαντιμὲς λεπτομέρειες ὁ πρὸς τὸ Βάπτισμα στέκεται 
πρὸς τὴ Δύση καὶ, ἔχοντας τὰ Χέρια του στραμμένα πρὸς τὴν ἴδια 
κατεύθυνση, καλεῖται ἀπὸ τὸν Ἐπίσκοπο νὰ φυσήσει τρεῖς φορὲς 
κατὰ τοῦ σατανᾶ καὶ νὰ «ὁμολογήσει» τρεῖς φορὲς τὴν ἀποταγή,, 
Ἡ μαρτυρία αὐτὴ παρέχει στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα ἐλλείπουν ἀπὺ τὸ 
Χρυσόστομο καὶ τὸ Θεόδωρο Μοψουεστίας. Τὰ στοιχεῖα αὐτὰ διατη- 
ρήθηκαν ἕως τὴ σημερινῆ λειτουργικὴ πράξη, γιαὐτὸ ἡ ἱστορική τους 
ἀξία εἶναι σηµαντική. Τὸ Περὶ Ἐχκλησιαστικῆς ἱεραρχίας φαίνεται 
ὅτι θεωρεῖ γνωστή τὴ µορφή τῆς ἀποτάξεως, εἰδάλλως ἡ σχετικὴ 
μαρτυρία δὲν θὰ ἀναφερόταν στην ἀπόταξη ὡς αὐτονόητη. 

Εἶναι φανερὸ ὅτι ἢ μορφὴ τῆς ἀποτάξεως τοῦ σατανᾶ παρέμεινε 
ἀναλλοίωτη ἕως τὴ σύγχρονη λειτουργικὴ πράξη”. Ἀξιοσημείωτο, 
ἐπίσης εἶναι τὸ γεγονὺὸς ὅτι, ὅπως συμβαίνει στὶς Κατηχήσεις τοῦ 
Κυρίλλου Ἱεροσολύμων, στὰ βαπτισματικὰ κείµενα τῆς ἀντιοχεια- 
νῆς Ἐκμλησίας ἐπεξηγοῦνται τὰ σχετικὰ μὲ τὸ διάβολο: «πομπ]», 
«ἄγγελοι», «λατρεία», «ἐφευρήματα», «ὑπηρεσία». Ὅλοι αὐτοὶ οἱ 
χῶροι δράσεως τοῦ Σατανᾶ εὑρίσκονται ἐντὸς τῆς εἰδωλολατρίας 
παὶ, δευτερευόντως, τοῦ Ἰουδαϊσμοῦ. Αὐτοὶ ποὺ δὲν μετέχουν στὸ 
Βάπτισμα καὶ ποὺ βρίσκονται ἐχτὸς Ἐκκλησίας ὑπόμεινται στὴν 
ἰσχὺ καὶ ἐνέργεια τοῦ διαβόλου”. 

Ἀξιοσημείωτη, ἐπίσῃς, εἶναι ἡ λεπτομερὴς ἀναφορὰ στὶς αἴρέσεις 
καὶ ἢ διαδήλωση τῆς πεποιθήσεως ὅτι αὐτὲς προέρχονται ἀπὸ τὸ 
διάβολο. Μὲ την ἀπαρίθμηση τῶν αἱρέσεων κατὰ τὴν ἐπεξήγηση τῆς 


245 στὸ ἴδιο, 12, σ. 389. 

219 Β΄, β', 6, σ. 353 (8-11). 

21 Μία ἀπὸ τὶς καλίτερες μελέτες περὶ ἐξελίξεως τῆς μορφῆς ἀποτάξεως τοῦ 
σατανᾶ περιέχεται στὸ ἔργο τοῦ Η.ΚΙΗΣΤΕΝ, Ρὶε Ται[αβεαρο.. Ἐνδιαφέρουσα, 
ἐπίσης, εἶναι ἡ ἐπὶ τοῦ θέματος µελέτη τοῦ Μ.ΒΟΙΦΜΑΡΒΟΡ, «16 τεποΏος...». 

172 Αὐτὸ ἀκριβῶς τὸ θέµα τῆς ἰσχύος τοῦ σατανᾶ καὶ τῆς ἐξ αὐτῆς ἀπαλλαγῆς κατὰ 
τὸ Βάπτισμα μελετήθηκε ἀπὸ τὸν ΒΟΕΕΙΟΚΕ(ΤΠΕ Ὠἰορεάίεῃ...). 
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ἀποτάξεως διαφαίνεται ὁ στόχος τῆς κατηχήσεως στὸ συγµεµριµένο 
θέµα: νὰ καταστεῖ σαφὲς στοὺς κατηχούµενους ὅτι, ὀφείλουν νὰ 
διακρίνουν πάντοτε τὰ ὅρια Ὀρθοδοξίας καὶ αἱρέσεως. Ἀπὸ τὴν 
ἄποιψη αὐτή, τὰ σχετικὰ μὲ τὴν ἀπόταξη στὶς βαπτισματικὲς πηγὲς 
τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας δὲν ἔχουν µόνο ἐξορκιστικὸ χαρακτή- 
ρα, ἀλλὰ περικλείουν κάποιες πτυχὲς τοῦ δόγματος τῆς Ἐχκλησίας, 


(ὢ Την ἀπόταξη ἀπκολουθεῖ ἡ σύνταξη, ὅπως μὲ σαφήνεια 
σημειώνεται στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς Μετὰ δὲ τὴν ἀποταγὴν 
συντασσόµενος λεγέτω ὅτι. Καὶ συντάσσοµαι τῷ Χριστῷ;3, Ἀλλὰ 
καὶ ὁ Χρυσόστομος μαρτυρεῖ περὶ τῆς συντάξεως ἀμέσως μετὰ τὴν 
ἀπόταξη, ἣ μαρτυρία δὲ αὐτὴ διαφέρει ἐλάχιστα ἀπὸ τὴν τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶν στὴ διατύπωση τῆς συντάξεως Μετὰ τὴν 
ἀποταγὴν τοῦ πονηροῦ καὶ πάντων τῷ πονηρῷ διαφερόντων πραγ- 
µάτων πάλιν παρασκευάξει «Καὶ συντάσσοµαίσοι Χριστὲντ], 

Ὁ Χρυσόστομος, ὅμως, δὲν ἀναφέρεται µόνο στὸ γεγονὸς τῆς 
συντάξεως μὲ τὸ Χριστὸ ἀλλὰ ἐπισυνάπτει καὶ τὴν ἑρμηνεία του: ἡ 
δυνατότητα τοῦ βαπτιξόµενου νὰ συνταχθεῖ μὲ τὸ Χριστὸ ἀποτελεῖ 
ἀπόδειξη τῆς καλοσύνης τοῦ Θεοῦ πρὸς τὸν ἄνθρωπο. Διότι, μὲ τὰ 
λίγα αὐτὰ λόγια τῆς συντάξεως ὁ Θεὺς λησμονεῖ την ἀνθρώπινη 
ἀγνωμοσύνη καὶ ἐμπιστεύεται, πλέον, στὸ βαπτιζόµενο τὸ «θησαυ- 
ρὸ τῆς πίστεως». Ὅπως τονίζεται σὲ ἄλλη κατήχηση τοῦ Χρυσο- 
στόµουν, ἡ διακήρυξη τῆς συντάξεως μὲ τὸ Χριστὸ ἀποτελεῖ «ὅπλο» 
παὶ «συμμαχία» στὸν ἀγώνα ἀποτάξεως τοῦ σατανᾶ. Αὐτῃ ἡ 
σύνταξη θεωρεῖται ἀπὸ τὸν ἱ. συγγραφέα ὡς ἡ αἰτία ἰσχυροποιή- 
σεως τοῦ Χριστιανοῦ ἀπέναντι στὸ διάβολο, τὸν ὁποῖο ὁ ἄνθρωπος 
προηγουμένως «φοβόταν καὶ ἔτρεμε»2 ο, Πρόκειται γιὰ µία «δραμα- 
τουργικὴ πράξη στην ἱστορία τῆς σωτηρίας (ὅπως παρατηρεῖ ὁ 
Η.Μ.ΕΠΕΥ΄), μὲ την ἔννοια ὅτι συντελεῖται ἕνας ἀγώνας ἄπελευ- 
θερώσεως τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ τὴν κυριαρχία τοῦ διαβόλου, μὲ 


9σ”, ΧΙΙ, 3, ΜΕΤΖΟΕΒ, ΠΠ, σ. 98 (7-8). 

34 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 21, ΨΕΝΟΕΕ, α. 145. Περὶ τῆς μορφῆς συντάσσαµαί 
σοι Χριστέ, πρβλ. Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, 9, ΕΠΕ 30, σ. 612 (12-13). 

375 Εἶδες ἀγαθότητος ὑπερβολήν; Τὰ ρήματα δεχόμενος παρὰ σοῦ µόνον, τοσοῦτον 
ἐμπιστεύει σοι πραγμάτων θησαυρόν, πάσης τῆς προτέρας ἀγνωμοσύνης ἐπιλαθύ- 
µενος καὶ οὐδὲν ὑπομιμνήσκων σε τῶν προτέρων ἆλλἀρκεῖται τοῖς βραχέσι 
τούτοις ρήμασιν (Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 21, ΨΕΝΟΕΕ, σ. 145). 

36 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, 9, ΕΠΕ 30, σ. 612 (11 καὶ 13-15). 

3 ΟἨπίςέση [ΠΗἠαΙΙοΠ..., 6.5]. 
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μοναδικὸ ὅπλο τὴ διακήρυξη τῆς συντάξεως μὲ τὸ Χριστό. Ὁ βαπτι- 
ζόμενος διακηρύσσει ὅτι, ἀνήκει πλέον στη «στρατειὰ» τοῦ Χριστοῦ 
καὶ ὅτι ἀπὸ τη θέση αὐτὴ θὰ πολεμήσει τὸ διάβολο. 


(κ!) Ὁ συγγραφέας τοῦ Περὶ Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας παρέχει 
περισσότερες λεπτομέρειες περὶ τῆς συντάξεως μὲ τὸ Χριστὸ: ὁ βαπ- 
τιζόµενος, «μετὰ τὴν ἀπόταξη στρέφεται πρὺς την Ἀνατολὴ καὶ, 
ἐνῶ βλέπει ἐπάνω πρὸς τὸν οὐρανὸ καὶ ἀνατείνει τὰ χέρια, ὁ ἱερέας 
τὸν διατάσσει νὰ συνταχθεῖ μὲ τὸ Χριστὸ καὶ μὲ ὅλες τις θεοπα- 
ράδοτες ἱερολογίες»'. Ἐκτὸς ἀπὸ τὶς τελετουργικὲς πληροφορίες 
(στροφὴ πρὸς ἀνατολὰς/ προσευχητικὴ στάση τοῦ βαπτιζόµενου), ἣ 
καινοτομία τῆς μαρτυρίας αὐτῆς ἔγκειται στὴ σύνταξη «καὶ μὲ ὅλες 
τς θεοπαράδοτες ἱερολογίες», δηλαδη μὲ ὅλες τὶς ἱερὲς διδαχές, τὶς 
ὁποῖες ὁ βαπτιζόμενος ἔχει γνωρίσει κατὰ τὴν περίοδο τῆς κατηχή- 
σεώς του. Τὸ ἐνδιαφέρον συμπέρασμα ἀπὸ τὴν παραπάνω μαρτυρία 
εἶναι ὅτι, διαφαίνεται ἕνας σύνδεσμος μεταξὺ τῆς συντάξεως μὲ τὸ 
Χριστὸ καὶ τῆς ὁμολογίας τῆς πίστεως ποὺ ἀκολουθεῖ. Ὁ βαπτιζό- 
µενος συντάσσεται μὲ τὸ Χριστὸ καὶ μὲ τις ἀλήθειες τῆς πίστεως, οἱ 
ὁποῖες ἐκτίθενται ἀμέσως µετά, στὸ Σύμβολο τῆς Πίστεως. Ἑπομέ- 
γως, μποροῦμε νὰ συµπεράνουµε ὅτι ἡ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ ἐπέχει 
θέση εἰσαγωγῆς στην ὁμολογία τῆς πίστεως. 

Ὁ σύνδεσμος τῆς συντάξεως μὲ τὴν ὁμολογία τῆς πίστεως εἶναι 
ἔπδηλος στὶς κατηχήσεις τοῦ Θεοδώρου Μοψονεστίας, ὅπου δὲν 
ὑπάρχει μὲν ἡ συγκεκριμένη µορφὴ τῆς συντάξεωῶς μὲ τὸ Χριστό, ἡ 
ὁποία ὅμως ὑποκαθίσταται ἀπὸ την ὁμολογία τῆς πίστεως. Σύμφωῶ- 
να μὲ τίς πατηχήσεις αὐτὲς παρουσιάζεται τὸ ἀχόλουθο σχῆμα: 
«Ἀποτάσσομαι τὸ σατανᾶ...καὶ διακηρύσσω τὴ δέσμευσή µου στὴν 
πίστη» (ἀκολουθεῖ ἢ ὁμολογία πίστεως)”. Φαίνεται, ἑπομένως, ὅτι 
ἡ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ θεωρεῖται ὡς µία πρώτη ὁμολογία πίστεως: 
αὐτὴ εἶναι, ἄλλωστε, ἢἡ μοναδική ἑρμηνεία γιὰ τὴν ἔλλειψη µαρ- 
τυρίας στὸ Θεόδωρο Μοψουεστίας περὶ συντάξεως μὲ τὸ Χριστό. 
Τὸ σύνδεσμο αὐτὸ διαπιστώνουμε καὶ στὶς Κατηχήσεις τοῦ Χρυσο- 
στόµου, ὅπου ὅμως παρατηρεῖται τὸ ἀντίθετο φαινόμενο ἀπὸ τὶς 
Κατηχήσεις τοῦ Μοψουεστίας ἡ ὁμολογία τῆς πίστεως ὑποκαθίστα- 
ται ἀπὸ τὴ σύνταξη μὲ τὸ Χριστό. 


218 β΄, β’, 6, σ. 3511-14). 
27 Ὁμιλία 13 (δεύτερη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), 9812-13, ἔχδ. Κ.ΤΟΝΝΕΑ-Ε.ΡΕΥΕΕΞΡΕ, 
σσ359-291. 
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Ἡ χρησιμοποίηση τοῦ ἐλαίου γιὰ ἄλειψη τοῦ βαπτιζόµενου λίγο 
πρὶν ἀπὸ τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση μαρτυρεῖται ἤδη ἀπὸ 
τοῦ Άου αἰ., στην Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης 
(ὅπως θὰ ἐχθέσουμε παρακάτω). Τὸ ἔλαιο ἐθεωρεῖτο ὡς τὸ µέσο το- 
νώσεως τοῦ σώματος τῶν ἀθλητῶν πρὶν ἀπὸ τοὺς ἀγῶνεςλα, Ἠταν, 
ἑπομένως, λογικὸ νὰ υἱοθετηθεῖ ἡ χρησιµοποίησή του γιὰ ἄλειψη 


250 Περὶ τῆς χρησιµοποιήσεως αὐτῆς τοῦ ἐλαίου στὸν ἀρχαῖο κόσµο, βλ. τὸ ἄρθρο 
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Αογμγηγνἐδεηδεµα[: 2, θεαρατα 1937, στ. 2454-2414. 
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τοῦ σώματος τῶν βαπτιζοµένωγ, οἱ ὁποῖοι ἐθεωροῦντο ὡς ἀθλητές, 
εἰσερχόμενοι διὰ τοῦ Βαπτίσματος σἕΈνα στάδιο πνευματικῶν ἀγώ- 
νων, ὅπως τονίζουν ὅλες οἱ μαρτυρίες τῶν Κατηχήσεων, ἀλλὰ καὶ 
ὅλες οἱ βαπτισματικὲς εὐχὲς στὶς πηγὲς τῶν πρώτων αἰώνωγ. 


() Ἡ μαρτυρία τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως τοῦ Ἱππολύτου 
Ρώμης εἶναι ἢἡ πρώτη ποὺ πιστοποιεῖ τὴν ὕπαρξη προβαπτισματικῆς 
χρίσεως: 

«Ὅταν φθάσει ἡ ὥρα γιὰ τὸ Βάπτισμα, ὁ Ἐπίσποπος ἀπευθύνει 
εὐχη εὐχαριστίας ἐπὶ τοῦ ἐλαίου, τὸ ὁποῖο ἀπολούθως θέτει στὸ 
βάζο. Αὐτὸ ἀποκαλεῖται “ἔλαιο τῆς εὐχαριστίας”. Δαμβάνει, ἐπίσης, 
ἕνα ἄλλο ἔλαιο, ἐπὶ τοῦ ὁποίου θὰ ἀναγνώσει ἐξορπιστικὴ εὐχή. 
Αὐτὸ ἀποκαλεῖται “ἔλαιο τοῦ ἑξορκισμοῦ” (ἐπορκιστὸ). Ἕνας 
διάκονος λαμβάνει τὸ ἐπορκιστὸ ἔλαιο καὶ στέκεται στὰ ἀριστερὰ 
τοῦ ἱερέα: ἕνας ἄλλος διάκονος λαμβάνει τὸ ἔλαιο τῆς εὐχαριστίας 
καὶ στέκεται στὰ δεξιὰ τοῦ ἱερέα..(ἀκολουθεῖ ἡ ἁπόταξη τοῦ δια- 
βόλου). Μετὰ ἀπὸ τὴν ἀπόταξη, ὁ ἱερέας χοίει τὸν καθένα μὲ τὸ 
ἐπορχιστὸ ἔλαιο λέγοντας “Κάθε ἀκάθαρτο πνεῦμα ἄς ἄπομα- 
κρυνθεῖ ἀπὸ ἐσένα”..(ἀκολουθεῖ ἡ τριπλή κατάδυση καὶ ἀνάδυση). 
Ἀφοῦ ἐξέλθει ἀπὸ τὺ νερό, χρίεται ἀπὸ τὸν ἱερέα μὲ τὸ ἔλαιο τῆς 
εὐχαριστίας, μὲ τὰ ἀκόλουθα λόγια: “Σὲ χρίω μὲ ἅγιο ἔλαιο στὺ 
ὄνομα τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ” »351, 

Πρέπει, κατ ἀρχάς, νὰ τονιστεῖ τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ παραπάνω µαρ- 
τυρία δὲν ἀποτελεῖ την ἀρχαιότερη µόνο ὡς πρὸς τὸ θέµα τῆς προ- 
βαπτισματικῆς χρίσεως μὲ ἔλαιο, ἀλλὰ καὶ ὡς πρὸς τὸ θέµα τοῦ 
καθαγιασμοῦ τοῦ ἐν λόγῳ ἐλαίου. Πρόκειται, προφανῶς, περὶ 
πρακτικῆς ἡ ὁποία ὑφίστατο πρὶν ἀπὸ τὸν Ἱππόλυτο, διότι τὸ ὅλο 
τελετουργικὸ εἶναι σύνθετο καὶ δὲν ἐπιτρέπει νὰ ὑποθέσουμε ὅτι 
εἰσάγεται μὲ πρωτοβουλία τοῦ Ἱππολύτου. Τὰ κείµενα τῶν εὐχῶν 
δὲν παρατίθενται θὰ πρέπει, ὅμως, νὰ ἦσαν ἁπλά, διότι ἡ μὲν 
«εὐχαριστία» ἐπὶ τοῦ ἑλαίου πιθανὸν νὰ συνίσταται στην παλαιὰ 
µοοφὴη τῶν «εὐλογιῶν» (τΏγν προερχόμενη ἀπὸ τὶς ἑβραϊκὲς «Μπερα- 
κὺθ»), δηλαδη µία μικρῃ προσευχἠη ὅπου διατυπώνεται τὸ αἴτημα 
τῆς εὐλογίας τοῦ ἐλαίου. Ἀλλὰ καὶ ἡ ἐξορχιστικὴ εὐχῆ δὲν θὰ ἦταν 
ἐκτενέστερη τῆς μορφῆς ἁποτάξεως τοῦ διαβόλου”. 


3! Ἀποστολικὴ Παράδοσις, 21, ἔκδ. Β.ΒΟΤΤΕ, σ. 46(3-16) καὶ 50 (11-15). 
23 Οἱ ἐτενεῖς ἐξορκιστικὲς εὐχὲς ἐμφανίζονται μετὰ τὸν ἀο αἰ. 
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Ἡ στιγμὴ τῆς χρίσεως μὲ καθένα ἔλαιο εἶναι, ἐπίσης, ἀποκαλυπ- 
τικη τῆς ὀνομασίας τους. ἢ χρίση μὲ τὸ ἐπορχιστὸ ἔλαιο ἀκολουθεῖ 
μετὰ ἀπὸ την ἁπόταξη τοῦ διαβόλου, ὡς ἕνα ἐπιστέγασμα τῆς συγ- 
κεκριµένης λειτουργυκῆς πράξεως. αὐτή, ἄλλωστε, εἶναι καὶ ἣ ἔννοια 
τῆς φράσεως ποὺ συνοδεύει τὴ χρίση. Ἡ χρίση μὲ τὸ ἔλαιο τῆς 
εὐχαριστίας πραγματοποιεῖται μετὰ τὴν ἀνάδυση ἀπὸ τὸ νερό, ὡς 
πράξη εὐγνωμοσύνης γιὰ τὴ δωρεὰ ποὺ προσέφερε ὁ Θεὺς στὸ 
βαπτισµένο. Ἡ συνοδευτικὴ φράση ἀποκαλύπτει Ώ]ν ἔννοια τοῦ 
Βαπτίσματος: τὴ λήψη τῆς ἰδιότητας τοῦ Χριστιανοῦ. 


(14) Στὺ θέµα τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως, τὸ Εὐχολόγιο τοῦ 
Σεραπίωνα παρέχει μαρτυρία µέσα ἀπὸ δύο εὖὐχές, 

Ἡ πρώτη εὐχὴ φέρει τὸν τίτλο Εἰς τὸ ἄλειμμα τῶν βαπτιξοµέ- 
γωντ. Καταγράφοντας τὸ περιεχόμενό της ἐπισημαίνουμε τὰ ἀκό- 
λουθα: α) Ἡ ἄλειψη μὲ ἔλαιο συνοδεύεται ἀπὸ παράκληση πρὺς τὸ 
Χριστὸ νὰ «δώσει στὸ ἔλαιο δύναμη θεραπείας καὶ ἰσχυροποιή- 
σεως», ὥστε «ἢ ψυχή, τὸ σῶμα καὶ τὸ πνεῦμα» τῶν χριοµένων νὰ 
θεραπευθοῦν ἀπὸ «κάθε σημεῖο ἁμαρτίας, ἀνομίας ἤ σατανικῆς 
αἰτίας». β) Στὰ αἰτήματα τῆς εὐχῆς ἐπιτελεῖται συνδυασμὸς μεταξὺ 
τῆς προβαπτισματικῆς ἀλείψεως καὶ τῆς ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν. 
Στην ἀρχή, ἤδη, τῆς εὐχῆς μνημονεύεται ἡ περὶ ἀφέσεως τῶν 
ἁμαρτιῶν «ἐπαγγελία» τοῦ Κυρίου, ἀκολούθως δὲ διατυπώνεται τὸ 
αἴτημα νὰ παράσχει ὁ Χριστὸς «τὴν ἄφεση διὰ τῆς Χάριτός Του», 
ὥστε οἱ βαπτιζόµενοι νὰ «ἀπομακρυνθοῦν ἀπὺ την ἁμαρτία» καὶ 
«νὰ ζήσουν σύμφωνα μὲ τὴ δικαιοσύνη». γ) Ἡ ἄλειψη μὲ ἔλαιο 
ἀποκαλεῖται ὡς «ἀνάπλαση» τοῦ βαπτιζόµενου, τὸ δὲ Βάπτισμα ὡς 
«κάθαρση» καὶ «ἀνανέωση» διὰ τοῦ Πνεύματος. Μὲ βάση τς ἐκ- 
φράσεις αὐτές, στην εὐχὴ διατυπώνεται τὸ αἴτημα καὶ ἡ προσδοκία 
ὅτι, οἳ βαπτιζόµμενοι θὰ «κατορθώσουν νὰ νικήσουν τὶς προσβολὲς 
τοῦ διαβόλου καὶ τὶς ἀπάτες τοῦ βίου», καθὼς καὶ νὰ «συνδεθοῦν 
κοὶ συνενωθοῦν μὲ τὴν ποίµνη τοῦ Κυρίου» καὶ νὰ «συγκληρο- 
γοµήσουν μὲ τοὺς ἁγίους τὶς ἐπαγγελίες». 

Τὸ περιεχόµενο τῆς παραπάνω εὐχῆς μαρτυρεῖ τῃ διαμόρφωση 
θεολογίας περὶ τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως. Τὸ ἔλαιο, μὲ τὸ 
ὁποῖο ἀλείφεται ὁ βαπτιζόµενος, ἐνεργεῖ ὡς σύμβολο τῆς ἀφέσεως 


335 Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνα, 15, ἔκδ. Ρ.κΟΡΟΡΟυΙΟ5, σ. 130. 
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τῶν ἁμαρτιῶν”" καὶ τῆς ἀγωνιστικῆς ἀντιμετωπίσεως τοῦ διαβόλου. 
Ἡ ἄλειψη αὐτὴ συνεπικουρεῖ τὸν εὐρύτερο στόχο τοῦ Βαπτίσματος: 
τὴν «ἀναγέννηση» τοῦ βαπτιζόμενου καὶ την ἔνταξή του στῆῃν 
Ἐκκλησία. Ἑπομένως, σύμφωνα μὲ τὴν Εὐχὴ εἰς τὸ ἄλειμμα τῶν 
βαπτιξοµένων, ἡ ἄλειψη ἀφενὸς μὲν ἐπισφραγίζει τήν ὅλοχλη- 
ρωτικὴ ἀποδέσμευση τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ τὶς δυνάμεις τοῦ διαβόλου, 
ἀφετέρου προαναγγέλλει τὸν πνευματικὸ ἀγώνα ποὺ ἀρχίδει γιὰ τὸ 
βαπτιξόµενο. 

Μετὰ ἀπὸ την ἓν λόγῳ εὐχὴη ἐτελεῖτο ἡ ἄλειψη μὲ ἔλαιο, ὅπως 
συμπεραίνουμε ἀπὸ τὴν εὐχὴ ποὺ ἀκολουθεῖ ὑπὸ τὸν τίτλο Μετὰ 
τὴν ἄλειψιν εὐχήδ. Ἡ εὐχὴ αὐτῃ ἄν καὶ δὲν ἀναφέρεται στὴν 
διἑλαίου χρίση (ἡ ὁποία μόλις εἶχε ἐπιτελεστεῖ), ἀνακεφαλαιώνει 
ὅμως τὴν ἀντίστοιχη θεολογία διὰ τῆς ἀναφορᾶς στην «ἀἁποσόβηση 
κάθε πειρασμοῦ» ἀπὸ τὸ βαπτιζόμενο κατὰ τὴ] στιγµή τῆς πορείας 
του πρὸς τὸ «λουτρὺν» (τὸ Βάπτισμα). Ἡ συγκεκριμένη εὐχη συµ- 
πληρώνει τὸ τελετουργικὸ τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως, δηλαδη 
τὴν ἄλειψη ποὺ συνοδεύεται (πρὸ καὶ μετὰ) ἀπὸ εὐχές, Οἱ μαρτυρίες 
αὐτὲς τοῦ Σεραπίώνα καταδεικνύουν τὴν ἐξέλιξη τῆς προβαπτισµα- 
τικῆς χρίσεως (σὲ σχέση μὲ τη μαρτυρία τῆς Ἀποστολικῆς Παραδό- 
σεως) καὶ συμβάλλουν στη θεολογικἩ κατανόησή της. 


(103) Σὺὴὶς Κατηχήσεις τοῦ Κυρίλλου Ἱεροσολύμων ἐπανέρχεται 
(μετὰ την Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου) ἢ μαρτυρία περὶ 
εὐχῆς εὐλογίας τοῦ ἐλαίου γιὰ την προβαπτισματικὴ χρίση. Άναφε- 
ρόμενος ὁ Κύριλλος στὰ μετὰ τὴν ἁπόταξη τοῦ διαβόλου σημειώνει: 


354 Ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὴ βαπτισματικὴ πράξη, ἡ ἄλειψη μὲ ἔλαιο ἐθεωρεῖτο ὡς 
ἔπφραση τῆς ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν. δη στην Καθολικὴ Ἐπιστολὴ Ἰακώβου τοῦ 
Ἀδελφοθέου ἡ ἄλειψη μὲ ἔλαιο τοῦ ἀσθενοῦς συνδυάζεται μὲ την «ἄφεση» τῶν 
ἁμαρτιῶν του (5, 15). Ἡ ἔννοια τῆς διἑλαίου ἀλείψεως ὡς συμβόλου τῆς ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν μαρτυρεῖται στην κοινότητα τῶν Ἑσσαίων [πρόκειται γιὰ τιν 
«προσευχἠ Ναβωνίδου» τοῦ 4ου σπηλαίου τοῦ Κουμράν, ἔκδ. 1.Τ.ΜΗΙΚ, «Ρείέτο 4ε 
Ναβοπίᾶε εἰ αμίτες έοτίές ἆιπ ογο]ε 4ὲ Ὠσπίεἱ (Ἑταρπιεπί5 αταππόεης ἆο ΟυπιΓᾶπ 4)», 
ΕΒ 63 (1956), σσ. 407-411]. Ἀλλὰ καὶ τὸ ἀπόκρυφο κείµενο ὑπὸ τὸν τίτλο Βίος 
Ἀδὰμ καὶ Εὔας (προερχόμενο ἀπὸ ἑβραϊμὴ πηγη τοῦ 1ου μ.Χ. αἰ.) ἀναφέρεται στην 
ἀπαίτηση τοῦ Ἀδὰμ νὰ λάβει «ἔλαιον ἀπὸ τὸ δένδρο τοῦ παραδείσου», ὥστε νὰ 
θεραπευτεῖ καὶ νὰ «ἐπεξηγήσει τὸν τρόπο τῆς ἐξαπατήσεώς του ἀπὸ τὸ διάβολο», 
δηλαδη νὰ ἁπαλλαγεῖ ἀπὸ την αἰτία τῆς ἁμαρτίας του (Βίος Ἀδὰμ καὶ Εὔας, 9.3, 
ἔκδ. ΟΤΙΣΟΗΕΝΡΟΕΒΕ, Αροσαϊγρσες ΑΡοειγρµαςε, 1 ἀρεῖαε 1866, σσ. 4--5). 

20 Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνα, 10, ἔνδ. ΡΕΟΡΟΡΟΙΠΟ5, σσ. 130-131. 
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Εἶτα ἀποδυθέντες, ἐλαίῳ ἀλείφεσθε ἐπορκιστῷ ἁπ ἄκρων κορυ- 
φῆς τριχῶν ἕως τῶν κατωτάτων, καὶ κοινωγνοὶ ἐγίνεσθε τῆς Μαλλιε- 
λαίου Ἰησοῦ Χριστοῦ. Ἐκκοπέντες γὰρ ἑκ τῆς ἁγριελαίου, ἔκεντρί- 
ζεσθε εἰς τὴν καλλιέλαιον, καὶ κποινωγνοὶ ἐγίνεσθε τῆς πιότητος τῆς 
ἀληθινῆς ἐλαίας. Τὸ οὖν ἐπορκιστὸν ἔλαιον σύμβολον ἦν τῆς χοι- 
νωνίας τῆς πιότητος τοῦ Χριστοῦ, φυγαδευτήριον τυγχάνον πα- 
ντὸς ἴχνους ἀντικειμένης ἐνεργείας. Ὥσπερ γὰρ τὰ ἐμφυσήματα τῶν 
ἁγίωγ, καὶ ἡ τοῦ ὀνόματος τοῦ Θεοῦ ἐπίχλησις, ὥσπερ σφοδροτάτη 
φλόξ, καίει καὶ ἐκδιώκει δαίμονας, οὕτω τὸ ἐπορκιστὸν ἔλαιον 
ἐπικλήσει Θεοῦ καὶ εὐχῇ δύναμιν τηλικαύτην λαμβάνει ὡς οὐ 
µόνον καῖον τὰ ἴχνη τῶν ἁμαρτημάτων ἀποκαθαίρειν, ἀλλὰ καὶ 
τὰς ἀοράτους τοῦ πονηροῦ ἐκδιώκειν δυνάμεις 385. 

Ὁ Κύριλλος μαρτυρεῖ περὶ ὁλόσωμης ἀλείψεως μὲ ἔλαιο, θέλο- 
ντας νὰ τονίσει ὅτι, διὰ τῆς πράξεως αὐτῆς ὁλόνπληρο τὸ σῶμα τοῦ 
βαπτιζόµενου «ἐγκεντρίζεταυ (ἐμφυτεύεται) στὸ σῶμα τοῦ Χρι- 
στοῦ. Γιαὐτὸ ἀποχκαλεῖ τὸ ἔλαιο «σύμβολο» τοῦ Χριστοῦ καὶ 
«φυγαδευτήριο» τοῦ διαβόλου. Τὸ σημαντικότερο, ὅμως, σημεῖο στὴ 
συγκεκριμένη μαρτυρία τοῦ Κυρίλλου εἶναι ἡ ἀναφορὰ στὴν 
καθαγιαστικὴ εὐχὴ τοῦ ἐλαίου: στην εὐχὴ αὐτὴ ὑπάρχει «ἐπίκληση 
τοῦ ὀνόματος τοῦ Θεοῦ», ὥστε τὸ ἔλαιο νὰ λάβει δύναμη «ἄποχκα- 
θάρσεω» τοῦ βαπτιζοµένου ἀπὸ τὴν ἁμαρτία καὶ «ἐκδιώξεως» τῶν 
δαιμονικῶν δυνάμεων. Ἡ τελευταία αὐτῃ δύναμη τοῦ ἐλαίου τὸ 
καθιστᾶ «σὰν µία σφοδρότατη φλόγα» ποὺ καίει τοὺς δαίµονες, 

Εἶναι προφανὲς ὅτι, ἄν καὶ ὁ Κύριλλος δὲν παραθέτει τὸ ἀκριβὲς 
κείµενο τῆς εὐχῆς εὐλογίας τοῦ ἑλαίου γιὰ τὴν προβαπτισματικὴ 
χρίση, ἀναφέρεται ὅμως στὸ περιεχόμενό της μὲ ἀποτέλεσμα νὰ 
ἔχουμε τὴ δυνατότητα μελέτης της.  Ἡ σαφὴς ἀναφορὰ σὲ «ἐπί- 
Χληση» ἀποκαλύπτει ὅτι ἐπρόκειτο περὶ καθαγιαστικῆς εὐχῆς, στὴν 
ὁποία θὰ μνημονεύονταν ὅλα τὰ θεολογικὰ στοιχεῖα περὶ τοῦ 
ἐλαίου, καθὼς καὶ περὶ τῆς δράσεώς του. Ἐπίσης, ἡ ἀναφορὰ σὲ 
«ἐπορχιστὸ» ἕλαιο ὑπαγορεύει την ὑπόθεση ὅτι τὸ περιεχόµενο τῆς 
εὐχῆς εἶχε σχέση μὲ τοὺς ἐξορχισμούς, ἐνῶ ὡς πιθανὴ θεωρεῖ ὁ 
ἀείμνηστος Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ τὴν ἄποψη ὅτι μαζι μὲ τὴν εὐχὴ εὐλογίας 


256 λ{υσταγωγικὴ Κατήχησις Β’, 3, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 251(7-18). 
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6257 Εἶναι, ἐπίσης, προφανὲς ὅτι ὅ ἴδιος 


2858 


γινόταν καὶ ἐμφύσηση σαὐτ 
ὁ Κύριλλος (ὡς Ἐπίσκοπος) θὰ πρέπει νὰ καθαγίαζε τὸ ἔλαιο 

Ὅπως συνέβη καὶ μὲ προγενέστερες πηγές, στις Κατηχήσεις τοῦ 
Κυρίλλου ἡ δράση τοῦ ἐλαίου τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως 
παροιµοιάζεται μὲ τὴ δράση τοῦ Βαπτίσµατος. Ὅπως ἀπεκάλεσε τὸ 
ἔλαιο ὁ Κύριλλος, μὲ τὸν ἴδιο τρόπο ἀποκαλεῖ τὸ Βάπτισμα ὣς 
«φυγαδευτήριο τῶν δαιμόνων», καθάρσιον τῆς ἁμαρτίας καὶ τῶν 
«ἰχνῶν» της” ο, καθὼς καὶ «σύναψη» πρὸς τὸ Χριστόζ”'. Σύµφωνα μὲ 
τὴ σκέψη τοῦ Κυρίλλου, ὅμως, τὸ Βάπτισμα εἶχε πολὺ µεγαλύτερη 
σηµασία ἀπὺ τῆν προβαπτισματικῃ χρίση, θεωρούμενο ὡς ἡ μόνη 


πηγη παροχῆς στὸ βαπτιζόµενο τῶν «ἰχνῶν» τῆς ἁμαρτίας” 2. 


(1ν) Οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς μαρτυροῦν περὶ τῆς προβαπτισµα- 
τικῆς χρίσεως σὲ ὅλες τς βαπτισματικὲς ἀναφορὲς τῶν ὀπτὼ 
βιβλίων. Στὸ Γ΄, ΧΝΙ, 2 παρέχεται ἡ πληροφορία περὶ χρίσεως τοῦ 
μετώπου τῶν βαπτιζοµένων γυναικῶν μὲ «ἅγιον ἕλαιον» ἀπὸ τὸ 
διάκονο, ἑνῶ ἀκολούθως οἱ διακόνισσες «ἄλειφαν» μὲ τὸ ἔλαιο αὖ- 
τὸ τὰ σώματα τῶν γυναικῶν”'. Ἡ μαρτυρία αὐτή, βεβαίως, ἰσχύει 
καὶ γιὰ τοὺς βαπτιζόµενους ἄνδρες, ἐφόσον τὸ κείµενο ἀναφέρεται 
ἁπλῶς στὸ ρόλο τῶν διαχονισσῶν κατὰ την προβαπτισματικὴ 
χρίση καὶ δὲν ἐπεχτείνεται σὲ ἄλλες τελετουργικὲς λεπτομέρειες. Ἡ 
χρησιμοποίηση τοῦ ὅρου «ἅγιον ἔλαιον» ὑποδηλώνει ὅτι ὑπῆρχε 
εὐλογία τοῦ ἐλαίου αὐτοῦ, ἡ ὁποία μαρτυρεῖται σὲ ἄλλα κείµενα. 

Ἀξιοσημείωτη, ἐπίσης, εἶναι ἢ διάκριση τῶν ὅρων «χρίση» καὶ 
«ἄλειψη». Ἡ διάκριση αὐτὴ συνίσταται στὸ ἐξωτερικὸ γνώρισμα, 
ὅτι ἡ μὲν «χρίση» γίνεται στὸ μέτωπο, ἐνῶ ἡ «ἄλειψη» σὲ ὁλόκληρο 


35 Τοῦτο στηρίζει στην ἀναφορὰ τῆς εὐχῆς περὶ «ἐμφυσημάτων τῶν ἁγίων» 

(Λειτουργικοὶ τύποι Αἰγύπτου καὶ Ἀνατολῆς, Ἀθήνα, Ἀποστοληωὴ Διακονία, 
1961, σ. 273). 

286 ΒΡΟΥΛΓΑΡΑΚΗ, Αἱ Κατηχήσεις.., σ. 345, 

3» Μυσταγωλχικὴ Κατήχησις Α΄, 3, καὶ 12, 35, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 49(32) καν 
25131). 

20 Στὺ ἴδιο, ΤΗ’, 20, σ. 24035). 

21 Στὸ ἴδιο, Τ’, 1, σ. 25011). 

33 Ὥσπερ γὰρ πληγῆς προχωρησάσης ἐν τῷ σώματι, κἄν θεραπεία γένηταί τις, 
ὅμως ἡ οὐλὴ μένει, οὕτω μαὶ ἡ ἁμαρτία πλήσσει τὴν ψυχὴν καὶ τὸ σῶμα, καὶ 
μένουσι οἳ τόποι τῶν οὐλῶν ἐν πᾶσι, περιαιροῦνται δὲ µόνον ἀπὸ τῶν λαμβα- 
γόντων τὸ λουτρὸν [Μυσταγωγικῇ Κατήχησις 1Η’, 20, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 240(35)]. 
2395 ΕΤΖΟΕΕ Π], σ, 156(9-13). 
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τὸ σῶμα τοῦ βαπτιξόμενουΏ". Ἐκτός, ὅμως, ἀπὸ τὴν ἐξωτεριμὴ αὐτὴ 
διάκριση τῶν ὅρων, ἡ χρίση στὸ μέτωπο ὑπονοεῖ τὸ σημεῖο τοῦ 
Σταυροῦ, σὲ ἀντίθεση μὲ τὴν ἄλειψη, ὅρο ποὺ δηλώνει τὴν ἐπι- 
κάλυψη τοῦ σώματος μὲ λάδι. 

Στην ἀμέσως ἑπόμενη παράγραφο (1’, Χνι, 3), ὃ συμπιλητὴῆς τῶν 
Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἀναλύει τὴν ἔννοια τῆς χρίσεως” ὁ Ἐπίσ- 
κοπος χρίει την κεφαλὴν τοῦ βαπτιζόµενου κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο 
ποὺ ἐχρίοντο οἱ βασιλιάδες καὶ οἱ ἱερεῖς Ἐπισημαίνεται, βεβαίως, 
ὅτι μὲ τη χρίση αὗτῃ οἱ βαπτιζόµενοι δὲν χειροτονοῦνται ἱερεῖς, 
ἀλλὰ ὅτι καθίστανται βασίλειον ἱεράτευμα καὶ ἔθνος ἅγιον (Α΄ 
Πέτρ. 2.9), Ἐκκλησία Θεοῦ, στῦλος καὶ ἑδραίωμα τοῦ νυμφῶνος(Α΄ 
Πέτρ. 3, 15), οἵ ποτε οὗ λαός, νῦν δὲ ἠγαπημέγοι καὶ ἐκλεκτοὶ (Α΄ 
Πέτρ. 2.10). Γι αὐτὸ προστίθεται ὅτι, ἡ χρίση μὲ τὸ ἅγιο ἔλαιο 
γίνεται εἰς τύπον τοῦ πνευματικοῦ βαπτίσματος ὁ, ὑπὸ τὴν ἔννοια 
τοῦ «Βαπτίσματος τοῦ Ἁγίου Πνεύματος», Σημειώνεται, µάλιστα, 
ὅτι τὸ ἔλαιο δίδεται ἀντὶ Πνεύματος Ἁγίου”, χωρὶς ἡ μαρτυρία 
αὐτὴ νὰ ὑποκαθιστᾶ τὸ μεταβαπτισματικὸ χρῖσμα. 

Ἑπομένως, ἡ προβαπτισματικὴ χρίση μὲ ἅγιο ἔλαιο ἀποτελεῖ καὶ 
«σημεῖο» τῆς ἐλεύσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸ βαπτιζόµενο. Γι’ 
αὐτὸ στὸ Β΄κεφάλαιο (ΧΧΧΠΙ, 3) γίνεται ἀναφορὰ σὲ «σφράγιση 
μὲ ἔλαιο ἀγαλλιάσεως» (προβαπτισµατικ]] χρίση), τὸ ὁποῖο διακρί- 
νεται ἀπὸ τὸ «μύρο τῆς συνέσεως» (μεταβαπτισματικὴ χρίση)τ. Ἡ 
χρησιμοποίηση τοῦ ὅρου «σφραγὶς γιὰ Ώ]ν προβαπτισματικὴ χρίση 
ἀποχαλύπτει τὸν τύπο τοῦ πνευματικοῦ βαπτίσματος, τὸ γεγονὸς 
ὅτι ὁ βαπτιζόμενος ἐμφορεῖται, μὲ τὴ] χρίση, ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, 


(ν) Ἡ θεώρηση τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως ὥς παροχῆς τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος εἶναι ἰδιαίτερο χαρακτηριστικὸ τοῦ συριακοῦ 
χώρου. Ἰδιαιτέρως στὸ χῶρο τῆς ἀνατολικῆς Συρίας, ἡ χρίση καὶ ἡ 
ἐπίθεση τῶν χειρῶν πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα εἶχε τὴν ἔννοια τοῦ «ση- 


34 Περισσότερα περὶ τῆς λεξιλογικῆς ἀναλύσεως τῶν δύο ὅρων, βλ. ΙΥ5ΕΒΑΕΚΤ, 
(εεΚ Βαρισηιαί ΤεγηιμοΙοΡγ. [15 οπἱρίπς απᾶ οαγὶν ἀονοίορηιθη!, ἈΝΙπιέριο 1962, σ. 
ο 3812(6ςΡ1). 

255 ΜΕΤΖΟΕΕ ΙΙ, σ. 156(14-22). 

396 Στὸ ἴδιο, σ. 156(22). 

27Γ ΧΝΨΠΙ, 1, ΜΕΤΖΟΕΕ 1, σ. 156(2-3). 

398 ΜΕΤΖΟΕΕ 1], σ. 252{17-18). 
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µείου» (Γωςπια) καὶ τοῦ «δώρου τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»2’. Τὸ στοι- 
χεῖο αὐτὸ διατηρήθηκε καὶ στὴ μεταγενέστερη τοῦ 4ου αἰ. βαπτισ- 
ματικὴ πράξη τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας», ἐνῶ παρατηρεῖται καὶ 
στην ἀντίστοιχη πράξη τῶν περιοχῶν τῆς Καππαδοκίας” ]. Δὲν πρέ- 
πει νὰ παραθεωρηθεῖ τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ ἔννοια τῆς «καθάρσεως διὰ 
τοῦ Πνεύματος εἶναι προπαρασκευαστικὴ γιὰ την «κάθαρση διὰ 
τοῦ ὕδατος στην Ἐσσαϊκὴ κοινότητα τοῦ Κουμράγ. φαίνεται, ἔπο- 
µένως, ὅτι ἦταν γνωστ καὶ στὸν ἔξω-χριστιανικὸ χῶρο τῆς Παλαι- 
στίνης Σο, 

Εΐναι πιθανὸν (ἐὰν δεχθοῦμε τὰ συμπεράσματα τοῦ Τ.Ν.ΜΑΝ- 
ΞΟΝ) ὅτι ὅλα αὐτὰ τὰ στοιχεῖα βρίσκονται ἤδη στη βαπτισματικὴ 
πράξη τοῦ πρώτου Χριστιανισμοῦ”, Στὸν εὐρύτερο εἰδωλολατρικὸ 
χῶρο πρὶν καὶ μετὰ τὸ Χριστό, οἱ χρίσεις μὲ ἔλαιο πρὶν ἀπὸ τὰ 
«καθαρτήρια λουτρὰ» εἴχαν πάντοτε συμβολικ] ἔννοια:'. Ἡ χρι- 
στιανικήη Ἐκκλησία διατήρησε τὸ συμβολικὸ αὐτὸ χαρακτήρα, 
προσδίδοντάς του ἕνα ἐντελῶς διαφορετικὸ περιεχόµενο”... 

Τὸ βαπτισματικὸὺ τυπικὸ τοῦ 7ου βιβλίου τῶν Ἀποστολικῶν Δια- 
ταγῶν ἐπιβεβαιώνει ὅλες ἐς παραπάνω μαρτυρίες ἡ προβαπτισµα- 
τικ χρίση γίνεται μὲ «ἅγιο ἔλαιο» καὶ προσφέρει τὴ μµετοχὶ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος” ὅ. Ἡ μαρτυρία, ὅμως, ποὺ διευκρινίζει την ἔννοια 
τοῦ «ἁγίου» σχετικὰ μὲ τὸ ἔλαιο, προέρχεται ἀπὸ ἄλλο κεφάλαιο 
τοῦ ἰδίου βιβλίου. Ἐκεῖ καταχωρίζεται τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς 
εὐλογίας τοῦ ἐλαίου: 


229 Σχετικὴ µελέτη ἔγινε ἀπὸ τὸν ΑΚΕΕΤΦΟΗΜΑΝ, «ΝΜοινεί]ες τεςμετοῖιες δι 
Ρα λαο «Ἠτέτίεππο», 1. ΜΗ 132197, σ. 23. 
300 Ἠλ, τὰ σχετικὰ συμπεράσματα τῆς ἔρευνας τοῦ 5βΒΟΟκ, «Φἰά(ες {π (1 εατ]ν ἲς- 
{οΥΥ οἳ με δγτίαη Οτιμοᾶοχ Βερίήρπιαί Τ4{1τβΥ», 7Τ), 23(1972), σσ. 29-40. 
301 Τὸ θέµα αὐτὸ ἐμελέτησε ἰδιαίτερα ὁ :ΡΑΝΙΕΙΟῦ, «ΟΠτίκπια(ίοπ ρτέραρ(ἰδπια]α..», 
σσ. 177-178. 
30 Τὸ θέµα αὐτὸ στοὺς κανόνες τῆς ἐσσαϊκῆς κοινότητας μελέτησε ὁ ψ.ΝΑαυσς, Γίε 
ΤγαάΠίομ πιά σεν ΟΠαγα]εν εξ εγσίεν Ἰολαμπεσβγίε]ες, Τἡδίπροπ 1957, σσ. 147ὲΕ. 
303 «Ἐπίτγ Ἱπίο ΜεπιοετςΠίρ οἳ {Πε Ἐατίγ ΟἨγτοῖν», «ΓΤ5 48(1974), σσ. 25-32. 
354 Ε«ΤΟΜΜΕΙ., «ΟἈτίς({ομο Ταιςἰίεη υπά απίίκε Βαάεςίίεη», .ΙΑΟ 2, 1959, σσ. 5-14. 
305 Ἀπὸ ἡἧς πολλὲς ἐπὶ τοῦ θέματος μελέτες ἀξβουν νὰ παρατεθοῦν οἱ τοῦ 
1.ΟΜΙΤΟΗΗΙ1.(Βαρέέκμα! Αποιμμρ..) καὶ τοῦ Ε..ΓΕΝΩΕΙΙΝΩ («Νοπο οπῃ...»). 
1067 ΧΧΙΙ, 2, ΜΕτΖΟΡΕ ΠΙ, σ. 48(8-11). Ὁ Β.βΟΤΤΕ ὑποστηρίζει ὅτι, ἡ πηγὴ τοῦ 
χωρίου αὐτοῦ εἶναι ἡ Διδαχὴ τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων. Σημειώνει, ἐπίσης, ὅτι 
πρόκειται γιὰ μαρτυρία περὶ τῆς βαρύτητας ποὺ εἶχε ἡ προβαπτισματικὴ χρίση, ἡ 
ὁποία ἐθεωρεῖτο ὡς ἢἡ παρέχουσα τὸ Ἅγιο Πνεῦμα καὶ ὄχι ἡ μεταβαπτισματικὴ 
χρίση μὲ Μύρο («1ο Βαρίδπιε άαπε [Ἐρ]ϊςε Ὀγτίοηπο», Ο51, 2, 1956, σ. 139). 
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Εὐλογεῖται δὲ τοῦτο παρὰ τοῦ ἀρχιερέως εἷς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν 
καὶ προπαρασκευὴν τοῦ Βαπτίσματος. Ἐπικαλεῖται γὰρ οὗτος τὸν 
ἀγέννητον Θεόν, τὸν Πατέρα τοῦ Χριστοῦ, τὸν Βασιλέα πάσης 
αἰσθητῆς καὶ νοητῆς φύσεως, ἵνα ἁγιάσῃ τὸ ἔλαιον τῷ ὀνόματι τοῦ 
Κυρίου Ἰησοῦ καὶ δώσῃ χάριν πνευματικήν καὶ δύναμιν ἔνεργητι- 
χήν, ἄφεσί τε ἁμαρτιῶν καὶ προπαρασκευἡν ὁμολογίας βαπτίσµα- 
τος, ὥστε τὸν χριόµενον ἀπολυθέντα πάσης ἀσεβείας ἄξιον γενέ- 
σθαι τῆς µυήσεως κατ ντολὴν τοῦ Μονογενοῦς Ἐν. 

Ἡ εὐχὴ αὐτῃ εὐλογίας τοῦ ἑλαίου περιέχει πάποια στοιχεῖα, τὰ 
ὁποῖα ἀπαιτοῦν διευκρινίσεις Ἡ δομή τῆς εὐχῆς εἶναι σαφὴς 
ἐπίχληση τοῦ Θεοῦ Πατέρα νὰ ἁγιάσει τὸ ἔλαιο «διὰ τοῦ ὀνόματος 
τοῦ Υἱοῦ» 28 Ἡ «προπαρασκευὴ» τοῦ Βαπτίσματος εἶναι ἢ προπα- 
ρασκευὴ τῆς ὁμολογίας, ὄχι μὲ τ στενη ἔννοια τῆς ὁμολογίας 
πίστεως (ἡ ὁποία προηγεῖται τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως), ἀλλὰ 
μὲ την ἔννοια τῆς ὁμολογίας κατὰ τὴν τριπλή κατάδυση καὶ 
ἀνάδυση. Δυσκολότερη, ὅμως, πρὸς κατανόηση εἶναι ἢ ἔννοια τῆς 
«ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν» ὡς ἰδιότητας τοῦ ἐλαίου. Ἡ «ἄφεση τῶν 
ἁμαρτιῶν» ἐπαναλαμβάνεται μὲ σταθερότητα µέσα στὴν εὐχή. Λό- 
γῳ τῆς ἰδιότητας αὐτῆς, διατυπώνεται ἡ ἐπίκληση νὰ δοθεῖ στὸ 
ἔλαιο «πνευματική χάρη» καὶ «ἐνεργητιυνὴ δύναμη», ὥστε νὰ ἐξαλει- 
φθεῖ κάθε «ἀσέβεια» ἀπὸ τὸ βαπτιζόμενο. Ἡ «ἀσέβεια» θεωρεῖται 
ἀπὸ τὰ κείµενα τῶν πρώτων αἰώνων ὡς µία βασιὴ ἁμαρτίαἳ. Ὁ 
βαπτιζόμενος, γιὰ νὰ γίνει ἄξιος τῆς µυήσεως κατ ἐντολὴν τοῦ Μο- 
νογενοῦς (δηλαδη ἄξιος τοῦ Βαπτίσματος), πρέπει νὰ ἀποκαθαρθεῖ 
ἀπό τὶς ἁμαρτίες, κυρίως δὲ ἀπὸ τὴν ἀσέβεια»τ, 


(νΏ Αὐτὴ ἡ κάθαρση ἀπὺ τὶς προγενέστερες τοῦ Βαπτίσματος 
ἁμαρτίες (ἡ «ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν») δικαιολογεῖ Ό]ν ἔννοια τοῦ 
ἁγιασμοῦ τοῦ ἑλαίου. Ὁ σκοπός, ἑπομένως, τῆς προβαπτισματικῆς 


307 Μ’, ΧΤΠ, 2-3, ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠ, σ. 100(2-11). 

308 Ἡ δομὴ αὐτῃ εἶναι συνηθέστατη μετὰ τὸν 4ο αἰ., ἔχοντας βεβαίως τὶς ρίζες της 
στὶς πρωτοχριστιανικὲς προσευχές Ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ βλ. τῇ σημαντική 
µελέτη τοῦ 4.Α.ΠΝΟΜΑΝΝ, 1Οἱ6 ἱε[ίμηρ ΟΛ πι ἰμμηρίσεπεη ΟΕδει, Μθπείετ 1962’ 
(ΟΕ 19-20). 

305 Ἑλ, Ἡ.ΚΑΒΡΕ, Ίμα Ρἐηἰέοπεε (1εχίες εἰ οοπιµιεηἰαίτες εν οἱρίπες ἂε Ιοπάπε ρόπίνεη- 
με ἄε | Ερ]ϊσε αποἰεππε), Νδιοἰᾶιεὶ 1970. 

310 Ἡ ἔννοια αὐτῃ τῆς «ἀποκαθάρσεως στην προβαπτισματικὴ χρίση τοῦ 
Συριακοῦ λειτουργικοῦ τύπου ὡδήγησε τὸν Ε.1.ΡΟϊΟ8ε στην ἄποψη ὅτι πρόκειται 
περὶ ἑνὸς ἐξορκισμοῦ (Ώεγ Εκογογπδς.., σσ. 10, 12, 137ὲΕ)). 


24 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 


310 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


χρίσεως δὲν εἶναι ἡ συμβολική, ἀλλὰ ἡ πραγματικὴ κάθαρση. Ὁ 
βαπτιζόμενος θὰ κατέλθει στὸ ὕδωρ τοῦ Βαπτίσματος ἔχοντας 
ἀφαιρέσει ὄχι µόνο τὰ ροῦχα του, ἀλλὰ καὶ τὸ «ἔνδυμα τῆς 
ἁμαρτίας». 

Εἶναι ἐμφανὲς ὅτι, κατὰ τς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ἣ προβαπτι- 
σματικὴ χρίση ἔχει ποικίλους στόχους.  Αὐτὸς ὁ «θεολογικὸς 
πλουραλισμὸς» ἑρμηνεύτηκε ἀπὸ κάποιους μελετητὲς ὡς συνάντηση 
δύο διαφορετικῶν παραδόσεων». Πρόκειται (σύµφωνα μὲ τιν 
ἄποψη αὐτὴ) περὶ μιᾶς ἱεροσολυμιτικῆς παραδόσεως περὶ καθάρ- 
σεως, ἡ ὁποία φέρει ἐπιδράσεις ἀπὺ τὶς «Ὁδοιπορικὲς διηγήσεις 
(ρετερτῖηα(ἶα) περὶ μαζικῶν βαπτίσεων ὅπου προβάλλεται ἡ «κά- 
θαρση» ὡς τὸ κεντρικότερο σημεῖο τοῦ Βαπτίσματος, καθὼς καὶ 
ἀπὸ τὶς Κατηχήσεις τοῦ Κυρίλλου Ἱεροσολύμων 3, Ἀφετέρου, πρό- 
χειται περὶ μιᾶς ἀντιοχειανῆς παραδόσεως περὶ ἁγιασμοῦ, ἡ ὁποία 
δέχθηκε τὶς ἐπιδράσεις ἀπὸ τὸν εὐρύτερο μικρασιατικὸ χῶρο ἀλλὰ 
παὶ ἀπὸ τὴν Κωνσταντινούπολη. Οἱ παραπάνω ἐκτιμήσεις προσφέ- 
ρουν µία δυνατότητα ἑρμηνείας τῶν στόχων τῆς προβαπτισματικῆς 
χρίσεως κατὰ τὶς πηγὲς τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας τῶν τεσσάρων 
πρώτων αἰώνων, δηλαδη τοῦ συνδυασμοῦ τῆς «καθάρσεως» καὶ τοῦ 
«ἁγιασμοῦ». Ἡ ἑρμηνεία αὐτῃ εἶναι ἀρχετα τεκμηριωμένη καὶ, 
ἑπομένως, ἀποδεκτή. 


(νι) Οἱ μαρτυρίες τοῦ Χρυσοστόμου περὶ προβαπτισματικῆς χρί- 
σεως παρουσιάζουν ἐξαιρετικὸ ἐνδιαφέρον, λόγῳ τῶν νέων στοι- 
χείων τους, Τὰ στοιχεῖα αὐτὰ συνοψίζονται στὰ ἀκόλουθα σημεῖα: 

Μετὰ τν «ἀπόταξη, τὴ σύνταξη καὶ τὴν ὁμολογία», ἐπειδὴ ὁ 
βαπτιζόµενος θεωρεῖται ὡς «στρατιώτης» ποὺ προορίζεται γιὰ 
«πνευματικοὺς ἀγῶνες», ὁ Ἱερέας τὸν ἀλείφει ἐπὶ τοῦ μετώπου τῷ 
μµύρῳφ τῷ πνευματικῷ, τὴν σφραγίδα ἐπιτιθεὶς καὶ λέγων' «Χρίεται 
ὁ δεῖνα εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος». Ὅλα αὐτὰ γίνονται (συνεχίζει ὁ Χρυσόστομος) ἔπει- 


31 Ἱλετσοεκ Ἡ, σ. 93/ ἀΚΕΕΞΟΗΜΑΕ, Οεσεβίεµίε ἄες Ται/ροιεσάἰθησίθ»..., σ. 194/ 
Ι.ΗΙΕΕ, [πα (ΟοµΓἱγΠιαίοη, 98Η εἰ οοΠ]οποίμτε οεσιπεΠίᾳµε ἠίαγ 6ί α]οιεγά ἡέ, 
Ρατῖς, ΒεαιΙσ]μεσπε, 1923, σσ. 174-179 (ΤΗ 23). 

317 Ἠλ, τὰ σχετιμὰ συμπεράσματα στὴ µελέτη τοῦ Β.ΟΑΤΟΙ1ΙΣΕ, «ΤΗε Οἱά Ἀγτίαι 
ΤταάΙ]οη απά ἰῑς Κεςεί{]επιεπί μπάετ {πε Ιπ]μεπος οἳ Πεγηκα]επι {π ἴπε Εουτία ΟεΗ- 
17», στὸ βιβλίο τοῦ ᾳΩσυµινα, οιμάϊΐες ἵπ ΟΠμγεῇᾗ ΗΙ5ΙΟΙΥ, 1, Γοπάοπ-ΕάἰπΌιΣβ, 
1965, σσ. 19-37. 

313 βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 22, ΝΕΝΟΕΕ σ. 145(1)-146(7). 


Τὸ βάπτισμα κατὰ τὴν μετὰ τὴν Κ.Δ. ἐποχὴ ἕως τοῦ Δ΄ αἰώνα 371 


δη ὁ ἐχθρὸς µέμηνεν καὶ θήγει τοὺς ὀδόντας καὶ περιέρχεται ὡς 
λέων ὀρυόμενος, βλέποντας ὅτι οἱ βαπτιζόµενοι ἔχουν ἀποτάξει τὴν 
αὐτοῦ τυραννίδα καὶ ἔχουν συνταχθεῖ μὲ τὸ Χριστὸ: διὰ τοῦτο 
ἀλείφει (ὁ ἱερέας) ἐπὶ τοῦ μετώπου καὶ τὴν σφραγίδα ἐπιτίθησιν 
ἵνα ἀποστρέψῃ τὰς ὄψεις ἐκεῖνος (ὃ ἐχθρὺς). Οὐδὲ γὰρ ἀντιβλέψαι 
τολμὰ ὁρῶν τὴν ἐκεῖθεν ἀστραπὴν ἐκπηδῶσαν καὶ ἀποτυφλοῦσαν 
αὐτοῦ τὰ ὄψεις. Λοιπὸν γὰρ καὶ µάχη καὶ ἀντίστασις ἐξ ἐκείνου 
πρὸς αὐτὸν γίνεται καὶ διὰ τοῦτο καθὰᾶπερ ἀθλητὰς τινας Χριστοῦ 
οὕτω διὰ τῆς ἀλοιφῆς εἰς τὸ στάδιον τὸ πευματικὸν εἰσάγει"". 

Στὴν ἴδια ἑνότητα, ὁ Χρυσόστομος συμπληρώνει περὶ τῆς προβα- 
πτισματικῆς χρίσεως ὅτι, κατὰ τὸν τῆς νυχτὸς καιρόν, ὁ ἱερέας 
ὁλόκληρον ἀποδήσας τὸ ἱμάτιον καὶ καθᾶπερ εἰς αὐτὸν τὸν 
οὐρανὸν εἰσάγειν µέλλων διὰ τῶν τελουµένων οὕτως ἅπαν τὸ σῶμα 
ἀλείφεσθαι παρασκευάξει τῷ ἑλαίῳ ἐπκείνῳ τῷ πνευματικῷ ὥστε 
πάντα τὰ µέλη διὰ τῆς ἁλοιφῆς τειχισθῆναι καὶ ἀχείρωτα γενέσθαι 
τοῖς παρὰ τοῦ ἐναντίου πεµποµένοις βέλεσι”]. 

Στην ΓΒαπτισματική Κατήχηση, ὁ Χρυσόστομος ἀναλύει περισ- 
σότερο τὸ θέµα τῆς ἀλείψεως τοῦ βαπτιζοµένου μὲ τὸ «ἔλαιο τῆς 
ἀγαλλιάσεως» σὲ σχέση μὲ τὸν ἀγώνα ποὺ ἀρχίζει μετὰ τὸ Βάπτι- 
σµα ἐναντίον τοῦ διαβόλου”ὁ, Εἰδικότερα, ὁ ἱ. συγγραφέας τονίζει 
ὅτι ὁ πρὸ τοῦ Βαπτίσματος χρόνος ἦταν παλαίστρα καὶ γυμνάσιον, 
δηλαδη µία προετοιμασία ἑνὸς μεγαλύτερου ἀγώνα (µία «προθέρ- 
µανση», ὅπως θὰ τὴν ἀποκαλούσαμε στη σύγχρονη ἀθλητικὴ ὁρο- 
λογία). Μὲ τὸ Βάπτισμα, ὅμως, τὸ στάδιον ἀνέφγεν, ὁ ἀγὼν ἑφέ- 
στηκε. Ὁ Χρυσόστομος, μάλιστα, χρησιοποιεῖ μεταφορικῶς τὰ λό- 
για τοῦ ἁπ. Παύλου στὶν Α΄Κορ. 4,9 (ὅτι θέατρον ἐγενήθημεν τῷ 
κόσμῳ καὶ ἀγγέλοις καὶ ἀνθρώποις), γιὰ νὰ τονίσει ὅτι μὲ τὸ 
Βάπτισμα ἀρχίζουν τὰ «παλαίσµατα», ὅπου ἄγγελοι θεωροῦσιν καὶ 
ὁ τῶν ἀγγέλων δεσπότης ἀγωνοθετεῖ"... Στὸ σημεῖο αὐτὸ (δηλαδή 
στὴ στάση τοῦ Κυρίου ἔναντι τοῦ ἀγώνα τοῦ βαπτιζόμενου) 
ἐπικαλεῖται τὸ παράδειγµα τοῦ «ἀγωνοθέτη» (διαιτητῆ-κριτῇῃ) τῶν 
Ὀλυμπιακῶν ἀγώνων, ὁ ὁποῖος µέσος ἔστηκε τῶν ἀγωνιξομένων, 


314 Βαπτισματικὴ Κατήχησις, Β’, 23, ΨΕΝΑΟΡΕ, σσ. 146(1)-146(12). 

315 Βαπτισματικὴ Κατήχησις, Β΄, 24, ΝΕΝΟΕΕ, σ.14/1(1-6). 

316 Βαπτισματικὴ Κατήχησις, Τ’, 8-9, ΨΕΝΩΕΒ, σσ.155-156. 

317 Ὁ Χρυσόστομος προσθέτει ὅτι, ἢἡ ὕπαρξη τοῦ Κυρίου ὡς «ἀγωνοθέτη» γιὰ τὸ 
βαπτιξόμενο ἀποτελεῖ «τιμή καὶ ἀσφάλεια», διότι τὰ «παλαίσµατα κρίνονται ἀπὸ 
Αὐτὸν ποὺ ἔθεσε γιὰ μᾶς τὴν ψυχή του» [ΝΕΝΟΕΕ, σ. 155(1-11)]. 
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οὔτε τούτῳ οὔτε ἐκείνῳ προσκείµενος, ἀλλὰ ἀναμένων τὸ τέλος... 
Ὁ Χριστός, ὅμως (συνεχίζει ὁ ἱ. συγγραφέας), δὲν στέκεται ἁπλῶς 
ὡς ἀγωνοθέτης ἀνάμεσα σὲ ἐμᾶς καὶ τὸ διάβολο, ἀλλὰ ἡμῶν ὅλος 
ἐστί 


(νι) Ἡ ἀναλυτικὴ αὐτῃ ἀναφορὰ στὸν ἀγώνα τοῦ βαπτιξόμε- 
νου γίνεται ἀπὺ τὸ Χρυσόστομο γιὰ νὰ ἑρμηνευτεῖ ὁ σκοπὸς τῆς 
προβαπτισματικῆς χρίσεως μὲ τὸ «ἕλαιο τῆς ἀγαλλιάσεωςρ. Ὁ Χρισ- 
τὸς ἔδεσε τὸ διάβολο μὲ «ἄλυτα δεσμὰ», ὥστε νὰ μὴν μπορεῖ νὰ 
ἀγωνιστεῖ ἐλεύθερα, καὶ ἀλείφει τὸ βαπτιζόµενο, καθιστώντας τον 
ἔτσι ἀκαταμάχητο ἀθλητὴ καὶ συμπαραστέκεται ἀκόμα καὶ στὶς 
δύσκολες στιγμὲς τοῦ ἀγώνα”», Στὸ σημεῖο αὐτὸ ὁ Χρυσόστομος 
παραθέτει τὰ λόγια τοῦ Κυρίου στὸ Λουκ. 10,19 (τοῦ πατεῖν ἐπάνω 
ὄφεων καὶ σκορπίων καὶ ἐπὶ πᾶσαν τὴν δύναμιν τοῦ ἐχθροῦ). Ἡ 
παράθεση τῶν λόγων αὐτῶν συνδυάζεται, μὲν, μὲ τὰ περὶ τοῦ 
ἀγώνα τοῦ βαπτιζόµενου ἐναντίον τοῦ διαβόλου (δηλαδη μὲ τὸ 
θέµα τῶν παραγράφων 8 καὶ 9 τῆς Γ΄ Βαπτισματικῆς Κατηχήσεως), 
ἀποτελοῦν, ὅμως, µία ἔμμεση μαρτυρία περὶ τοῦ τρόπου τῆς προ- 
βαπτισματικῆς χρίσεως, Εἶναι, ἑπομένως, πιθανὸν τὰ λόγια τοῦ 
Κυρίου νὰ λέγονταν κατὰ τὴν ἄλειψη μὲ τὸ «ἔλαιο τῆς ἀγαλλιά- 
σεως (ὅπως συμβαίνει στὴ σύγχρονη λειτουργικὴ πράξη). 

Οἱ μαρτυρίες τοῦ Χρυσοστόμου περὶ τῆς προβαπτισματικῆς 
χροίσεως ἐμπλουτίζονται μὲ τὴ σχετική ἀναφορὰ τῆς 1Β8΄ Κατηχή- 
σεῶς, 810. Ἐδῶ ὁ Χρυσόστομος ἀναφέρει ἐν νέου ὅτι, μετὰ τὴν 
«ἀποταγη» τοῦ διαβόλου καὶ τὴ «σύνταξη» μὲ τὸ Χριστό, ὁ ἱερέας 
«προστάζει νὰ σφραγιστεῖ ὁ βαπτιζόµενος καὶ χαράσσει στὸ 
µέτωπό του τὸ σταυρὸ»{. Τοιουτοτρόπως, διὰ τοῦ Χρίσματος 
ἐντυπῶν τῷ προσώπῳ τὸν σταυρόν, καταστέλλει ὅλη τὴ µανία τοῦ 
διαβόλου». Διότι ὁ διάβολος «δὲν θὰ τολμήσει νὰ ρίξει Ἑανὰ τὸ 
βλέμμα του ἐπάνω σἛνα τέτοιο πρόσώπο, ἀλλὰ βλέποντας νὰ 
ἐκπέμπονται ἀπὸ ἐκεῖ ἀκτίνες, ἀπομακρύνεται τυφλωμένοσ»22, 


318 ΨΕΝΟΕΕ, σ. 155(1-3). 

39 Κἄν ὑποσκελισθῆναι συμβῇ χεῖρα ὀρέγει καὶ πεσόντα ἀνίστησι καὶ πατεῖν 
αὐτὸν πάλιν ποιεῖ (ΜΕΝΟΕΕ, σ. 156, 9-11). 

20 Μυσταγωγικὴ Κατήχησις ΙΒ’, 10, Βαπτισματικὴ Κατήχτοις 18’, 9, ΕΠΕ 30, σ. 
614(2-3). 

314 Στὸ ἴδιο, σ. 614(6-7). 

32 Ῥτὺ ἴδιο, σ. 614(7-10). 
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Ἡ παραπάνω μαρτυρία, ὅμως, ἔχει ἰδιαίτερη σημασία λόγῳ τῆς 
ἀναφορᾶς στὸν τρόπο μαὶ στὴν ἔννοια τῆς προβαπτισματικῆς χρί- 
σεως. Ὁ Χρυσόστομος σημειώνει ὅτι, «ὁ σταυρὸς χαράσσεται στὸ 
πρόσωπο μὲ τὸ χρῖσμα. Τὸ χρῖσμα αὐτὸ ἀποτελεῖται ἀπὸ λάδι καὶ 
μύρο, τὸ μύρο ὡς σύμβολο τῆς νύμφης (δηλαδη τῆς οσυξεύξεως" μὲ 
τὸ Χριστὸ) ἐνῶ τὸ λάδι ὡς σύμβολο τοῦ ἀθλητῆ»” -Ἠροσθέτει, 
μάλιστα, ὅτι ὁ βαπτιζόμενος δὲν χρίεται ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο, ἀλλὰ «ὁ 
ἴδιος ὁ Θεὸς χρίει μὲ τὸ χέρι τοῦ ὑερέα», ἐπικαλούμενος τὰ σχετικὰ 
λόγια τοῦ ἀπ. Παύλου στὴν Β΄Κορ. 1, 21 (ὁ δὲ βεβαιῶν ἡμᾶς σὺν 
ὑμῖν καὶ χρίσας ὑμᾶς Θεὸς).. Ἡ μαρτυρία κατακλείεται μὲ τὴν 
παρατήρηση ὅτι, διὰ τοῦ «ἀλείμματος αὐτοῦ ἀλείφονται ὅλα τὰ 
µέλη τοῦ βαπτιζόμενου, ὥστε νὰ «μπορεῖ μὲ εὐκολία νὰ νικήσει τὸ 
δράκοντα χωρὶς νὰ πάθει κανένα κακὸνζή 

Ὁ ἱ. συγγραφέας ὁλοκληρώνει τὶς μαρτυρίες του περὶ τῆς προ- 
βαπτισματικῆς χρίσεως ἐπαναλαμβάνοντας στὴν ΓΚατήχηση ὅτι, ὁ 
βαπτιζόµενος λαμβάνει μετὰ τὴν ἁπόταξη τοῦ διαβόλου καὶ τὴ 
σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ τὴ σφραγίδα ὡς σταυρὸν ἐπὶ τοῦ μετώπου, 
ὥστε νὰ εἶναι «προετοιµασµένος στρατιώτης» γιὰ νὰ «στήσει τὸ 
τρόπαιο τῆς νίκης κατὰ τοῦ διαβόλου καὶ νὰ λάβει τὸ στεφάνι τῆς 
δικαιοσύνης» ὃν 


(5) Οἱ μαρτυρίες τοῦ Χρυσοστόμου περὶ τῆς προβαπτισματικῆς 
χρίσεως συνοψίζονται στὰ ἀκόλουθα σημεῖα: 

α) Ἡ προβαπτισματικὴ χρίση διενεργεῖται ἀπὸ τὸν ἱερέα ἤ τὸν 
ἐπίσκοπο” μὲ τὰ ἀκόλουθα λόγια: Χρίεται ὁ δεῖνα εἰς τὸ ὄνομα 
τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Εἶναι πιθανὸν 
ὅτι, κατὰ την ἄλειψη τοῦ σώματος ἐπαναλαμβάνει τὸ Λουκ. 10, 19 
(τοῦ πατεῖν ἐπάνω ὄφεων καὶ σκορπίων καὶ ἐπὶ πᾶσαν τὴν δύναμιν 


τοῦ ἐχθροῦ”). 


323 Στὸ ἴδιο, σ. 614(10-12). 

324 Στὸ ἴδιο, σ. 614(15-16). 

3755 Βαπτισματικὴ Κατήχησις ἵ, 20, ΕΠΕ 30, ο. 576 (19-20) 

326 Ὁ ΨΕΝΟΕΕ ὑποστηρίζει ὅτι πρόκειται περὶ τοῦ Ἐπισκόπου (σ. 146, σημ. 1), ἄν 

καὶ µόνο ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας μαρτυρεῖ σαφῶς περὶ τοῦ Ἐπισκόπου. 

307 Ὁ Η.ΜΒΠΕΥ ἐξέλαβε τῃ µαρτνρία αὐτῆ ὡς προβαπτισματικὸ ἐξορκισμὸ (6ήί5- 

ιαπ Ιηίαίοη.., σσ. 106-107). Ἡ θέση του ὅμως αὐτῃ εἶναι λανθασμένη, διότι ἡ 
φράση δὲν ἀπευθύνεται στὸ διάβολο (ὅπως εἶναι ἡ μορφὴ τοῦ ἐξορπισμοῦ), ἀλλὰ 

ὃν ιγράφει τὴν ἰσχὺ τοῦ βαπτιξόµενου ἔναντι τοῦ διαβόλου. 
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β) Ἡ χρίση περιλαμβάνει δύο πτυχὲς: τή χρίση διὰ τοῦ σημείου 
τοῦ μετώπου σταυροειδῶς (ὁπότε χρησιμοποιεῖται ὁ ὄρος «σφρα- 
γὶο) καὶ την ἄλειψη ὁλόκληρου τοῦ σώματος. Ἡ χρίση διὰ τοῦ 
σημείου τοῦ Σταυροῦ θεωρεῖται ἀπὸ τοὺς περισσότερους μελετητὲς 
ὡς ὁ ἐπίλογος τῆς ἀποτάξεως τοῦ διαβόλου καὶ τῆς συντάξεως μὲ τὸ 
Χριστό-ξ Ὁ Χρυσόστομος ἀναφέρεται καὶ σὲ ἄλλα ἔργα του στὸ 
«σταυρὸ τῆς χρίσεως» κατὰ τὸ Βάπτισμα. Ὁ «σταυρὸς) αὐτὸς εἶναι 
ἕνα σύμβολο τῆς νίκης ποὺ φανερώνεται, ἐκτὸς τοῦ Βαπτίσματος, 
στὸ μυστήριο τῆς Θείας Βὐχαριστίας καὶ τῆς Ἱερωσύνης”'. Σὲ ἄλλη 
Ὁμιλία του ὁ Χρυσόστομος συγκεκριμενοποιεῖ τὸ θέµα αὐτό, ἀνα- 
φέροντας ὅτι στὰ Μυστήρια τοῦ Βαπτίσματος καὶ τῆς Ἱερωσύνης 
πρόκειται περὶ σφραγίσεως (ἀλείψεως) διὰ τοῦ σημείου τοῦ 


Ὁ ὅὄρος, ὅμως, «σφραγὶςο εἰσάγει στὸ µεγάλο θέµα περὶ τῆς 
ἀπουσίας Χρίσματος στὸ Χρυσόστομο: ὅπως θὰ ἐκτεθεῖ στὸ οἰκεῖο 
κεφάλαιο, στις Βαπτισματικὲς Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου ἀπου- 
σιάζει μαρτυρία περὶ μεταβαπτισματικῆς χρίσεως (Χρῖσμα). Στὸ 
κεφάλαιο ἐχεῖνο θὰ ἐπιχειρηθεῖ ἢἡ αἰτιολόγηση τοῦ γεγονότος αὖ- 
τοῦ, τότε δὲ θὰ συνεκτιµήσουμµε τὰ στοιχεῖα τῶν μαρτυριῶν περὶ 
προβαπτισματικῆς χρίσεως, τὰ ὁποῖα συγγενεύουν μὲ τὶς μαρτυρίες 
περὶ Χρίσματος. Ὁ ὄρος «σφραγὶο» ἀποτελεῖ ἕνα τέτοιο στοιχεῖο-. 

γ) Συναφὴς μὲ τις παραπάνω διαπιστώσεις εἶναι καὶ ἡ χρησιµο- 
ποίηση τοῦ ὅρου «ἄλειψις (περὶ τοῦ σώματος) καὶ «ἐπίθεσις 
σφραγῖδος (περὶ τοῦ μετώπου). 

ὃ) Ἡ ὕλη τῆς χρίσεως ἀποκαλεῖται ἄλλοτε ὡς «ἔλαιον» («ἔλαιον 
ἀγαλλιάσεως», «ἔλαιον πνευματικὸν») καὶ ἄλλοτε ὡς «Μύρον» 
(«Μύρον τὸ πνευματικὸν»). Ἡ περὶ τοῦ ἐλαίου ὁρολογία εἶναι 


338 Ἑλ, σχετικὰ: Η.Μ.ΕΠΕΥ, ΟἨίκίαη Πηἰαίογω., σ. 106/ Η.4ΒΕΕΝ, «ἴ]α δἱρηΙΕ]- 
σἈπςοθ..», σσ. δ4-00/ 1 ΜΙΤΟΗΕΙΙ1, «Τη Βαριίκπιαὶ Είῑς ἵπ ΟἨπγεοείοη», ΑΤΙΚ 49 
(1961), σσ. 400-401/ Ρ.ΗΑΕΚΙΝΕ, «Ρτε-Βαρίίππηα|...», σσ. 210-238. 

339 Καὶ γὰρ πάντα δι αὐτοῦ τελεῖται τὰ καθ ἡμᾶς κἄν ἀναγεννηθῆναι δέῃ, σταυρὸς 
παραγίνεται, κἄν τραφῆναι τὴν µυστικὴν ἐκείνην τροφήν, κἄν χειροτονηθῆναι, 
χᾶν ὁτιοῦν ἕτερον ποιῆσαι, πανταχοῦ τὸ τῆς νίκης παρίσταται σύμβολον (Ὁμιλία 
54 εἰς τὸ κατὰ Ματθαῖον, Ρ. 58, 531ΑΡΒ). 

3) Λιὰ τούτου (τοῦ Σταυροῦ) πάντα τελεῖται. βάπτισμα διὰ τοῦ σταυροῦ (δεῖ γὰρ 
ἀναλαβεῖν τὴν σφραγίδα), χειροτονία διὰ τοῦ σταυροῦ (Ὁμιλία 13 εἷς τὴν πρὸς 
Φιλια., ΕΠΕ, Χρυσοστόμου ἔργα, 22, σ.10, 1-9). 

351 περὶ τῆς χρησιµοποιήσεως τοῦ ὅρου ἀπὸ τὸ Χρυσόστομο περὶ προβαπτισµα- 
τικῆς χρίσεως, βλ. 1:Υ5ΕΒΑΕΕΊ, ΟΤ6εΚ Βαρίίσημα] ΤεγηιμοΙορ)..., σσ. 204-226. 
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συνηθισμένη περὶ τῶν προβαπτισματικῶν χρίσεων. Ἡ περὶ Μύρου, 
ὅμως, ὁρολογία χρησιμοποιεῖται περὶ τῶν μεταβαπτισματικῶν 
χρίσεων (δηλαδη περὶ τοῦ Χρίσματος). Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ὁ 
συγγραφέας ἀναφέρεται στὸ «Χρῖσμα» ὡς ἀποτελούμενο ἀπὸ «μύ- 
ϱο» (σύμβολο τῆς «συζεύξεως τοῦ βαπτιζόµενου μὲ τὸ Χριστό, 
δηλαδή ὁρατὸ σημεῖο τοῦ Βαπτίσματος ὡς πνευματικοῦ γάμου) καὶ 
ἀπὸ «ἔλαιο» (σύμβολο τῆς προετοιμασίας τοῦ ἀθλητῇ γιὰ τὸν πνευ- 
ματικὸ ἀγώνα). Ἡ σαφὴς χρησιμοποίηση τοῦ ὅρου «χρῖσμα» περὶ 
τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως ἀποτελεῖ ἕνα ἀκόμα στοιχεῖο ποὺ θὰ 
πρέπει νὰ συνεκτιμηθεῖ στὴν περὶ Χρίσματος συζήτηση. 

ε) Ὁ σκοπὺς τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως στὸ Χρυσόστομο εἷ- 
ναι σαφὴς: μὲ τὴ χρίση τοῦ μετώπου σταυροειδῶς ἀχρηστεύεται ὁ 
«ἐχθρὸς» (ὁ διάβολος) ἐνῶ μὲ τὴν ἄλειψη τοῦ σώματος ὁ βαπτιζό- 
µενος προετοιμάζεται γιὰ τὸν μετὰ τὸ Βάπτισμα πνευματικὸ ἀγώνα. 

Στὸ σημεῖο αὐτὸ ἐμφανίζεται σαφέστερα ὁ διπλὸς σκοπὺς τῆς 
προβαπτισματικῆς χρίσεως.  Ἀφενὸς μὲν ὁ διάβολος, φρυάττοντας 
μετὰ ἀπὸ την ἀπόταξή τον χαὶ Ώ] σύνταξη τοῦ βαπτιζόµενου μὲ τὸ 
Χριστό, ἐπιχειρεῖ νὰ ἐπιτεθεῖ κατὰ τοῦ βαπτιζόµενου: τὸ σημεῖο, 
ὅμως, τοῦ Σταυροῦ στὸ µέτώπο ἐνεργεῖ σὰν ἀστραπὴ ποὺ τὸν 
τυφλώνει. Ἀφετέρου, ἕνας μεγάλος ἀἁγώνας ἐναντίον τοῦ διαβόλου 
ἀνοίγεται γιὰ τὸ βαπτιζόμενο μετὰ τὸ Βάπτισμά του. Ἂν ὁ πρὺ τοῦ 
Βαπτίσματος χρόνος μπορεῖ νὰ θεωρηθεῖ ὡς ἕνα προγύµνασμα, ὁ 
μετὰ τὸ Βάπτισμα ἀγώνας προβλέπεται σφοδρός. Γιαὐτὸ ὁ βαπτι- 
ζόμενος ἀλείφεται σὲ ὅλο τὸ σῶμα του, προετοιµαζόμενας γιὰ τῇ 
µεγάλη μάχη το. 

Ἀξιοσημείωτη εἶναι ἡ χρησιμοποίηση ἀπὸ τὸ Χρυσόστομο ὅλων 
αὐτῶν τῶν ἀθλητικῶν ὅρων περὶ τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεωςζὰ 
γίνεται λόγος γιὰ «θέατρο» (στάδιο), «παλαίστρα», «θεατὲς», «ἆγω- 
νοθέτη» καὶ «Ὀλυμπιακοὺς ἀγῶνες»λή. Ὁ Χρυσόστομος ἀναφέρε- 
ται στὶς λεπτομέρειες αὐτοῦ τοῦ ἀγώνα, θέλοντας νὰ τονίσει ὅτι, ἄν 
παὶ ἣ ἐπίθεση τοῦ διαβόλου εἶναι σθεναρή, ὁ Χριστὸς δὲν συµµε- 


332 Περὶ τῆς βαθύτερης ἐννοίας τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως στὸ Χρυσόστομο, βλ. 
ΡΗΑΕΚΙΝΕΣ, «Ρτε-Βαρίήδπια]...», σσ. 236-238. 

335 Ε]διμὰ περὶ τοῦ θέµατος αὐτοῦ, βλ. τὰ σχετικὰ στῃ µελέτη τοῦ «ΞΑΝΗΠΙ, Τε 
με οἱ «Αβ]ειίο Μείαρλογε ἐπ (λε Βἰμίίσαί Ἡονπήϊίες οἱ σι. ζομη Οἠγγδοσίοιπ, Ῥτίποςη- 
ἴίοη, Νεν/ 1ΕΙ5ΕΥ, 1928, σσ. 10-27. 

334 Ὁ ΨΕΗΝΟΕΕ παρατηρεῖ ὅτι, ἡ ἀναφορὰ τοῦ Χρυσοστόμου στοὺς Ὀλυμπιακοὺς 
ἀγῶνες γίνεται στὸ πλαίσιο γενικότερης κριτικῆς του κατὰ τῶν ἀγώνων τοῦ 
σταδίου (σ. 155, σημ.1). 
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τέχει στὸν ἀγώνα αὐτὸ ὡς ἁπλὸς ἀγωνοθέτης (διαιτητής), ἀλλὰ βρί- 
σκεται ὁλολχληρωτικὰ κοντὰ στὸν ἀγωνιξόμενο πιστό, δεσμεύοντας 
τὸ διάβολο καὶ ἐνδυναμώνοντας τὸ βαπτιζόμενο σὲ στιγμὲς κάµ- 
ψεως. 


(κ) Ἡ μαρτυρία τοῦ Θεοδώρου Μοψονεστίας περὶ τῆς προβαπτι- 
σματικῆς χρίσεως συμφωγνεῖ, ὥς πρὸς τὴ µορφή, μὲ τὶς ἀντίστοιχες 
τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν καὶ τοῦ Χρυσοστόμου: «Ὁ Ἐπίσκο- 
πος, φορώντας ἄμφια λινὰ ἀλλὰ µεγαλόπρεπα, χρίει τὸ μέτωπο τοῦ 
βαπτιζόµενου μὲ τὸ ἔλαιο τῆς χρίσεως λέγοντας: “Ἀρίεται ὁ δεῖνα 
στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος”. Ὁ 
ἀνάδοχος, ποὺ στέκεται πίσω ἀπὸ τὸ βαπτιζόµενο, ἁπλώνει ἕνα 
λινὸ χιτώνα στὸ κεφάλι τοῦ βαπτιζόµενου καὶ τὸν σηκώνει ἀπὸ τὴ 
γονυκλινὴ στάσης 

Ἐπεξηγώντας, παρακάτω, τὴ σημασία αὐτῶν τῶν λόγων ὁ Θεό- 
δωρος Μοψουεστίας τονίζει ὅτι «οἱ καρποὶ τοῦ Μυστηρίου παρέ- 
χονται µόνο στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος», θεωρεῖ δὲ εὐνόητο τὸ γεγογὸς ὅτι τὸ Μυστήριο ἀρχίζει 
μὲ τὴν ἐπίχληση τῆς Ἁγίας Τριάδος». Προσθέτει, µάλιστα, ὅτι ὁ 
βαπτιζόµενος καλεῖται νὰ ζήσει κατὰ τῇ «θέληση τοῦ Τριαδικοῦ 
Θεοῦ». Ἡ προβαπτισματικὴ αὐτὴ χρίση ἔχει (κατὰ τὸ Θεόδωρο 
Μοψουεστίας) ἕνα βαθύτερο συμβολισμὸ: ἀποτελεῖ «σημεῖο» ὅτι ὁ 
βαπτιζόµενος «ἐντάσσεται στὸ ποίμνιο τοῦ Χριστοῦ, ὡς στρατιώτης 
τοῦ Οὐρανίου βασιλιᾶ. Διότι, ἕνα µέλος τοῦ ποιμνίου λαμβάνει τὸ 
διακριτικὸ γνώρισμα, μὲ τὸ ὁποῖο δηλώνεται ὅτι ἀνήκει στὸν Κύριό 
Του. Τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ μὲ τοὺς στρατιῶτες, οἱ ὁποῖοι λαμβάνουν 
τὴ σφραγίδα στὸ χέρω2-. 

Ἡ θεολογικὴ] σκέψη τοῦ Μοψουεστίας, ὅμως, ἐπτείνεται καὶ στην 
ἔννοια τῆς χρίσεως τοῦ «μετώπου». Τονίζει ὅτι «τὸ µέτωπο εἶναι τὸ 
ἐμφανέστερο καὶ εὐγενέστερο σημεῖο τοῦ σώματος, αὐτὸ ποὺ βρίσ- 
κεται στὸ ὑψηλότερο σημεῖο τοῦ σώματος καὶ τοῦ προσώπου. τὸ ση- 
μεῖο αὐτό, ἄλλωστε, βλέπουμε ὅταν συνομιλοῦμε μὲ κάποιον. Γι 
αὐτὸ ἡ σφράγιση τοῦ μετώπου δηλώνει την παρρησία τοῦ βαπτιξόµ- 


355 Ὁμιλία 13 (δεύτερη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), Ἐἰσαγωγικὸ τµῆμα, ἔκδ. 
Ε,ΤΟΝΝΒΑῦ-Ε.ΡΕΝΕΕΡΡΗ, σ.519, 

356 Στὸ ἴδιο, 817, ἔπδ. Β.ΤΟΝΝΕΑ-Β.ΡΕΝΕΕΕΣΡΕ, σ.307. 

351 Στὸ ἴδιο, 
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ενου»»ὁ, Ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας προσθέτει ὅτι, ἡ χρίση στὸ 
ὑψηλότερο καὶ ἐμφανέστερο σημεῖο τοῦ σώματος γίνεται ἀντιληπτῆ 
ἀμέσως ἀπὸ τοὺς δαίμονες, οἱ ὁποῖοι δὲν μποροῦν πλέον νὰ βλά- 
ψουν τὺ βαπτιξόμενο. Ἡ ἀνάλυση περὶ τοῦ βαθύτερου νοήματος τῆς 
προβαπτισματικῆς χρίσεως ὁλοκληρώνεται μὲ Ώιν παρατήρηση ὅτι, 
ὅταν βρεθοῦμε «πρόσωπο μὲ πρόσωπο» μὲ τὸν Κύριο, ἡ σφραγίδα 
αὐτὴ θὰ δηλώνει ὅτι εἴμαστε «οἰκεῖοι καὶ δικοί Του στρατιῶτες» 
(παραθέτει, µάλιστα, τὰ σχετικὰ χωρία Α΄Κορ. 13, 12 καὶ Β΄ Κορ. 3, 
18). 

Ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας ἐπανέρχεται στὸ θέµα τῆς προβαπτι- 
σματικῆς χρίσεως στην παράγραφο 19 τῆς ἴδιας Ὁμιλίας : γίνεται 
λόγος περὶ «χρίσεως τοῦ μετώπου διὰ τῶν γνωστῶν λόγων», ἡ 
ὁποία καθιστᾶ τὸ βαπτιζόµενο «στρατιώτη τοῦ ἀληθινοῦ βασιλιᾶ 
καὶ πολίτη τοῦ οὐρανοῦ»». Στὶν παράγραφο αὐτὴ ἀναφέρεται ὅτι, 
ὁ ἀνάδοχος ἁπλώνει στὸ κεφάλι τοῦ βαπτιζόµενου ἕνα «λινὸ ὁρά- 
ριο» καὶ ὅτι ἐγείροντάς τον ἀπὸ τὴ γονυκλινὴ στάση, συμβολίζει 
την ἔγερσή του ἀπὸ την «προτέρα πτώση» του. Ὅπως τογίζει ὁ 
Μοψουεστίας, ὁ βαπτιζόµενος «καλεῖται πλέον νὰ θεωρεῖ ὡς 
κατοικία του τὸν οὐρανὺ καὶ νὰ προσαρμόσει ἀνάλογα τὴ ζωήτου, 
ἀπομακρυνόμενος ἀπὸ κάθε γήϊνη µέριμνα»2., Προσθέτει, μάλιστα, 
ὅτι τὸ ὁράριο ποὺ ἁπλώνεται στὸ κεφάλι τοῦ βαπτιζόµενου δηλάώ- 
νει τὸ γεγονὸς τῆς ἐλευθερίας, την ὁποία ἀπολαμβάγνει μετὰ ἀπὸ τὸ 
Βάπτισμα. Διότι, οἱ ἀπελεύθεροι συνηθίζουν νὰ φέρουν παντοῦ 
αὐτὸ τὸ ὁράριο στὴν κεφαλήτους. 

Στὴ 14η Ὁμιλία του (3η περὶ τοῦ Βαπτίσματος) ὃ Μοψονεστίας 
ἀναφέρεται στην ἄλειψη-ή ὁποία ἀκολουθεῖ τὴ χρίση τοῦ µετώπου- 
ὁλόκληρου τοῦ σώματος μὲ ἔλαιο: ὁ βαπτιζόµενος προχωρεῖ γυμνὸς 
καὶ ἀλείφεται ὁλοκληρωτικὰ μὲ ἔλαιο, ἐνῶ ὁ Ἐπίσκοπος ἐπαναλαμ- 
βάνει τοὺς λόγους τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεῶς («Χρίεται ὁ δεῖνα 
εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Ὑἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύμα- 
τος»); 1. Ἀναλύοντας τὸ δεύτερο αὐτὸ τμῆμα τῆς προβαπτισματικῆς 
χρίσεως, ἀναφέρεται κατἀρχὰς στὶ γυμνότητα τοῦ Ἀδάμ, τὴν 
ὁποία συνειδητοποίησε ὁ πρωτόπλαστος μετὰ την ἀθέτηση τῆς 


338 Στὸ ἴδιο, 816, ἔκδ. κ.τοννεαῦ-Ε.ΡΕΝΕΕΡΣΕ, σσ.397-299. 

339 µη, ΤΟΝΝΕΑΙΙ-Β.ΡΕΝΕΕΣΣΕ, σ. 3909. 

340 στὸ ἴδιο, Ν.ΤΟΝΝΕΑὕ-Β,ΏΕΝΕΕΣΡΕ, σ. 401. 

441 Ὁμιλία 14 (τρίτη περὶ τοῦ Βαπτίσματος), Εἰσαγωγικὸ τμῆμα, ἔκδ, κ.τοννεαῦ- 


Κ.ΡΕΝΕΕΚΕΕ, σ. 401-403. 
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ἐντολῆς τοῦ Θεοῦ. Τὸ γεγονός, λοιπόν, ὅτι ὁ βαπτιξόμενος 
πορεύεται γυμνὸς πρὸς τὸ Βάπτισμα ὑποδηλώγνει «τὴν αἴσθηση τῆς 
ἀνθρώπινης θνητότητας, ἡ ὁποία ὁδήγησε τὸν ἄνθρώπο στῆην 
ἀνάγκη τῶν ἐνδυμάτων»” 3 Ἡ καθολικὴ ἄλειψη τοῦ σώματος μὲ 
ἔλαιο συμβολίζει «τὸ ἔνδυμα τῆς ἀφθαρσίας», τὸ ὁποῖο λαμβάνει ὁ 
βαπτιξόµενος κατὰ τὸ Βάπτισμα. Συμβολίζει, ὅμως, καὶ τὸ γεγονὸς 
σωτηρίας ὁλόκληρης τῆς ἀνθρώπινης φύσεως «κατὰ την ἀνάσταση, 
σύμφωνα μὲ την ἐπενέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»»'. Ἡ ἀνάλυση 
ὁλοκληρώνεται μὲ τὴν πληροφορία ὅτι, ἐνῶ ὁ ᾿Ἐπίσκοπος λέγει 
«χρίεται ὁ δεῖνα..», «ἐκεῖνοι ποὺ εἶναι διατεταγµένοι γιὰ τν 
ὑπηρεσία αὐτή, ἀλείφουν ὁλόκληρο τὸ σῶμα»ή' 

(κ. Συνοψίζοντας τς μαρτυρίες τοῦ Θεοδώρου Μοψουεστίας 
περὶ προβαπτισματικῆς χρίσεως, συμπεραίνουμε τὰ ἀκόλουθα: 

α) Ὑπάρχουν δύο τμήματα τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως ἡ 
χροίση τοῦ μετώπου χαὶ ἡ ἄλειψη ὁλοκλήρου τοῦ σώματος, ΤΗ χρίση 
τοῦ μετώπου διενεργεῖ ὁ Ἐπίσκοπος ἐνῶ τὴν ἄλειψη ὁλόχληρου τοῦ 
σώματος οἱ «εἰς τοῦτο διατεταγµένοι», δηλαδή προφανῶς οἱ διάκο- 
νοι. Κατὰ τὴ διάρκεια καὶ τῶν δύο χρίσεων, ὁ Ἐπίσκοπος λέγει 
«χρίεται ὁ δεῖνα εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος». 

β) Σὲ ἀντίθεση μὲ τὸ Χρυσόστομο, ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας δὲν 
ἀναφέρεται σὲ σταυροειδη χρίση ἐπὶ τοῦ μετώπου. Ἐπειδή, ὅμως, 
ἀναφέρεται στὸ «σημεῖο» ποὺ καθιστᾶ τὸ βαπτιζόµενο «μέλος τοῦ 
ποιμνίου καὶ στρατιώτη τοῦ Χριστοῦ», εἶναι εὐνόητο ὅτι πρόκειται 
περι τοῦ σημείου τοῦ Σταυροῦ, 

Υ) Ὁ Μοψονεστίας, ἐπίσης, δὲν χρησιμοποιεῖ τοὺς ὅρους «Μύρο» 
καὶ «Σφραγὶς», ὅπως ὁ Χρυσόστομος. Εἶναι ἐμφανής, ἑπομένως, ἢ 
πλήρης διάκριση μεταξὺ προβαπτισματικῆς καὶ μεταβαπτισματικῆς 
χρίσεως. 

ὃ) Ἡ θεολογικἡ ἀνάλυση τοῦ Θεοδώρου Μοψονεστίας ἐπεκτεί- 
γεται σὲ θέµατα νέα (σὲ σχέση μὲ τὸ Χρυσόστομο): ἡ σημασία τῆς 
ἐπικλήσεως τῆς Ἁγίας Τριάδος, ἡ ἔννοια τῆς γυμνότητας καὶ ἢ 


343 στὸ ἴδιο, 88, π.ΤΟΝΝΕΑΙ-Ε.ΡΕΝΕΕΞΕΕ, σσ. 411-419, 
343 στὸ ἴδιο, Κ.ΤΟΝΝΕΑ-Ε.ΡΕΝΚΕΡΣΕ, σ. 419. 
34 στὸ ἴδιο. 
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σηµασία τῆς καθολικῆς ἀλείψεως τοῦ σώματος μὲ ἔλαιο, καθὼς καὶ 
ἡ ἔννοια τοῦ μετώπου ὡς χριοµένου μέλους», 


ε) Ὁ Μοψουεστίας παρέχει, ἐπίσης, ἐνδιαφέρουσες λειτουργικὲς 
λεπτομέρειες: τὸ ἅπλωμα (μετὰ τὴ χρίση τοῦ μετώπου) τοῦ ὁραρίου 
πάνω στὸ πεφάλι τοῦ χριοµμένου καὶ ἢ σηµασία του- ἡ ἑνεργὸς 
παρουσία τῶν ἀναδόχωγν. ὁ ρόλος τοῦ Ἐπισκόπου καὶ τῶν διακό- 
γων κατὰ τὴν προβαπτισματικὴ χρίση. 


(κ11Ῥ Στὸ θέµα τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως πρέπει νὰ παρα- 
τεθοῦν καὶ οἱ μαρτυρίες τῆς Διδασκαλίας Ἀποστόλων" ὁ, Ἡ σχετικὴ 
μαρτυρία ἀναφέρει ὅτι, οἱ βαπτιζόµενες γυναῖκες πρέπει, κατὰ 
προτίµηση, νὰ χρίονται πρὶν ἀπὸ Ὁῃ] Βάπτισή τους ἀπὸ µία γυναίκα, 
εἰ δυνατὸν διακόνισσα”, Ἐὰν δὲν ὑπάρχει διακόνισσα, τότε ὁ 
Ἐπίσκοπος ἀρκεῖται µόνο στη χρίση τῆς κεφαλῆς τῆς βαπτιξόµενης, 
σημειώνει δὲ ὅτι καὶ οἱ βαπτιζόμενοι ἄνδρες χρίονται στὸ πεφάλι; 

Ἡ μαρτυρία αὐτὴ τῆς Διδασμαλίας Ἀποστόλων εἶναι ἐξαιρετικὰ 
ἀποσπασματική, φαίνεται δὲ ὅτι δίδεται βαρύτητα στῃν ἀπαγό- 
ρευση ἀλείψεως τοῦ σώματος τῶν βαπτιζοµένων γυναικῶν ἀπὺ τὸν 


345 ἨἩαρατηροῦμε ὅτι, στη βαπτισματικὴ θεολογία τοῦ Θεοδώρου Μοψονεστίας 
ἀπουσιάζει ἢ «τυπολογία». Τὰ βαπτισματικὰ στοιχεῖα ποὺ ἀναλύει δὲν εἶναι 
«σημάδια» τῆς σωτηρίας, ἀλλὰ «περιέχουν» τὴ σωτηρία. Βλ. περισσότερα: 
Η.Μ.ΑΠΕΥ, Οηἰσέίαη πα ίομ.., σ. 283/ 1 ΑΒΑΑΜΟΝΜΡΚΙ, «Ζτ ΤΠεοΙοβίο Τποσάοσγις 
γον ἹΜορσιερίία», ΖΚ 72 (1961), σσ. 263-293/ 1ΟὗΑΣΤΕΝ, «Τε 1 ωτρίοαί ΜΥδΙἰοίδπι 
ϱ{ Τπεοᾶοτε οἱ Μορειες!ίι». Το 19(1954), σσ. 431-439. 

346 Ἡ Διδασκαλία Ἀποστόλων εἶναι κείµενο τῶν πρώτων δεκαετιῶν τοῦ 1ου αἱ. 
(βλ. ΙΟὐΑ5ΤΗΝ, Ραἰγοίορν, νοὶ, Ἱ, Ὀλτοσπί-Απίνετρ, ὀροοίτιπι, 1975, σ 141 
Ρ.ΟΑΙ/ΤΙΕΒ, «]4 ἁπίο ἆε Ι4 Ὀἱάαεοθ]ία ες Αρδίτες», ΚΗΕ 221947), σσ. 315-351). Τὸ 
πρωτότυπο ἦταν ἑλληνικό, σώζεται ὅμως σὲ συριακὴ μετάφραση [ἔκδ. Ρ. ΡΕ 
ΓΑΟΑΕΡΕ, Πἱάαξεα[ία Αροφιοἰοπι, Οὔμίπρεα 1911, σσ. 70-71. Βλ. ἐπίσης τὴ µελέτη 
τῶν Η.ΑΟΗΕΙΙ5-Ι.ΕΙΕΜΜΙΝΑ, Γἱε ΔΥΠΟΠε Βἱάαδοα[α ἤβεγεοιζ μπά εικἰᾶτ, [εἱρΖίρ 
1904, Ἡ νεότερη ἔκδοση τοῦ πειμένούυ ἔγινε ἀπὸ τὸν Αα νόόκυς, ΤΗε Ὠἰααδεα[ία 
ΑΡοσιοἱογη ἵπ ογτίας, Γουναίη 1979 (6560 41). Ἕνα μικρὺὸ ἁπόσπασμα στὰ 
ἑλληνικὰ δηµοσίενσε ὁ «ΝΒΑΕΤΙΕΕ, «Ἑταρπιοπί οἳ εΏε Ὠἱάαςσα]ία ΑροςίοίοτΙΠᾳ ἴπ 
Οτοεί», «ΓΤ. 8 (1917), σσ. 301-309 καὶ ἀναδημοσίευσε ὁ Ε.ΤΙΏΝΕΒ, Γἰάακοα]ία Αρος- 
Ιοἴογιέπι, (4ΠΟΠΙΗΠ εοεἰεκαδΗοοπη, Τταάἡϊοπἰ5 αροσἰο[ίσαε νεταίοπε ᾖαΐΐπιαε, Βοτ]ΐπ, 
Ακαάεπιἰε Νετίας, 1963, σσ. 50-51 (Τὺ 75). Ὑπάρχει ἡ λατινικῃ μετάφραση τοῦ 
Ε.Χ.ΕύΝΚ (Πἱάαρεα]ία εί (οηδΗμΗΙοΠΕΦ.., (ἷ, σα. 208-210) καὶ ἡ ἁγγλικὴ τοῦ 
Β.ΗΙΟ.ΟΝΝΟΙΥ (Ώἱάσακσα]ία Αροσίο]οτιη, Οχίοτά 1929) την ὁποία καὶ χρησιµο- 
ποιοῦμε. 

37 Πρβλ. τὴν ἀντίστοιχη μαρτυρία τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν, Τ’ 16, 2. 

348 ΟΟΝΝΟΙΥ, σσ. 146-147. 
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Ἐπίσκοπο ἤ τὸν πρεσβύτερο. Οὐδεμία ἄλλη τελετουργώῶ] λεπτοµέ- 
ρεια παρέχεται, ἐκτὸς ἀπὸ τὸ σημµεῖο ποὺ γίνεται ἀναφορὰ σὲ 
«χρίση τῆς κεφαλῆς τῶν βαπτιζοµένων γυναικῶν διἐπιθέσεως τῶν 
χειρῶν». Ἐφόσον τὸ κείµενο δὲν παρέχει διευκρινήσεις καὶ ἐφόσον 
ἡ χρίση εἶναι διαφορετικ] πράξη ἀπὺ τὴν «ἐπίθεση τῶν χειρῶν», ὡς 
µόνο δυνατὸ συµπέρασµα συνάγεται ὅτι ἡ ἐπίθεση τῶν χειρῶν 
συνόδευε τὴ χρίση. 

Ἡ Διδασκαλία Ἀποστόλων δὲν ἀναφέρεται σὲ µεταβαπτισμα- 
τικ χρίση. Ἀφετέρου, ἡ ἐπίθεση τῶν χειρῶν χατὰ τὸ Βάπτισμα 
ἀποτελεῖ πράξη ποὺ δηλώνει τὴ δωρεὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Εἷ- 
ναι, λοιπόν, θεμιτὴ ἡ ὑπόθεση ὅτι σύμφωνα μὲ τὴ Διδασκαλία 
Ἀποστόλων συνυπάρχει ἡ προβαπτισματικὴ μὲ τῇ µεταβαπτισμα- 
τικ χρίση ὑπὺ τὸ δίπολο «χρίση»- «ἐπίθεση τῶν χειοῶν»; Καμμία 
ἔρευνα δὲν διετύπωσε ἐπιχειρήματα γιὰ τὴ νομιμότητα τῆς 
ὑποθέσεως αὐτῆς, Ὁ ἀποσπασματικὸς χαρακτήρας, ἄλλωστε, τῆς 
Διδασκαλίας δὲν διευκολύνει τὴ διερεύνηση αὐτῆς τῆς ὑποθέσεως. 

(11). Παρομοίως λιτῃ εἶναι και ἡ μαρτυρία τοῦ Περὶ 
ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας ἔργου τοῦ Ψευδο-Διονυσίου: οἱ «λει- 
τουργοὶ» ἀπεκδύουν τελείως τὸ βαπτιζόµενο, οἱ ἱερεῖς προσκοµί- 
ζουν τὸ «ἅγιο ἔλαιο τῆς χρίσεως» καὶ ὁ ἀρχιερέας «σφραγίζει τρεῖς 
φορὲς. τὸ βαπτιζόµενο καὶ, ἀκολούθως, τὸν παραδίδει στοὺς Ἱερεῖς 
γιὰ νὰ τὸν «χρίσουν σὲ ὅλο του τὸ σῶμα»τ, Στὶς τελετουργικές,' 
αὐτές, πληροφορίες περὶ τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως διακρίνου- 
µε τὰ δύο στάδια τῆς χρίσεως, τὸ πρῶτο ἐν τῶν ὁποίων ὀνομάζεται 
«Σφραγὶο». Ἂν καὶ δὲν μαρτυρεῖται ἢ ἐπὶ τοῦ μετώπου σταυροειδῆς 
χρίση, εἶναι ἐμφανὲς ὅτι ὁ ὄρος «σφραγὶς» την ὑποδηλώνει. Ἡ 
χρησιμοποίηση τοῦ ὅρου αὐτοῦ εἶναι ἀξιοσημείωτη, διότι συγγε- 
νεύει μὲ Ώηῃ χρυσοστομικὴ ὁρολογία. Ὁ ὄὅρος «ἅγιο ἔλαιο» ὕποδη- 
λώνει τὸν καθαγιασµό του, ἐνῶ ἡ καινούργια πληροφορία ἔγκειται 
στὸν καθορισμὸ περὶ «τριπλής» σφραγίσεως, ἡ ὁποία θὰ μποροῦσε 
νὰ ἀντιστοιχεῖ στην ἐπίκληση κάθε προσώπου τῆς Ἁγίας Τριάδος. 
Ἡ ἄλειψη ὁλόχληρου τοῦ σώματος γίνεται ἀπὸ τοὺς ἱερεῖς σὲ 
ἀντίθεση μὲ τὴ σφράγιση ποὺ γίνεται ἀπὸ τὸν Ἐπίσποπο. 

Ὁ συγγραφέας, ὅμως, τοῦ Περὶ ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας παρέ- 
χει ἐνδιαφέροντα σχόλια στὸ θέµα τῆς ἀλείψεως ὁλόνληρου τοῦ 
σώματος τοῦ βαπτιζόµενου καὶ τοῦ ἀγώνα ποὺ ἀρχίζει μετὰ τὸ 


3.5 Ε΄’, β’, 7, σ. 3529-21). 
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Βάπτισμά του, Γίνεται, λοιπόν, ἀναφορὰ στὺ «ἱερὸ ἄλειμμα», τὸ 
ὁποῖο τελεῖ ὁ θεοειδἠς ἱεράρχης (ἡ χρίση ἐπὶ τοῦ μετώπου) καὶ στην 
«ἱερουργία τῆς χρίσεώς» (τὴν ἄλειψη ὁλόκληρου τοῦ σώματος), την 
ὁποία διενεργοῦν οἱ ὑερεῖςι. Αὐτῃ ἡ τελευταία χρίση ἀποτελεῖ 
«συμβολικὸ κάλεσμα τοῦ µυουμένου σὲ ἱεροὺς ἀγῶνες, κατὰ τοὺς 
ὁποίους θὰ ταχθεῖ στὴ δικαιοδοσία τοῦ Χριστοῦ». Στὸ σημεῖο αὐτά, 
ὁ Ψευδο-Διονύσιος ἐπανέρχεται στη χρυσοστομιχὴ σκέψη περὶ τοῦ 
Χριστοῦ ὡς «ἀγώνοθέτη» κατὰ τὴν πάλη τοῦ βαπτιζόµενου μὲ τὸ 
διάβολο. Τονίζει ὅτι, ἄν καὶ ὁ Χριστὸς «ἔθεσε τοὺς νόμους αὐτοῦ 
τοῦ ἀγώνα», βρίσκεται ὅμως ὁ Ἴδιος «μέσα στοὺς ἀθλητές, 
ἀγωνιζόμενος µαζί τους γιὰ τὴ νίκη ἐναντίον τοῦ θανάτου καὶ τῆς 
φθορᾶς» (στὸ ἴδιο). 

Ὁ βαπτιζόµενος καλεῖται νὰ ἀγωνιστεῖ «τηρώντας σταθερὰ τοὺς 
κανόνες καὶ «τασσόµενος κάτω ἀπὸ τὶς διαταγὲς τοῦ καλοῦ Κυ- 
ρίου καὶ ἀρχηγοῦ τῆς ἀθλοθεσίας (στὸ ἴδιο). Ὅλος αὐτὸς ὁ ἀγώνας 
ποὺ ὑπεμφαίνεται μὲ τὴν καθολικη προβαπτισματικὴ ἄλειψη τοῦ 
σώματος συντελεῖται (κατὰ τὸν Ψευδο-Διονύσιο) ἐπειδη ὁ Χριστὸς 
ὑπῆηρξε «ὁ πρῶτος ἄθλητὴς». Γιαὐτὸ ὁ βαπτιζόµενος καλεῖται «νὰ 
κατανικήσει μὲ τὶς θεοµίµητες ἀθλήσεις τὶς ἐνέργειες καὶ ὑπάρξεις 
ποὺ εἶναι ἀντίθετες πρὸς τὶ θέωσή του, ἀποθνήσκοντας (κατὰ τὸ 
Βάπτισμα) μαζι μὲ τὸ Χριστὸ -γιὰ την ἁμαρτία- μὲ τρόπο µυστη- 
ριακὸ» (στὸ ἴδιο). 

Διαπιστώνουμε, ἀπὸ τὰ παραπάνω, ὅτι ὁ συγγραφέας τοῦ Περὶ 
ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας στοχεύει περισσότερο στη θεολογικἩ 
ἀνάλυση τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως καὶ λιγότερο στὴν παροχὴ 
τελετουργικῶν λεπτομερειῶν. Ἡ ἀναφορά του στην ἔννοια τοῦ 
ἀγώνα μετὰ τὸ Βάπτισμα εἶναι εὐσύνοπτη καὶ δημιουργεῖ τὴν αἴσ- 
θηση μιᾶς «πατασταλαγµένης» βαπτισματικῆς θεολογίας, ὅπου γίνε- 
ται λόγος περὶ «θεώσεωςρ καὶ «μυστηριακοῦ θανάτου μὲ τὸ 
Χριστὸ», 


350 Β΄, Υ’, 6, σ. 36213). 
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(Υ) Ἡ Ὁμολογία τῆς Πίστεως καὶ ἢἡ τριπλη κατάδυση καὶ 
ἀνάδυση 
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(1) Ἡ ἀρχαιότερη μαρτυρία, στην ὁποία συνδυάζεται ἡ Ὁμολο- 
γία τῆς Πίστεως μὲ την τριπλή κατάδυση καὶ ἀνάδυση, εἶναι ἡ τῆς 
Ἀποστολικῆς Παραδόσεως τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης (ἀρχὲς 2ου αἰ.). 

Σύμφωνα μὲ τὴ μαρτυρία αὐτή, ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὴν προβαπ- 
τισματικὴ χρίση ὁ βαπτιζόµενος «ὁδηγεῖται στὸ ὕδωρ», ὅπου εἰσέρ- 
χεται μὲ τὴ συνοδεία ἑνὸς διακόνου. Ὁ πρεσβύτερος ποὺ στέκεται 
κοντὰ στὸ ὕδωρ ἀγγίζει μὲ τὸ χέρι του τὸ κεφάλι τοῦ βαπτιζόµενου 
καὶ ἀπευθύνει τήν ἐρώτηση: «Πιστεύεις στὸν Παντοδύναμο Θεὺ;». 
Μετὰ ἀπὸ τὴν ἀπάντηση «Πιστεύω», ὁ πρεσβύτερος βυθίζει τὸ 
κεφάλι τοῦ βαπτιξόµενου στὸ νερό. Προβλέπονται, ἀκολούθως, δύο 
ἀχπόμα καταδύσεις ἐφόσον ὁ βαπτιξόµενος ἀπαντήσει θετικὰ στὶς 
δύο ἀντίστοιχες ἐρωτήσεις α) «Πιστεύεις στὸν Ἰησοῦ Χριστό, τὸν 
Υἱὸ τοῦ Θεοῦ, τὸν γεννηθέντα ἐκ Πνεύματος Ἁγίου καὶ Μαρίας τῆς 
Παρθένου, τὸν σταυρωθέντα ἐπὶ Ποντίου Πιλάτου, τὸν ἀποθανό- 
ντα καὶ ἀναστάντα ἐν τῶν νεκρῶν τὴν τρίτη ἡμέρα, τὸν ἀνελθόντα 
εἰς τοὺς οὐρανοὺς καὶ καθεξόµενο ἐκ δεξιῶν τοῦ Πατρός, τὸν 
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ἐρχόμενον κρῖναι ζώντας καὶ νεκροὺς». β) «Πιστεύεις στὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα ἐν τῇ ἁγίᾳ Ἐκκλησίᾳ»». 

Ἡ μαρτυρία τοῦ Ἱππολύτου εἶναι ἀρχαιότατη” καὶ καταγράφει 
την ἑνότητα δύο λειτουργικῶν πράξεων, οἱ ὁποῖες διαχωρίζονται 
στὶς μεταγενέστερες πηγὲς καὶ παραμένουν διαχωρισµένες στὴ σύγ- 
χρονη βαπτισματικὴ τελετουργική. Οὐσιαστικά, ἢ μαρτυρία τοῦ 
Ἱππολύτου παραλαμβάνει τήν ἀρχαιότερη βαπτισματικὴ παράδοση 
(Βάπτιση στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Ὑϊοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος) καὶ προσθέτει την Ὁμολογία τῆς Πίστεως, ἡ ὁποία 
ἀποτελεῖ τὸ ἐπιστέγασμα τῆς Κατηχήσεως. Ἡ διαπίστωση αὐτὴ 
ἀποκαλύπτει καὶ την ἀρχαιότητα τῆς συγκεκριμένης μαρτυρίας, ἢ 
ὁποία (ἀρχαιότητα) ἀποδεικνύεται ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ἡ τριπλή 
κατάδυση καὶ ἀνάδυση πραγματοποιεῖτο ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὴν 
Κατήχηση. 


(89) Οἱ ἐλάχιστα μεταγενέστερες τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως 
μαρτυρίες ἐπιβεβαιώνουν τὰ περὶ βαπτίσεως μετὰ τὴν τριπλή όμολο- 
γία πίστεως, ἣ ὁποία διατυπώνεται στὰ πλαίσια ἐρωτήσεων τοῦ 
βαπτίζοντος καὶ ἁπαντήσεων τοῦ βαπτιζόμενου. 

Περὶ τὰ µέσα τοῦ 3ου αἱ. ὁ Κυπριανὸς ἀναφέρεται σὲ «βαπτισ- 
ματικὲς ἐρωτήσειο» (ἰεγγοβαίίοπε δαριίσηι), ἐγνοώντας προφα- 
νῶς τὶς ἐρωτήσεις περὶ ὁμολογίας τῆς πίστεως ποὺ προηγοῦνταν τῆς 
τριπλῆς καταδύσεως καὶ ἀναδύσεως. Ἀλλὰ καὶ ὁ σύγχρονός του 
Ὠριγένης, ἀναφερόμενος στὴ βαπτισματικὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση 
γράφει περὶ «ἐρωτήσεωών καὶ ἀπαντήσεων» (1/6ΥποραΠοΠΙΗΥΗ ας Υ6- 
δροποἰοπιωη)'. Ἀλλὰ καὶ σιις ἀρχὲς τοῦ 3ου αἰ. σύµφωνα μὲ 
μαρτυρία τοῦ ΡῬουφίνου, ὁ Ἀλέξανδρος Ἀλεξανδρείας ἀνεγνώρισε 
ὡς κπανονικὸ τὸ Βάπτισμα ποὺ τέλεσε παίζοντας ἕνα μιχρὸ παιδὶ (ὁ 
μετέπειτα Μ.Ἀθανάσιος), διότι κατὰ τΏῃ διαδικασία τοῦ παιχνιδιοῦ 
«τηρήθηκε ὁ κατ’ ἐρωταπόκρισιν τύπος (δηλαδὴ τηρήθηκε ἡ παρά- 


352 Σύμφωνα μὲ τὴ μαρτυρία τοῦ Μ.Βασιλείου, τὸ τρὶς βαπτίξεσθαι τὸν ἄνθρωπον 
εἶναι παράδοση ἄγραφη καὶ ἀρχαιότατη (Περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ΚΖ’, 66, ἕκδ. 
«ς 105, 1968, σ. 482, 25-26). 

353 Την παράδοση αὐτὴ ἐπαναβεβαιώνει ὁ σύγχρονος τοῦ Ἱππολύτου Τερτυλλια- 
γὸς «Βαπτιζόμεθα ὄχι µία, ἀλλὰ τρεῖς φορὲς σὲ ἀντιστοιχία μὲ κάθε ἕνα Πρόσωπο 
(τῆς Ἁγίας Τριάδος)» (Αά Ργαχεαπ, 26, ΡΙ. 1, 624). 

354 Ἐπιστολὴ ΙΧΝΤΗ, Ἰ, ΟΡΕΙ. 311), σ. 756(10), Πρβλ. καὶ Ἐπιστολὴ Ι.ΧΧ, 2, Ο5ΕΙ. 
310, σ. 768. 

38 Ὠμιλίαι εἲς τοὺς Ἀριθμοὺς Ν, 1, 405 ΝΙΙ, σ. 26(21). 
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δοση. τῆς τριπλῆς ὁμολογίας πρὶν ἀπὸ τὴν κατάδυση καὶ ἀνάδυ- 
ση)”. 

Ἀπὸ µία ἐπιστολὴ τοῦ Διονυσίου Ἀλεξανδρείας (246-265) πρὺς 
τὸν Ἐπίσκοπο Ρώμης Ξύστο (257-256) μαρτυρεῖται ὅτι καὶ στοὺς 
αἱρετικοὺς ὑφίστατο ἡ πρὸ τῆς καταδύσεως πρακτική τῶν «ἔἐπερω- 
τήσεων» καὶ τῶν «ἀπαντήσεων»Ἱ. Ἡ βαπτισματικὴ πρακτική τῶν 
ἐρωταποκρίσεῶων πρὶν ἀπὸ τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση σὲ 
κλάδους αἱρετικῶν μαρτυρεῖται καὶ ἀπὸ τὸν Φιρμιλιανὸ Καισαρείας 
κατὰ τὸ πρῶτο ἥμισυ τοῦ 3ου αἰ. (ἀναφέρεται στὰ «ἐν χρήσει καὶ 
νόμιμα λόγια τῶν ἐρωτήσεων»" )). Ἀλλὰ καὶ ὁ Τερτυλλιανός, ἄναφε- 
ρόμενος στὸ βαπτιζόµενο γράφει ὅτι «ἀπαντᾶ» (γοδροµάε!), ποὺ ση- 
µαίνει ὅτι προβλεπόταν κάποια ἐρώτηση πρὶν ἀπὸ τὴ βάπτιση. 


(11). Ἕναν αἰώνα ἀργότερα μετὰ ἀπὸ τὴν πρώτη μαρτυρία τῆς 
Ἀποστολικῆς Παραδόσεως περὶ συναφείας ὁμολογίας πίστεως καὶ 
βαπτισματικῆς καταδύσεως, στὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωνος δὲν 
μνημονεύεται μὲν ἡ Ὁμολογία τῆς Πίστεως», ἀλλὰ ὑποδηλώνεται 
τὸ γεγονὸς τῆς τριπλῆς καταδύσεως καὶ ἀναδύσεως µέσα ἀπὸ τὴν 
εὐχη Μετὰ τὸ βαπτισθῆναι καὶ ἀνελθεῖν. 

Ὁ Θεός, ὃ τῆς ἀληθείας Θεός, ὁ τῶν πάντων δημιουργός, ὁ Κύ- 
θιος πάσης τῆς κτίσεως, εὐλόγησον τὸν δοῦλον σου τούτον εὐλογίᾳ 
τῇ σῇ. καθαρὸν αὐτὸν δεῖξον ἐν τῇ ἀναγεγνήσει, κοινωνὸν αὐτὸν 
ταῖς ἀγγελικαῖς σου δυνάµεσιν κατάστησον, ἵνα µηκχέτι σάρξ, ἀλλὰ 
πνευματικὸς ὀνομάξηται, μετασχὼν τῆς θείας σου καὶ ὠφελίμου 
δωρεᾶς: διατηρηθείη µέχρι τέλους σοὶ τῷ τῶν ὅλων ποιητῇ: διὰ τοῦ 
μονογενοῦς σου Ἰησοῦ Χριστοῦ, δι οὗ σοὶ ἡ δόξα καὶ τὸ κράτος ἐν 
ἁγίφῳ Πνεύματι καὶ νῦν καὶ εἰς τοὺς σύμπαντας αἰῶνας τῶν 
αἰώγων. Ἁμήνιν, 

Ἡ συγκεκριµένη εὐχη ἀνακεφαλαιώνει τῇ θεολογία περὶ τῆς 
βαπτισματικῆς καταδύσεως: διὰ τῆς βαπτίσεως στὸ ὕδωρ ὁ ἄνθρω- 


356 Ῥουφίνου, Εἰσίογία Εεοἰεσίαφίσα Ἰ, ΧΙΥ, ΡΙ, 21, 45878. Τὸ ἴδιο γεγονὸς 
ἐξιστορεῖται καὶ ἀπὸ τὸν Σωζόμενο (Ἐκκλησιαστικὴ Ἱστορία 1, 15, ΡΟ 67, 9770). 
357 Ἡ μαρτυρία διασώζεται ἀπὸ τὸν Εὐσέβιο Καισαρείας (Ἐκκλησιαστικὴ ἱστορία, 
7’, 9,2, ΒΕΠΕΣ 20, 1959, σ. 16,9). 

356 ᾖ[)αἰιαία οἱ ἱερίέηια νεγρα ἰπιεγγοραοπίς (τη μαρτυρία διέσωσε ὁ Κυπριανός, 
Ἐπιστολῆηἳ ΧΧΝ, 10, Ο5ΕΙ. 311, σ. 818,5). 

359 Σὲ προηγούµενη ἀναφορά µας στὸ Εὐχολόγιο ἐπισημάναμε τὴν ἰδιαιτερότητά 
του, ὅτι δηλαδη στερεῖται τυπυκῶν διατάξεων, 

360 Εὐχολόγιο Σεραπίωνος 11, ἔκδ. ΕΟΡΟΡΟΙΙΟ5, σ. 131. 
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πος ἀναγεννᾶται καὶ λαμβάνει τη δυνατότητα νὰ γίνει κοινωνὸς 
τῶν ἀγγελικῶν δυνάµεων, δηλαδη νὰ μεταβεῖ ἀπὸ την κατάσταση 
τοῦ ὑλικοῦ, στην κατάσταση τοῦ πνευματικοῦ ἀνθρώπου. Ἡ κατά- 
ὃυση καὶ ἀνάδυση στὸ ὕδωρ ἀποτελεῖ «θεία καὶ ὠφέλιμη δωρεὰ», 
ἀποτελεῖ ἕνωση μὲ τὸν «ποιητὴ τῶν ὅλων». Ἡ εὐχὴ διατυπώνει τὸ 
αἴτημα νὰ παραμείνει ἤ ἑνότητα αὐτὴ «μέχρι τέλους», 


(ιν) Ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων ἀναφέρεται στην ὁμολογία τῆς 
πίστεως ἀμέσως μετὰ την ἁπόταξη τοῦ διαβόλου καὶ τῇ σύνταξη μὲ 
τὸ Χριστὸ καὶ πρὶν ἀπὸ τὴν προβαπτισματικὴ ἄλειψη. Ὁ βαπτιζό- 
µενος, στραμµένος πρὸς ἀνατολάς, διακηρύσσει τὰ ἀπόλουθα: Πισ- 
τεύω εἰς τὸν Πατέρα καὶ εἷς τὸ Υἱὸν καὶ εἰς τὸ ἅγιον Πνεύμα καὶ 
εἰς ἕν Βάπτισμα µετανοίας”.. 

Ἡ συγκεκριμένη ὁμολογία πίστεως ἀναπαράγει την ἀρχαιότερη 
μορφὴ βαπτισματικῆς ὁμολογίας, ἐμπεριέχει ὅμως ἕνα καινούργιο 
στοιχεῖο: την πίστη «εἰς ἕν Βάπτισμα µεταγοίας». Γι αὐτὸ καὶ ὁ 
Α.ΡΙΕΠΑΩΝΒΕΙ, θεωρεῖ τῇ συγκεκριμένη μορφὴ ὁμολογίας πίστεως ὡς 
μοναδικἡ στὶς βαπτισματικὲς μαρτυρίες, Παρὰ ταῦτα, ἡ ὁμολογία 
αὐτὴ ἀπέκτησε τὴν ἐπισημότερη κατοχύρωσή της διὰ τοῦ Συμβόλου 
Νικαίας Κωνσταντινουπόλεως (ὁμολογῶ ἕν Βάπτισμα εἰς ἄφεσιν 
ἁμαρτιῶν) καὶ ἀποτελεῖ τὴ σύνοψη μιᾶς ἀπὸ τς κεντρικότερες 
θεολογικὲς παραμέτρους τοῦ Βαπτίσματος: τῆς δι αὐτοῦ παροχῆς 
ἀφέσεως ἁμαρτιῶνᾖ, γεγονὸς τὸ ὁποῖο ὁδήγησε στὸ φαινόμενο 
βαπτίσεως λίγο πρὶν ἀπὸ τὺ θάνατο, ὥστε νὰ μὴν ὑπάρχει περί- 
πτωση διαπράξεως ἁμαρτημάτων μετὰ ἀπὺ τὴν ἄφεση. 

Σὲ ἄλλη Κατήχηση ὁ Κύριλλος ἐπεξηγεῖ τὴν ἔννοια τῆς ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν στὸ Βάπτισμα: Μηδεὶς οὖν νοµιξέτω τὸ Βάπτισμα 
ἀφέσεως ἁμαρτιῶν µόνον, καὶ υἱοθεσίας χάριν τυγχάνειν, ὡς τὸ 
Ἰωάννου ἐτύγχανε βάπτισμα µόνης ἀφέσεως ἁμαρτημάτων παρεκτι- 
κόν. ἀλλ᾽ἀχριβῶς εἰδότων ἡμῶν, ὅτι ὥς ἔστιν ἁμαρτημάτων καθαρ- 
τήριον καὶ Πνεύματος ἁγίου δωρεᾶς πρόξενον, οὕτω καὶ τῶν τοῦ 
Χριστοῦ παθηµάτων ἀντίτυπον". 


161 Μ[υσταγωγικὴ Κατήχησις Α΄, 9, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 250(1-2). 

36 Α.ΡΙΕΡΑΝΕΙ, ΟηίΙε ἆε .Ἱεγισαίεηι, (αἰέολὸσες Μγσιαροβίφιες, δς 126, 1966, σ.9ο, 
σημ.4. 

365 ΠΡβλ. την ἄποψη τοῦ Εἰρηναίου: Λεπροὶ ὄντες ἐν ταῖς ἁμαρτίαις διὰ τοῦ ἁγίου 
ὕδατος καὶ τῆς τοῦ Κυρίου ἐπικλήσεως παθαριξόµεθα τῶν παλαιῶν παραπτω- 
µάτων (Ἀποσπάσματα 34, ΒΕΠΕΣ 5, 1955, σ, 181,37). 

364 Μυσταγωγικὴ Κατήχησις Β’, ό, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 25245-7). 
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Στὸ παραπάνω κείµενο ὁ Κύριλλος διευκρινίζει ὅτι τὸ χριστια- 
νικὸ Βάπτισμα δὲν ἔχει µόνο τὰ χαραλτηριστικὰ τοῦ βαπτίσματος 
τοῦ Ἰωάννου (ἄφεση ἁμαρτιῶν καὶ υἱοθεσία), ἀλλὰ ἀποτελεῖ «ἀντί- 
τυπο» τῶν Παθῶν τοῦ Χριστοῦ. Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι τὸ Βάπτισμα δὲν 
εἶναι ἁπλὰ µία διαδικασία µετανοίας, ἀλλὰ ἡ ἔννοια τῆς ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν ἐντάσσεται µέσα στὴν εὐρύτερη ἔννοια τοῦ «ἀντι- 
τύπου» τῶν Παθῶν τοῦ Κυρίου. Ἑπομένως, τὸ Βάπτισμα δὲν τελεῖ- 
ται ἀποκλειστικὰ γιὰ τὴν ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν τοῦ βαπτιζόµενου, 
ἀλλὰ γιὰ τῇ συμμετοχή του στὸ Πάθος τοῦ Κυρίου καὶ, κατ ἄχο- 
λουθία, στην Ἀνάστασή Του. 


(ν) Ὁ Κύριλλος, ὅμως, ἀναφέρεται καὶ στήν κατάδυση καὶ ἀνά- 
ὄνση τοῦ βαπτιζόµενου, ἡ ὁποία πραγματοποιεῖται μετὰ ἀπὸ την 
προβαπτισματικὴ χρίση: 

Μετὰ ταῦτα ἐπὶ τὴν ἁγίαν τοῦ θείου βαπτίσματος ἐχειραγῶ- 
γεῖσθε κολυµβήθραν, ὣς ὁ Χριστὸς ἀπὸ τοῦ σταυροῦ ἐπὶ τὸ προ- 
κείµενον μνῆμα. Καὶ ἠρωτᾶτο ἕκαστος εἰ πιστεύει εἰς τὸ ὄνομα τοῦ 
Πατρός, καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ ἁγίου Πνεύματος. Καὶ ὡὠμολογεῖτε 
τὴν σωτήριον ὁμολογίαν, καὶ κατεδύετε τρίτον εἰς τὸ ὕδωρ καὶ 
πάλιν ἀνεδύετε, καὶ ἐνταῦθα διὰ συμβόλου τὴν τριήµερον τοῦ 
Χριστοῦ αἰγιττόμενοι ταφήν. Καθάπερ, γὰρ ὁ Σωτὴρ ἡμῶν τρεῖς 
ἡμέρας καὶ τρεῖς γύκτας ἐν τῇ χαρδίᾳ τῆς γῆς πεποίηκεν, οὕτω καὶ 
ὑμεῖς ἐν τῇ πρώτῃ ἀναδύσει τὴν πρώτην ἐμιμεῖσθε τοῦ Χριστοῦ ἐν 
τῇ γῇ ἡμέραν καὶ τῇ καταδύσει τὴν νύκτα. ὥσπερ γὰρ ὁ ἐν νυκτὶ 
οὐκέτι βλέπει, ὁ δὲ ἐν ἡμέρᾳ φωτὶ διάγει, οὕτως ἐν τῇ καταδύσει ὡς 
ἐν νυκτὶ οὐδὲν ἑωρᾶτε, ἐν δὲ τῇ ἀναδύσει πάλιν ὡς ἐν ἡμέρᾳ 
ἐτυγχάγετε ὄντες. Καὶ ἐν τῷ αὐτῷ ἀπεθνήσκετε καὶ ἐγεννᾶσθε καὶ 
τὸ σωτήριον ἐχεῖνο ὕδωρ καὶ τάφος ὑμῖν ἐγίνετο καὶ µήτηρ. Καὶ 
ὅπερ Σολομῶν ἐπ ἄλλων εἴρηκε, τοῦτο ἁρμόσαι ἅν ὑμῖν. ἑκεῖ μὲν 
γὰρ ἔλεγε «Καιρὸς τοῦ τεκεῖν καὶ καιρὺς τοῦ ἀποθανεῖν». Ἐφ᾽ὑμῖν 
δὲ τὸ ἀνάπαλιν. καιρὸς τοῦ ἀποθανεῖν, καὶ καιρὸς τοῦ γεννηθῆναι. 
Καὶ εἷς καιρὸς ἁμφοτέρων τούτων ποιητικός, καὶ σύνδρομος 
ἐγίνετο τῷ θανάτῳ ἡ γέννησις ἡ ὑμετέραῦθ, 

Ἡ ἀνάλυση τῆς παραπάνω μαρτυρίας ὁδηγεῖ στὰ ἀκόλουθα συµ.- 
περάσματα: 


395 Μυσταγωγικὴ Κατήχησις Β΄’, 4, ΒΕΠΕΣ 39, 1969 ο, 251(19:36). 
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α) Ἡ ἀναφορὰ σὲ «ἁγία πολυµβήθρα», πρὸς την ὁποία ἔρχονται 
οἱ βαπτιζόμενοι ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὴν προβαπτισματικὴ χρίση, ὑπο- 
δηλώνει τὸν καθαγιασμὸ τοῦ ὕδατος (ποὺ ἔχει προηγηθεῖ), ὁ ὁποῖος 
καθιστᾶ «ἅγιο» τὸν τόπο τοῦ Βαπτίσματος. Ὁ ὄρος «κολυµμβήθρα» 
παραπέμπει στὸν τόπο τῆς βαπτίσεως, χῶρὶς νὰ διασαφηνίζει ἐὰν 
ἐπρόκειτο περὶ τῶν γνωστῶν βαπτιστηρίων ἤ περὶ τῆς «πολυμ- 
βήθρας» μὲ τὴ σημερινή ἔννοιαζόι. Ἀξιοσημείωτη εἶναι καὶ ἡ πληρο- 
φορία ὅτι οἱ βαπτιζόµενοι «χειραγωγοῦντο» πρὸς τὸν τόπο τοῦ 
Βαπτίσματος, δηλαδη ὁδηγοῦντο ἀπὸ τοὺς ἱερεῖς ἤ τοὺς διακόνους, 
Ἡ ἔννοια τῆς «χειραγῶωγίαο παραπέμπει σὲ τελετή µυήσεως, κατὰ 
την ὁποία ὁ μυούµενος καθοδηγεῖται πρὸς τὸν τόπο τῆς µυήσεως, 
Σύµφωνα μὲ τὸν Κύριλλο, ἡ «χειραγώγηση» αὐτὴ παραλληλίζεται 
μὲ τὴ μεταφορὰ τοῦ Χριστοῦ ἀπὸ τὸ σταυρὺ στὸ μνῆμα, Ἡ εἰκόνα 
αὐτῃ στοχεύει στὸ νὰ διαδηλώσει την ἀλήθεια ὅτι, ὁ βαπτιζόμενος 
θεωρεῖται ὡς «νεχρὸς» γιὰ τὴν προηγούµενη ζωή του καὶ πορεύεται 
στὸν τόπο, ἀπ'ὸὁπου θὰ ἀναστηθεῖος, 

β) Ἡ κατάδυση καὶ ἀνάδυση στὸ ὕδωρ ἀντιστοιυχεῖ μὲ τὴν τελε- 
τουργικὴ πρακτική τοῦ Ἱππολύτου: σὲ κάθε µία ἀπὺ αὐτὲς διατυ- 
πώνεται ἡ ὁμολογία πίστεως στὸν Πατέρα τὸν Υἱὸ καὶ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα. Ὁ Κύριλλος ἐπαναλαμβάνει τὸν παραλληλισμὸ τῆς τριπλής 
ὁμολογίας τῆς πίστεως μὲ τὴν τριήμερο ταφὴ τοῦ Κυρίουξς, 
θέλοντας νὰ διαδηλώσει τὴν ἀλήθεια ὅτι ἡ κατάδυση στὸ ὕδωρ 
συνεπάγεται τὴν ἀνάσταση τοῦ πιστοῦὀό, κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο ποὺ 
ἡ ταφὴ τοῦ Κυρίου ἀποτελοῦσε προὐπόθεση τῆς Ἀναστάσεώς Του. 
Ἡ ἀντιστοιχία τῶν ἐννοιῶν «ταφὴ-Ἀνάσταση» μὲ τς ἔννοιες «κατά- 


366 Τὸν 4ο αἲ, πάντως, μαρτυρεῖται ἡ ὕπαρξη μικρῶν βαπτιστηρίων, τὰ ὁποῖα 
ἐπονομάζονταν «κολυμβήθρες» (βλ. τὴ µελέτη τοῦ ΤΙΚΙΑΡΕΒ, Ρἰσοίσε, Ραάετῦοτπ 
1939, σσ. 159-160). 

367 Ἐπὶ τοῦ θέµατος αὐτοῦ, πρβλ. τὴν ἄποψη τοῦ Μ.Βασιλείου, ὁ ὁποῖος ἀπευθυνό- 
µενος πρὸς τοὺς βαπιξόµενους, τονίζει τὰ ἀκόλουθα: Ἐὰν μὴ σύμφυτος γένη τῷ 
ὁμοιώματι τοῦ θανάτου αὐτοῦ, πῶς ποινωνὺὸς γεννήση τῆς ἀναστάσεως,..Τὸ 
βάπτισμα δύναµές ἐστιν πρὸς τὴν ἀνάστασιν (Ὁμιλία Προτρεπτικὴ εἰς τὸ ἅγιον 
Βάπτισμα, 2, ΡΟ 31, 428Α). 

366 Πρβλ. τὸ τοῦ Μ.Βασιλείου: Περὶ δὲ τῆς ἐν τῷ βαπτίσµατι ἀνανεώσεως οὐκ οἶδα 
Ἠὶ ἐπῆλθέ σο:ι ἐρωτῆσαι, εἶπερ ἐδέξω τὴν κατάδυσιν τὸν τύπον τῶν τριῶν ἡμερῶν 
ἐππληροῦν (Ἐπιστολὴ ΣΛΣΤ, 5, ΡΟ 32, 884Α). 

365 ΠΡρβ)., τὴν ἄποψη τοῦ Μ.Ἀθανασίου: Ἀναστάσεώς τε νεχρῶν τοῦτο γὰρ ἕν τε τῷ 
βαπτίσµατι γίνεται καὶ ἐν τῇ ὁμολογίᾳ βεβαιοῦται (Ἀποσπάσματα, ΒΕΠΕΣ 33, 
1963, σ. 185, 36). 
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δυση-ἀνάδυση» εἶναι ὁ θεολογικὸς ἄξονας τῆς βαπτισματικῆς ἑρμη- 
γευτικῆς τοῦ Κυρίλλου, 

γ) Ὁ θεολογικὸς αὐτὸς ἄξονας τυγχάνει περαιτέρω ἀναπτύξεως 
ἀπὸ τὸν Κύριλλο: ἡ κατάδυση ἀποτελεῖ τὴ «νύκτα» τῆς ζωῆς τοῦ 
Κυρίου (τὴν παραμονή Του στὸν ἅδη), ἐνῶ ἤ ἀνάδυση την «ἡμέ- 
ρα»:0, δηλαδη τὴν Ἀνάστασηὸῃ. Ἡ κατάδυση ἐκφράζει τὸ 
χαρακτηριστικὸ στοιχεῖο τῆς νύκτας ὅτι ὁ ἄνθρωπος δὲν βλέπει 
λόγῳ τοῦ σκότους. παρομοίως καὶ ὁ βαπτιξζόµενος ποὺ εὑρίσκεται 
πάτω ἀπὸ τὴν ἐπιφάνεια τοῦ ὕδατος  Ἡ ἀνάδυση ἀποτελεῖ τν 
ἐπάνοδο στὸ φῶς, κατὰ παρόμοιο τρόπο ποὺ ἡ ἡμέρα διαδέχεται τή 
νύκτα. 

ὃ) Ἡ ἔννοια τῆς καταδύσεως-ἀναδύσεως ὡς ἀντίστοιχης τῆς νύ- 
πτας-ἡμέρας εἰσάγει, σύµφωνα μὲ τὸν Κύριλλο, στὴν ἔννοια τοῦ 
«θανάτου-γεννήσεως». Ἡ κατάδυση συνιστᾶ «θάνατο» γιὰ τὸν πι- 
στό, ἐνῶ ἡ ἀνάδυση συνιστᾶ «γέννηση». Γιαὐτὸ ὁ Κύριλλος ἀπο- 
καλεῖ τὸ ὕδωρ ὡς «τάφο» καὶ ὡς «μητέρα». Ἡ ἀντιστοιχία τῶν 
ἐννοιῶν «κατάδυση-ἀνάδυση» μὲ τὶς ἔννοιες «θάνατος-γέννηση» 
παραπέμπουν στή θεολογία περὶ τοῦ Βαπτίσματος ὡς «θανάτου» 
τοῦ παλαιοῦ ἀνθρώπου”; καὶ ὡς «γεννήσεως» τοῦ νέου ἀνθρώπου 
(τὸ Βάπτισμα ὡς «ἀναγέννηση» 13). 


319 Πρβλ. τη μαρτυρία τοῦ Ψευδο-Αθανασίου: Ἐν γὰρ ταῖς τρισὶ καταδύσεσι τοῦ 
βαπτίσματος τὰς τρεῖς νύπτας τοῦ θανάτου Κυρίου μιμοῦνται, ἐπειδὴ ἐν τῇ 
καταδύσει οὐδὲν δύνανται βλέπειν ἐν νυµτί ἐν δὲ ταῖς τρισοὶν ἀναδύσεσι τοῦ 
βαπτίσματος τὰς τρεῖς ἡμέρας τοῦ Κυρίου μιμοῦνται, ἐπειδὴ ὣς ἐν τῇ ἡμέρᾳ πάντα 
καθορῶσιν ἐν τῇ ἀναδύσει (Ἑρμηνεία τῶν Ψαλμῶν ΡΓ’, 45, 46, ΒΕΠΕΣ 34, 1963, σ. 
240, 26). Βλ. καὶ την ἐπί τοῦ θέματος αὐτοῦ μαρτυρία τοῦ Γρηγορίου Νύσσης, ὁ 
ὁποῖος τονίζει ὅτι, «ἡμεῖς τὸ βάπτισμα παραλαμβάνοντες εἰς µίκησιν τοῦ Κυρίου 
καὶ διδασκάλου καὶ παθηγεµόνος ἡμῶν, εἰς γῆν μὲν οὐ θαπτόμεθα..ἐπὶ δὲ τὸ 
συγγενὲς τῆς γῆς στοιχεῖον, τὸ ὕδωρ, ἐρχόμενοι, ἐκείνγῳ ἑαυτοὺς ἐγκρύπτομεν, ὡς ὁ 
Σωτὴρ τῇ γῇ, καὶ τρίτον ποιήσαντες, τὴν τριήµερον ἑαντοῖς τῆς ἀναστάσεως χάριν 
ἐξεικονίζομεν (Εἰς τὴν ἡμέραν τῶν Φώτων, ΡΟ 46, 565ΑΡΒ). 

31 Μὲ βάση τὴν ἀλήθεια αὐτή, ὁ Μ.Βασίλειος τονίζει ὅτι τὸ Βάπτισμα συνιστᾶ 
«δύναμη» πρὸς τὴν ἀνάστασιν τὴν τελικὴν (Ὁμιλία 13 εἰς τὸ ἅγιον Βάπτισμα, Ἱ., 
ΡΟ 31, 4240). 

317 ἙῬλ. τὶς εὔστοχες ἐπισημάνσεις τοῦ ἀείμνηστου παθηγητοῦ π.Ἰ].Ρωμανίδου («Ἡ 
ἀνθρωπολογία τοῦ Μ.Εὐχολογίου», Κιβωτὸς 3, 1955, σ.112). 

315 ΠΟβλ. τὴν ἄποψη τοῦ Γρηγορίου Νύσσης Βάπτισμα τοίνυν ἐστὶν κάθαρσις, 
ἄφεσις πλημμελημάτων, ἀνακαινισμοῦ καὶ ἀναγεννήσεως αἰτία. ἀναγέννησιν δὲ 
ψόησον ἐννοία θεωρουμένην, ὀφθαλμοῖς οὐ βλεπομένην..τὸν κατεστιγµένον ταῖς 
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ε) Ὡς βιβλική κατοχύρωση τῶν θέσεών του ὁ Κύριλλος ἐπικα- 
λεῖται τὸ χωρίο τοῦ Ἐκκλησιαστῆ 3,2 (καιρὸς τοῦ τεκεῖν καὶ καιρὺς 
τοῦ ἀποθανεῖν). Θεωρεῖ ὅτι στὸ Βάπτισμα ἰσχύει ἡ ἀναστροφὴ τοῦ 
ἐν λόγῳ χωρίον: χαιρὸς τοῦ ἀποθανεῖν (κατάδυση) καὶ καιρὸς τοῦ 
γεννηθῆναι (ἀνάδυση). Τὸ Ἐκκλ. 3,2, ἑπομένως ἀποτελεῖ (σύμφωνα 
μὲ τὸν Κύριλλο) βιβλικὴ τυπολογία τῆς θεολογίας τοῦ Βαπτίσματος. 


(νι) Κατὰ τὸ δεύτερο ἥμισυ τοῦ 4ου αἰ., ὁ Μ.Βασίλειος μαρτυρεῖ 
περὶ τῆς συναφείας ὁμολογίας τῆς πίστεως καὶ τριπλῆς καταδύσεως: 
Πίστις δὲ καὶ βάπτισμα, δύο τρόποι τῆς σωτηρίας, συμφυεῖς ἀλλή- 
λοις χαὶ ἀδιαίρετοι. Πίστις μὲν γὰρ τελειοῦται διὰ βαπτίσματος, 
βάπτισμα δὲ θεμελιοῦται διὰ πίστεως, καὶ διὰ τῶν αὐτῶν 
ὀνομάτων ἑκάτέρα πληροῦνται. Ὡς γὰρ πιστεύοµεν εἰς Πατέρα καὶ 
Υἱὸν καὶ ἅγιον Πνεῦμα, οὕτω καὶ βαπτιξόμεθα εἰς τὸ ὄνομα τοῦ 
Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ ἁγίου Πνεύματος. Καὶ προάγει μὲν ἡ 
ὁμολογία πρὸς τὴν σωτηρίαν εἰσάγουσα: ἐπακολουθεῖ δὲ τὸ βάπτι- 
σµα ἐπισφραγίξον ἡμῶν τὴν συγκατάθεσιν'. Ἡ μαρτυρία τοῦ Μ. 
Βασιλείου δὲν ἀναφέρεται στὴ διαδικασία τῆς ἐρωταποκρίσεως 
πρὶν ἀπὺ τὴν κατάδυση, ὑποδηλώνει ὅμως την ὕπαρξη ὁμολογίας 
πρὶν ἀπὸ τῇ βάπτιση (προάγει ἡ ὁμολογία.. ἐπακολουθεῖ τὸ βάπτι- 
σμα). 

Ἡ ἐπίχληση τῆς Ἁγίας Τριάδος κατὰ τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ 
ἀνάδυση ἴσχυε πάντοτε, ὅπως μαρτυρεῖ ὁ Μ.Βασίλειος Γρηγόριος 
ὁ Θεολόγος ἀναφέρεται στὴ βαπτισματική ὁμολογία, χωρὶς ὅμως νὰ 
διευκρινίζει ἐὰν ἐπρόκειτο περὶ ἐπικλήσεως κατὰ τὴν τριπλ] κατά- 
δυση καὶ ἀνάδυσηζ Παρόμοια σύγχυση περὶ «ὁμολογίας» καὶ 
«ἐπικλήσεως κατὰ τὴ κατάδυση προέρχεται καὶ ἀπὸ τὴ μαρτυρία 
τοῦ Γρηγορίου ΝύσσηςΣ’'. Τοῦτο συμβαίνει διότι ὁ Νύσσης ἀντὶ τοῦ 
ὕρου «ἐπίκλησιο χρησιμοποιεῖ ἐπίσης τοὺς ὅρους «πίστιο καὶ 


ἁμαρτίαις καὶ κακοῖς ἐπιτηδεύμασιν ἐμπαλαιωθέντα, χάριτι βασιλικῇ ἐπανάγομεν 
εἰς τὸ τοῦ βρέφους ἀνεύθυνον (Εἰς τὴν ἡμέραν τῶν Φώτων, ΡΟ 46, 980Ρ). 

34 Περὶ τοῦ ἁγίου Πνεύματος ΤΒ΄, 28, 50 1795, 1968, σ. 346 (31-40). 

315 Ώγ τρισὶν οὖν καταδύσεσι, καὶ ἰσαρίθμοις ταῖς ἐπικλήσεσι, τὸ µέγα µυστήριον 
τοῦ βαπτίσματος τελειοῦται (Περὶ τοῦ ἁγίου Πνεύματος ΤΕ’, 35, 5Ο 1705, 1968, σ. 
368, 56-58). 

316 Λόγος ΛΓ’, Πρὸς Ἀρειανοὺς Καὶ εἰς σεαυτόν͵ Ι1Ζ', Ρα 36, 2365, 

371 Βαπτιξόμεθα τοίνυν ὡς παρελάβομµεν, εἰς πατέρα καὶ Υἱὸν καὶ Πνεῦμα ἅγιον. 
Πιστεύομεν δὲ ὥς βαπτιζόµεθα. σύμφωνον γὰρ εἶναι προαήκει τῇ ὁμολογίᾳ τὴν 
πίστιν (Ἐπιστολὴ ΚΑ’, ΡΟ 46, 10928). 
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«εὐλογία»» ὃ, γεγονὸς ποὺ σηµαίνει ὅτι ἡ βαπτισματικὶή ὁμολογία 
πίστεως μποροῦσε νὰ ἐκφραστεῖ κατὰ τῇ τριπλὴ κατάδυση καὶ 
ἀνάδυση. 


(ν1) Στὸ 7ο βιβλίο τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἡ ὁμολογία τῆς 
πίστεως μαρτυρεῖται ἀποσυνδεδεμένη ἀπὸ τὴν τριπλὴ κατάδυση 
καὶ ἀνάδυση, περισσότερο δὲ συνδεδεμένη μὲ τὴν σύνταξη: 

Μετὰ δὲ τὴν ἀποταγὴν συντασσόµεγος λεγέτω ὅτι. καὶ συντάσ- 
σοµαι τῷ Χριστῷ καὶ πιστεύω καὶ βαπτίξοµαι εἷς ἕνα ἀἁγέννητον 
µόνον ἀληθινὸν Θεὸν παντοκράτορα, τὸν Πατέρα τοῦ Χριστοῦ, 
κτίστην καὶ δημιουργὸν τῶν ἁπάντων, ἐξ οὗ τὰ πάντα. Καὶ εἰς ἕνα 
Κύριον Ἰησοῦν τὸν Χριστόν, τὸν µονογενῆ αὐτοῦ Υἱόν, τὸν πρωτό- 
τοκον πάσης κτίσεως, τὸν πρὸ τῶν αἰώνων εὐδοκία τοῦ Πατρὸς 
γεννηθέντα, οὐ κτισθέντα, δι οὗ τὰ πάντα ἐγένετο τὰ ἓν οὐρανοῖς 
καὶ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, ὁρατά τε καὶ ἀόρατα. τὸν ἐπ ἑσχάτων τῶν 
ἡμερῶν κατελθόντα ἐξ οὐρανῶν καὶ σάρκα ἀναλαβόντα, ἐκ τῆς 
ἁγίας Παρθένου Μαρίας γεννηθέντα, καὶ πολιτευσάµεγον ὁσίως 
ματὰ τοὺς νόμους τοῦ Θεοῦ καὶ πατρὸς αὐτοῦ, καὶ σταυρωθέντα 
ἐπὶ Ποντίου Πιλάτου καὶ ἀποθανόντα ὑπὲρ ἡμῶν, καὶ ἀναστάντα 
ἐν νεκρῶν μετὰ τὸ παθεῖν τῇ τρίτῃ ἡμέρᾳ καὶ ἀνελθόντα εἰς τοὺς 
οὐρανοὺς καὶ καθεσθέντα ἐν δεξιᾷ τοῦ πατρός, καὶ πάλιν ἐρχό- 
µενον ἐπὶ συντελείᾳ τοῦ αἰῶνος μετὰ δόξης κρῖναι ζῶντας καὶ νε- 
χορούς, οὗ τῆς βασιλείας οὖκ ἔστιν τέλος. βαπτίζοµαι καὶ εἰς τὸ 
Πνεῦμα τὸ ἅγιον, τοῦτῖστιν τὸν παράκλητον, τὸ ἐνεργῆσαν ἐν 
πᾶσι τοῖς ἀπαἰῶνος ἁγίοις, ὕστερον δὲ ἀποσταλὲν λαὶ τοῖς 
ἀποστόλοις παρὰ τοῦ Πατρὸς κατὰ τὴν ἐπαγγελίαν τοῦ σωτῆρος 
ἡμῶν καὶ Κυρίου Ἰησοῦ Χριστοῦ, καὶ μετὰ τοὺς ἁποστόλους δὲ 
πᾶσι τοῖς πιστεύουσι ἐν τῇ ἁγία κπαθολικῇ καὶ ἁποστολικῇ 
Ἐγλκλησίᾳ: εἰς σαρκὸς ἀγάστασιν καὶ εἷς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν καὶ εἰς 
βασιλείαν οὐρανῶν καὶ ες ζωὴν τοῦ μέλλοντος αἰῶνος'.. 

Ἐκτὸς ἀπὸ τὸ στενό σύνδεσμό του μὲ τὴ σύνταξη, τὸ µαρτυ- 
ρούμενο στὶς Ἀποστολικὲς Διαταγὲς Σύμβολο τῆς Πίστεως δὲν ἔχει 
µόνο χαρακτήρα ὁμολογίας, ἀλλὰ ἐπέχει θέση σχολίου στὸ Βάπτι- 
σµα: ὁ βαπτιζόµενος δὲν πιστεύει µόνο «εἰς,» ἀλλὰ καὶ βαπτίζεται 
«εἷς..». 'Ὑπὸ την ἔννοια αὐτὴ τὸ μαρτυρούμενο Σύμβολο τῆς Πί- 


3786 Πρὸς τοὺς βραδύνοντας εἰς τὸ βάπτισμα, ΡΟ 46, 421. 
3797, ΧΙ], 3-6. ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠΙ, σ. 98(7)- 100(33). 
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στεως «προαναγγέλλει» τὴν ὁμολογία κατὰ τὴν τριπλή κατάδυση 
καὶ ἀνάδνση. 

Ὡς πρὺς τὸ περιεχόµενο τῆς ὁμολογίας αὐτῆς θὰ πρέπει νὰ ἐπι- 
σημανθεῖ ὅτι ἀχολουθεῖ τὸν κανόνα συνόψεως τῆς κατηχητικῆς δι- 
δασκαλίας,. Οἱ «ὁμολογίες» καὶ τὰ «σύμβολα τῆς Πίστεως ἐμφανίσ- 
τηκαν καὶ χρησιμοποιήθηκαν ἀρχικὰ σὲ σχέση μὲ τὴν προετοιμασία 
τοῦ Βαπτίσματος, ὡς περίληψη τῶν ὁδηγιῶν ποὺ δίνονταν καθηµε- 
ρινὰ σ᾿αὐτοὺς ποὺ ἐπρόκειτο νὰ βαπτιστοῦν κατὰ τὴ διάρκεια τῶν 
ἑπτὰ ἑβδομάδων πρὶν ἀπὸ την πασχαλινη τέλεση τοῦ Βαπτίσ- 
µατος»ὃ. Ἡ σημαντικότερη, ὅμως, διαπίστωση εἶναι ὅτι ἡ ὁμολογία 
Πίστεως τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἀποτελεῖ ἕνα προ-Νικαϊκὸ 
Σύμβολο Πίστεως καὶ, ἑπομένως, ἀρκετὰ παλαιό. Αὐτὸ συνάγεται 
ὄχι µόνο ἀπὸ τὶς ἐπιμέρους φραστικὲς (καὶ μη δογματικοῦ περιε- 
χοµένου) διαφορές, ἀλλὰ κυρίως ἀπὺ την ἀπουσία τῆς νικαϊκῆς 
θεολογίας περὶ ὁμοουσιότητας τοῦ Ὑϊοῦ μὲ τὸν Πατέρα. Ἄλλη 
ἔνδειξη, ἐπίσης, περὶ ἀρχαιότητας τοῦ κειµένου εἶναι ἡ φράση τὸν 
ἐπ ἐσχάτων τῶν ἡμερῶν κατελθόντα ἐξ οὐρανῶν.., ἣ ὁποία ὑπο- 
δηλώνει τὴ χρονική προσέγγιση τοῦ συγκεκριμένου συμβόλου μὲ 
την ἐποχὴη τοῦ Χριστοῦ. Ἀπούσα, ἐπίσης, εἶναι ἡ μετὰ τὸν 4ο αἰ. 
ἐμφανιζόμενη πρακτικὴ τῆς διὰ τοῦ Βαπτίσματος ἐφάπαξ ἀφέσεως 
τῶν ἁμαρτιῶν. Ἡ ἀπουσία παρόμοιας μαρτυρίας συνηγορεῖ, ἐπίσης, 
ὑπὲρ τῆς ἀρχαιότητας τοῦ Συμβόλου. 

(η!) Ὅπως, ἤδη, προαναφέρθηκε στήν περὶ συντάξεως μὲ τὸ 
Χριστὸ παράγραφο, ὃ Θεόδωρος Μοψουεστίας συνδέει στὶς Κατη- 
χήσεις του τὶ σύνταξη μὲ τὴν ὁμολογία τῆς πίστεως. Ἔτσι, ἀμέσως 
μετὰ τὴν ἁπόταξη σημειώνονται τὰ ἀκόλουθα: «...καὶ διακηρύσω τὴ 
δέσμευσή µου στην πίστη καὶ πιστεύω καὶ βαπτίζοµαι στὸ ὄνομα 
τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Ὑἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»»ἵι. Σχολιά- 
ζοντας αὐτὴν τὴν ὁμολογία τῆς πίστεως, ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας 
ἐπικαλεῖται τῇ φράση τοῦ «μακαρίου Παύλου» ὅτι πιστεῦσαι δεῖ 
τὸν προσερχόµενον τῷ (Θεῷ (Ἔβρ. 11, 6). Ἡ πίστη αὐτὴ πρὸς τὸν 
«ἀόρατο» Θεὸ εἶναι ταυτοχρόνως πίστη στὰ «ἀόρατα» ἀγαθὰ ποὺ 


380 Πρβλ. Α.5«ΗΜΕΜανν, Ἐξ ὕδατος.., σ. 49, Περὶ τοῦ ἰδίου θέµατος, βλ. καὶ σὲὶς 
μελέτες τῶν «ΚΕΗΙΥ, Εαν Οηίσίίαπ.. καὶ ν.ΝΕυΡΕΙΟ, ΤΗε εατίίεσ... Ὅσον ἀφορᾶ 
στὶς βαπτισματιωὲς ὁμολογίες μετὰ την Α΄Οἰνουμενικὴ Σύνοδο, βλ. Α.Μ.ΕΙΤΤΕΕ, Ἴλας 
Κοησἠ νου Κοησιαπιιπορ6ί επά δείη γηηδοί, Οὔήπρεη 1965. 

381 Ὡμιλία 13 (2η περὶ τοῦ Βαπτίσματος), ἃ5, ἔκδ. Ν.ΤΟΝΝΕΑὕ-Ε.ΡΕΥΕΕΞΣΕ, σ. 373. 
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παρέχει τὸ Βάπτισμα” Γιαὐτό, συνεχίζει ὁ Μοψουεστίας, ἔκφω- 
νοῦμε τὸ «βαπτίζοµαι εἰς τὸ ὄνομα τῆς Ἁγίας Τριάδος», διὰ τῆς 
Ὁποίας τὰ πάντα δημιουργήθηκαν”. Εἶναι φανερὸ ὅτι ὁ Θεόδωρος 
Μοψουεστίας δὲν παραθέτει μὲν τὸ κείµενο τῆς ὁμολογίας τῆς 
πίστεως, ἀλλὰ ἐκθέτει τὸ περιεχόμενό της στὸ θεολογικό της σχο- 
λιασμό. 

Ὁ σύνδεσμος τῆς συντάξεως μὲ τὴν ὁμολογία τῆς πίστεως παρα- 
τηρεῖται καὶ στὸ Περὶ ἐχκλησιαστικῆς ἱεραρχίας  Ἡ «ὁμολογία» 
συντάξεως μὲ τὸ Χριστὸ συνοδεύεται ἀπὸ τὴν «ὁμολογία» ὅλων 
τῶν «θεοπαράδοτων ἱερολογιῶν». Ἡ «ὁμολογία» αὐτὴ τοῦ περιε- 
χοµένου τῆς διδασκαλίας («ἱερολογίες») εἶναι ἡ «ὁμολογία τῆς πί- 
στεως». Ὁ συγγραφέας τοῦ Περὶ ἐχκλησιαστικῆς ἱεραρχίας προσθέ- 
τει ὅτι, ὁ βαπτιζόµενος καλεῖται ἀπὸ τὸν ἱερέα «νὰ βεβαιώσει τρεῖς 
φορὲς τὴν ὁμολογία»λή. Ἡ μαρτυρία αὐτὴ εἶναι σημαντικὴ διότι 
ἐπιβεβαιώνει τὴν πρακτικὴ τῆς τριπλής ὁμολογίας πίστεως, ἢ ὁποία 
διατηρεῖται στὴ σύγχρονη λειτουργικἩ πράξη. 

Παντελής, ὅμως, ἔλλειψη μαρτυρίας περὶ ὁμολογίας πίστεως πα- 
ρατηρεῖται στὶς Βαπτισματικὲς Κατηχήσεις τοῦ ἄρυσοστόμου. Στις 
Κατηχήσεις αὐτὲς γίνεται ἀναφορὰ σὲ «ὁμολογία τῆς δεσποτείας 
τοῦ Χριστοῦ», ἡ ὁμολογία ὅμως αὐτῆ σχετίζεται σαφῶς μὲ τὴ 
σύνταξη. Δὲν ὑπάρχουν ἐπαρκὴ στοιχεῖα ὥστε νὰ ὑποστηρίξουμε ὅτι, 
στὺ Χρυσόστομο ὑφίσταται τὸ ἀκριβῶς ἀντίθετο, μὲ τὸ Θεόδωρο 
Μοψουεστίας, φαινόμενο" ὅτι δηλαδη ἡ σύνταξη μὲ τὸ Χριστὸ ἐπέ- 
χει θέση ὁμολογίας. Σχολιάζοντας τὸ Ἐβο. 4,14 (ἔχοντες οὖν ἄρχιε- 
ρέα µέγαν διεληλυθότα τοὺς οὐρανούς, Ἰησοῦν τὸν Υἱὸν τοῦ Θεοῦ, 
χρατῶμεν τῆς ὁμολογίας), ὁ Χρυσόστομος σημειώνει: Ποίαν ὁμολο- 
γίαν λέγει; Ὅτι ἀνάστασις ἐστιν, ὅτι ἀἁνταπόδωσις, ὅτι μύρια 
ἀγαθά, ὅτι ὃ Χριστός ἐστιν, ὅτι ἡ πίστις ὀρθή. Ὁ σχολιασμὸς 
αὐτὸς τῆς ἔννοιας τῆς «ὁμολογίας» ἀποκαλύπτει κάποιες πτυχὲς τοῦ 
περιεχοµένου τῆς πίστεως, Ἡ σχετικη μαρτυρία, βεβαίως, δὲν συν- 
δέεται μὲ τὸ Βάπτισμα, ἀποπαλύπτει ὅμως ὅτι ὁ Χρυσόστομος μὲ 
τὸν ὅρο «ὁμολογία» ἐννοεῖ την ὁμολογία τῆς πίστεως. 


38 Στὸ ἴδιο, 14, σ.301. 

353 Στὸ ἴδιο, 15, σ.303. 

36 Β΄, β’, 1, σ. 352415-16). 

286 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β', 22, ΨΕΝΟΕΒ, σ. 145(2). 

3 Ὁμιλία Ζ΄ εἰς τὴν πρὸς Ἑβραίους ΕΙΠΕ 24, σ. 380(23-25). 
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(κ) Ὡς πρὺς τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση, οἱ Ἀποστολικὲς 
Διαταγὲς τονίζουν ὅτι ἡ βαπτισματικὴ πράξη εἶναι θεμελιωμένη στη 
«διαταγὴ» τοῦ Κυρίουδ. Ἡ διαταγή αὐτὴ (Μτ. 28, 29-20) δὲν 
ἀφορᾶ µόνο στὸ ἴδιο τὸ Βάπτισμα, ἀλλὰ καὶ στὸν τρόπο τελέσεως 
(οὕτω βαπτίσεις): εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος. Πρόκειται περὶ ἐπιβεβαιώσεως τῆς ἀρχαιότατης 
βαπτισματικῆς μαρτυρίας περὶ τοῦ Βαπτίσματος εἰς τὸ ὄνομα τῆς 
Ἁγίας Τριάδος, 

Οἱ πλέον, ὅμως, ἐπὶ τοῦ θέματος ἀξιοσημείῶτες μαρτυρίες προέρ- 
χονται ἀπὸ τοὺς µθ΄ καὶ ν΄ κανόνες τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν 
(Π΄, 41): 

Εἴ τις ἐπίσκοπος ἤ πρεσβύτερος κατὰ τὴν τοῦ Κυρίου διάταξιν 
μὴ εἰς Πατέρα καὶ εἰς Υἱὸν καὶ Ἅγιον Πνεῦμα βαπτίσῃ, ἀλλὰ εἰς 
τρεῖς ἀνάρχους ἤ εἰς τρεῖς υἱοὺς ἤ εἰς τρεῖς παρακλήτους, χαθαι- 
ρείσθω”Ἡ. 

Εἴ τις ἐπίσκοπος ἤ πρεσβύτερος μὴ τρία βαπτίσµατα μιᾶς µυή- 
σεως ἐπιτελέσῃ, ἀλλὰ ἕν Βάπτισμα τὸ εἰς τὸν θάνατον τοῦ Κυρίου 
διδόµενον, καθαιρείσθω. οὐ γὰρ εἶπεν ὁ Κύριος ἡμῖν. «εἰς τὸν 
θάνατόν µου βαπτίσατε», ἀλλά «πορευθέντες µαθητεύσατε πάντα 
τὰ ἔθνη, βαπτίξοντες αὐτοὺς εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ 
καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»Ώς. 

Εἶναι σαφὴς ὁ ἀντιαιρετικὸς χαρακτήρας τοῦ µθ΄ κανόνα, ὅπου 
ἐκφράζεται ἡ ἀπόρριψη εἴτε τῶν Σαβελλιανικῶν εἴτε τῶν Πνευμα- 
τομαχικῶν τάσεων. Ἡ βαρύτητα τοῦ κανόνα ἑστιάζεται στὴν τοῦ 
Κυρίου διάταξιγ. τονίζεται, δηλαδή, ὅτι ἡ βαπτισματικὴή πράξη «εἰς 
τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἆπο- 
τελεῖ ἐντολη τοῦ ἴδιου τοῦ Κυρίου καὶ, ἑπομένως, ἀποχλείονται ἐξ 
ὁρισμοῦ οἱ ὅποιες αἱρετικὲς μορφὲς Βαπτίσεως2,, 


357 Περὶ δὲ τοῦ Βαπτίσματος, ὦ ἐπίσκοπε ἤ πρεσβύτερε, ἤδη μὲν πρότερον 
διαταξάµεθα, καὶ) νῦν δὲ φαµεν ὅτι οὕτως βατίσεις ὣς ὁ Κύριος ἡμῖν διετάξατο 
λέγων «Πορευθέντες µαθητεύσατε πάντα τὰ ἔθνη, βαπτίζοντες αὐτοὺς εἰς τὸ 
ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ ἁγίου Πνεύματος, διδάσκοντες αὐτοὺς 
τηρεῖν πάντα ὅσα ἐνετειλάμην ὑμῖν». τοῦ ἀποστείλαντος Πατρός, τοῦ ἐλθόντος 
Χριστοῦ, τοῦ µαρτυρήσαντος Παρακλήτου [Ζ’, ΧΧΙ, 1, ΜΕΤΖΟΕΕ 1Η, σσ. 46(1)- 
45(8)]. Ποβλ. ἐπίσης, Ζ’, ΧΙ, 3, ΜΕΤΖΟΕΕ ΙΠΙ, σ. 96(11- 13). 

386 Κανόνας µθ’ ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠ, α. 29/(197- 201). 

38 Κανόνας ν, ΜΕΤΖΟΕΒ ΠΠ, σ. 290(202)- 292(208). 

390 Ῥὸ χριστιαγικὸ Βάπτισμα γεννήθηκε σἕνα θρησκευτικὸ κόσµο, ὅπου ὑπῆρχαν 
ποικίλοι «θρησκευτικοὶ καθαρμοὶ», ὅλα δὲ αὐτὰ εἶχαν κάποιες ἐπιδράσεις στὶν 
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Περισσότερη προσοχὴ ἀπαιτεῖ ὁ ν΄κανόνας, διότι ἐκεῖ γίνεται ἆ- 
ναφορὰ σὲ Βάπτισμα μὲ µία κατάδυση εἰς τὸν θάνατον τοῦ Κυρίου. 
Τὸ κείµενο αὐτὸ προσπαθεῖ νὰ καταδείξει τὸ ἀνυπόστατο ἑνὸς 
παρόμοιου Βαπτίσματος, ὄχι διότι τελεῖται μὲ µία µόνο κατάδυση 
(τὸ θέµα αὐτὸ δὲν φαίνεται νὰ ἀπασχολεῖ ἰδιαιτέρως τὸ συμπιλητὴ 
τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν), ἀλλὰ διότι τελεῖται «εἰς τὸν θάνατον 
τοῦ Κυρίου» καὶ ὄχι «εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὺὸς..», ὅπως συνέστησε 
ὁ Κύριος. 


(κ) Τὸ κείµενο τοῦ ν΄ κανόνα ἐπεξηγεῖ, στὴ συνέχεια, την ἔννοια 
τῆς Βαπτίσεως εἰς τὸ ὄνομα τῆς Ἁγίας Τριάδος: Βαπτιξόμεθα οὖν 
εἰς τὸ ὄνομα τοῦ πατρός, οὐχ ὡς ἀνθρώπου γενοµένου ἤ παθόντος, 
«οὐχ ὡς ἀρχιερέως τινός, ἆλλ ὡς αὐθέντου, εὐδοκήσαντος μὲν τῇ 
γεννήσει, συγχωρήσαντος δὲ τὸ πάθος, προσδεξαµένου δὲ τὴν µε- 
σιτείαν τοῦ ἀρχιερέως»' εἰς δὲ τὸ ὄνομα τοῦ Υἱοῦ «οὐχ ὣς αὐθέ- 
ντου, οὐχ ὡς προδοκοµένου, οὐχ ὡς συγχωρήσαντος, ἀλλ» ὡς 
ὑποστάντος γέννησιν, ὥς ὑπομείναντος σταυρόν, ὥς ἀποθανόντος 
καὶ ἀναστάντος. εἰς τὸ ὄνομα δὲ τοῦ «παρακλήτου, οὔτε ὡς Πατρὸς 
οὔτε ὡς Υἱοῦ, ἆλλ ὡς μαρτυροῦντος τῇ τε εὐδοχίαᾳα τοῦ Θεοῦ καὶ τῇ 
συγχωρήσει καὶ τῇ ἐν πᾶσιν ὑπακοῇ τοῦ μονογενοῦς»».. 

Πρόκειται περὶ μιᾶς τριαδολογικῆς διδασκαλίας, ἡ ὁποία θεω- 
ρεῖται ὡς ἀπαραίτητη εἴσαγῶγη στην τέλεση τοῦ Βαπτίσματος. Ἄς 
ἐπισημανθεῖ ὅτι τὸ περὶ θανάτου τοῦ Χριστοῦ συμπεριλαμβάνεται 
στὸ θέµα τοῦ «ὀνόματος» τοῦ Κυρίου (εἰς δὲ τὸ ὄνομα τοῦ Υἱοῦ... ὡς 
ὑπομείναντος σταυρὸγν). Τὸ σημεῖο αὐτὸ ἀποτελεῖ την ἑρμηνεία τῆς 
ἀπαγορεύσεως ἀπὸ τὸν ν΄ κανόνα νὰ τελεῖται τὸ Βάπτισμα εἰς τὸν 
θάνατον τοῦ Κυρίου, ἐφόσον τὸ θέµα τοῦ θανάτου ὑπάγεται στὸ 
γενικότερο θέµα τοῦ ὀνόματος, 


ἀντίστοιχη χριστιανικη πρακτικὴ [βλ. 5. 186ΑΣΡΕ, «Βαρίέπιο {η οἱ Ὀαρίδπιε οἑγό- 
Ώεη», Β1.Ε ΤΤ (1976), σσ. 3-40]. Ἡ ἰδιαιτερότητα, ὅμως, τοῦ χριστιανιμοῦ Βαπτί- 
σµατος, ὅπως τονίστηκε σὲ προηγούμενο κεφάλαιο περὶ τῶν σχέσεων τοῦ ἑβραϊκοῦ 
μὲ τὸ χριστιανικὸ Βάπτισμα, συνίσταται σ'αὐτὸ ποὺ τονίζουν οἳ Πράξεις τῶν 
Ἀποστόλων. τελεῖται «στὸ ὄνομα τοῦ Χριστοῦ» καὶ τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἀποτελεῖ µία 
Ἱστορικὴ πραγματικότητα χὠρὶς προηγούμενο (βλ. Α.Ο. ΜΑΕΤΙΜΟΕΤ, 1, Ερίϊΐσε επ ρηί- 
ὀγει.., Π1, σ. 241). Ὅπως εὐστοχώτατα σημειώνει ὁ 1. ΙΕΚΕΜΙΑΣ, «ΙΓ Βαριέπιε ομτέιϊέῃ 
96 ἀἰςέίησαο {οπάαπηεπίβΙεπιεπί ἆο σε]α{ ἆθς ρτοςέ]γίες; 1ἱ εδί δαρίόπιε ἃ Ἱέεμκ-Μοςς]ε, 
ὰὶ ἆοππε ραγί ὰ 5οπ τόρπο» (πρβλ. [5 Βαρίέπιε ἄες εΗ/αη!»..., σ. 48). 

351 ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠ], σ. 2924221231). 


Τὸ βάπτισμα κατὰ τὴν μετὰ τὴν Κ.Δ. ἐποχὴ ἕως τοῦ Δ΄ αἰώγα 305 


Ὁ κανόνας αὐτὸς ἀποκαλύπτει τὴν ἔννοια τῆς μαρτυρίας τοῦ ἀπ. 
Παύλου, ὅτι, ὅσοι εἰς Χριστὸν ἐβαπτίσθημεν, εἰς τὸν θάνατον 
αὐτοῦ ἐβαπτίσθημεν (Ρωμ. 6,3). Εἶναι σαφὲς ὅτι ὁ ἀπ. Παῦλος δὲν 
συνιστᾶ «Βάπτισμα εἰς τὸν θάνατον τοῦ Κυρίου», ἀλλὰ σημειώνει 
ὅτι ὅταν βαπτιζόµαστε στὺ ὄνομα τοῦ Χριστοῦ, βαπτιζόµαστε (σὺν 
τοῖς ἄλλοις) εἰς τὸν θάνατον αὐτοῦ. Ἄς ἐπισημάνουμε ὅτι, οἱ 
Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ἀποτελοῦν ἐξαίρεση (μεταξὺ τῶν πηγῶν τῆς 
Λατρείας τῶν πρώτων αἰώνων) ὣς πρὸς τὴ θεολογική ἐπεξεργασία 
τοῦ Βαπτίσματος «εἰς τὸ ὄνομα τῆς Ἁγίας Τριάδος». Τὸ γεγονός, 
πάντως, ὅτι ὃὲν ἀπορρίπτουν τὴ θέση τοῦ ἀπ. Παύλου περὶ τοῦ 
Βαπτίσματος «εἰς τὸν θάνατον τοῦ Κυρίου» μαρτυρεῖται σαφῶς στὸ 
Γ, ΧΝΤΙ, 1, ὅπου σημειώνεται ὅτι ἔστι τοίνυν τὸ Βάπτισμα εἰς τὸν 
θάνατον τοῦ Υἱοῦ διδόµενον-. 


(κ1) Ἀξιοσημείωτο, ὅμως, εἶναι ὅτι στὸ ΣΤ’, ΧΝ οἱ Ἀποστολιχὲς 
Διαταγὲς συνδέουν τὸ Βάπτισμα εἰς τὸν τοῦ Κυρίου θάνατον μὲ τὸ 
Βάπτισμα εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος, τονίζοντας ὅτι οἱ μὲν δυσώνυµοι αἱρετικοὶ τελοῦσαν τὸ 
Βάπτισμα µόνο «στὸ θάνατο τοῦ Κυρίου», ἐνῶ ἡ Ἐκκλησία τὸ τελεῖ 
καὶ «εἰς τὸ ὄνομα τῆς Ἁγίας Τριάδος»;'.. Ὁ σύνδεσμος αὐτὸς ἔπεξη- 
γεῖται σαφῶς στὸ συγκεκριµένο κείµενο: Ὡς γὰρ εἷς ὁ Θεὸς καὶ εἷς ὁ 
Χριστὸς καὶ εἷς ὁ Παράκλητος, εἷς δὲ καὶ ὁ τοῦ Κυρίου ἐν σώματι 
θάνατος, οὕτω ἕν ἔστω καὶ τὸ εἰς αὐτὸν διδόµενον βάπτισμα”, 

Εἶναι φανερή ἢ ἀντιαιρετικὴ θέση τῶν παραπάνω μαρτυριῶν, 
Βάπτισμα «διὰ μιᾶς καταδύσεως» καὶ µόνον «εἰς τὸν θάνατον τοῦ 
Κυρίου» τελοῦσε ὁ κλάδος τῶν Εὐνομοιανῶν (τῶν γνωστῶν ὣς 
«ἀνομοίων»). Τὸ Βάπτισμα αὐτὸ τῶν αἱρετυκῶν καταδίκασε ἡ Β΄ 


353 Λιαφωτιστικές, ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ, εἶναι οἱ μελέτες τῶν Π. ΦΟΗΝΑΟΚΕΝΒυΡΟ 
[«Τοὰάςδ-ιπᾶ [εεπερπιεϊποςμαξι πα οἡγίδῖτως», ΜΤΖ ϐ6(1955), σσ. 32-65], Ντ. ΗΑΗΝ 
(Όας Μήεσίεγῦεπ πιά Μήιαιε[εγεεμοη πιίε Οεϊσέες δεί Ῥαϊεμς, ἐν ἸΜεσεη, ἵλν Ηϊπιε- 
Επιπά υγά ἰμγ ΝαεμνιίγκμΗρ, 1εἱἰρᾗίρ 1929) 1. οΕβεαυχ (1 Οέίρη ἆαης ἷα 1ἡέο]ορίο 
ρανιπίθµε, Ῥατίς 1962) καὶ Χ.Κ.ΚΑΡΑΚΟΛΗ, Ἁμαρτία- Βάπτισμα- Χάρις (Ρωμ. 6, 1- 
14), Συµβολὴ στην Παύλεια σωτηριολογία, Θεσσαλονίκη, Πουρναράς, 2002, 
(Βιβλικὴ βιβλιοθήκη 25). 

333 ΜΕΤΖΟΕΝ ἩΙ, σ. 158(1-2). 

ην Ὁμοίως καὶ βαπτίσµατι ἑνὶ ἀρκεῖσθαι µόνῳ τῷ εἷς τὸν τοῦ Κυρίου θάνατον 
δεδοµένῳ, οὐ τῷ παρὰ τῶν δυσωνύµων αἱρετικῶν, ἀλλὰ τῷ παρὰ τῶν ἀμέπτων 
ἱερέων δεδοµένῳ, εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὺς.. [21’, ΧΝ, 1, ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠ, σ. 342(1-5)]. 
στ”, Χν, 2, ΜΕΤΖΟΕΚ 1], σ. 3427-9). 
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Οἰκουμενικὴ Σύνοδος (Ίος κανόνας), ἐνῶ πληροφορίες παρέχει 
ἀργότερα ὁ ἱστορικὸς Σωξόµενος (Ἐκκλησιαστικὴ Ἱστορία 6, 26)”. 
Γι’ αὐτὸ καὶ οἳ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς τονίζουν ὅτι, τὸ παρὰ τῶν 
ἀσεβῶν Βάπτισμα δὲν εἶναι δεκτό, οἳ δὲ δεχόµενοι «τὸ µόλυσμα 
τῶν ἀσεβῶν», ἀφενὸς μὲν κχοινωγοὶ τῆς γνώμης αὐτῶν γενήσο- 
νται” ὁ ἀφετέρου δὲ λαμβάνουν «δεσμὸ ἀσεβείας» ἀντὶ γιὰ «ἄφεση 
ἁμαρτιῶν»»'. Στὸ σημεῖο αὐτό, μάλιστα, οἳ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς 
καταφέρονται μὲ δριμύτητα ἐναντίον τοῦ ἐπαναβαπτισμοῦ τῶν 
«μεμυημένων» (δηλαδὴ τῶν πιστῶν) ἀπὸ τοὺς αἱρετικούς, οἱ ὁποῖοι 
(τονουτοτρόπῶς) ἀνασταυροῦσιν τὸν Κύριον, ἀναιροῦσιν αὐτὸν ἐκ 
δευτέρου, γελῶσιν τὰ θεῖα, µυκτηρίζουσι τὰ ἅγια, ὑβρίξουσι τὸ 
Πνεῦμα, τὸ αἷμα τὸ ἅγιον ὡς κοινὸν ἀτιμάξουσιν. ἀσεβοῦσιν εἰς 


τὸν ἁποοστείλαντα, εἰς τὸν παθόντα, εἰς τὸν µαρτυρήσαντα τ, 


(κ) Στὸ 3ο βιβλίο τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ἐπανέρχεται ἣ 
θεολογική προσέγγιση τῶν βαπτισματικῶν καταδύσεων καὶ ἀναδύ- 
σεων. Ἐκεῖ παρατίθεται, κατ ἀρχάς, µία σύντομη μαρτυρία: ἔπειτα 
(ἀπὸ τὴν προβαπτισματική χροίση) ἤ σὺ ὁ ἐπίσκοπος ἤ ὁ ὑπὸ σὲ 
πρεσβύτερος τὴν ἱερὰν ἐπ᾽αὐτοῖς εἰπὼν μαἱ ἐπογομάσας ἐπίκλησιν 
Πατρὸς καὶ Υἱοῦ καὶ Ἁγίου Πνεύματος βαπτίσεις αὐτοὺς ἐν ὅδα- 
τι. Σύμφωνα μὲ τὴ μαρτυρία αὐτή, ὁ Ἐπίσκοπος ἤ ὁ πρεσβύτερος 
βαπτίζει «ἓν ὕδατι», «εἰς τὸ ὄνομα ἐπονομάσας ἐπίκλησιν) τοῦ 
Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος». 

Στην ἀμέσως ἑπόμενη παράγραφο, ὁ συμπιλητὴς τῶν Ἄποστολι- 
κῶν Διαταγῶν προσθέτει κάποιες θεολογικὲς διευκρινήσεις: τὸ Βά- 
πτισµα «δίδεται εἰς τὸν θάνατον τοῦ Ὑϊοῦ» (Ρωμ. 6,3), γι αὐτὸ καὶ 
τὸ ὕδωρ εἶναι «ἀντὶ τῆς ταφῆς»/ο'. Ἐδῶ γίνεται λόγος γιὰ «κατάδυ- 
ση» καὶ «ἀνάδυση»- ἡ μὲν πρώτη συμβολίζει τὸ συναποθανεῖν μὲ τὸ 


36 Περισσότερες πληροφορίες βλ. Β. ΣΤΕΦΑΝΙΔΗ, Ἡππλησιαστιμὴ ἱστορία, Ἀθῆναι 
19703, σ. 307, Βλ. ἐπίσης τὸ κεφάλαιο «ΙΑ Βαρίέιιο ἆθς Πέτείίαιος αι ΤΥε 5ἱδοίο» στὴ 
µελέτη τοῦ 1. ΥΝΠΙΕΤΤΕ, Εοί εἰ 5ασγεηπεηί, Ι. Ὃμ Νοµνεαι Τεσαπιεη! ἃ Φα 
Διρισίίῃ, Ρατὶς 1950, σσ. 137-154. 

21 ΣΤ’, ΧΥ, 2, ΜΕΤΖΟΕΕ Ἱῃ, σ. 3435-46). 

358 Στὸ ἴδιο, σ. 342(9- 11). 

399 Στὸ ἴδιο, σ. 342{15-16). 

400 Στὸ ἴδιο, σσ. 342(18)-344(22). 

404Τ’ ΧΥ, 4, ΜΕΤΖΟΕΕ Ι], σ. 156(22-25). 

402’, ΧΝΠ, 1, Μετζσεκ Π, σ. 158(1-2). Πρβλ. καὶ Ζ’, ΧΧΙ1, 3, ΜΕΤΖΟΒΕ ΗΠ, σ. 48(11): 
τὸ ὕδωρ σύμβολόν ἔστι τοῦ θανάτου. 
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Χριστό, ἐνῶ ἢ δεύτερη τὸ συναναστῆναι”.. Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, 
ἐνῶ στην τελετουργική μαρτυρία δὲν γίνεται λόγος περι καταδύ- 
σεως καὶ ἀναδύσεως, τοῦτο ἀναφέρεται στην παρούσα θεολογική 
σημείωση. Γίνεται, ἐπίσης, ἀναφορὰ στὰ Πρόσωπα τῆς Ἁγίας 
Τριάδος. ἡ ἀναφορὰ αὐτὶ ἔχει σκοπό, προφανῶς, νὰ σχολιάσει τὸ 
Βάπτισμα «εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος: πατῇρ ὁ ἐπὶ πάντων Θεός, Χριστὸς ὁ μονογενῆς Θεός, ὁ 
ἀγαπητὸς Υἱός, ὁ τῆς δόξης Κύριος, Πνεῦμα Ἅγιον ὁ Παράκλητος, 
τὸ ὑπὸ Χριστοῦ πεμπόµενον καὶ ὑπ']ἐκείνου διδασκόµενον καὶ 
ἐκεῖνον κηρύττον” ο". 

Ἐνδιαφέρον, ἐπίσης, παρουσιάζει καὶ ἣ μαρτυρία τοῦ δου 
βιβλίου, ἡ ὁποία ἀναφέρεται σὲ ἀνάγνωση Εὐαγγελίου ἀμέσως μετὰ 
τῆν τριπλη κατάδυση καὶ ἀνάδυση”. Ἡ μαρτυρία αὐτὴ δὲν ἔχει 
ἀντίστοιχή της σὲ ὅλες τὶς βαπτισματικὲς πηγὲς τῶν τεσσάρων 
πρώτων αἰώνων. Θὰ πρέπει, ὅμως, νὰ διευκρινιστεῖ ὅτι ᾗ σχετικὴ 
παράγραφος τοῦ 5ου κεφαλαίου ἀναφέρεται στὸ Βάπτισμα κατὰ τὴ 
διάρκεια τῆς πασχαλινῆς ἀγρυπνίας  Στήν παράγραφο αὐτὴ 
παρατίθενται πολλὰ ἄλλα τελετουργικὰ στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα δὲν 
ὑπάρχουν στὶς μεμονωμένες περὶ Βαπτίσματος μαρτυρίες, Ὑπὺ τὸ 
πρῖσμα αὐτό, ἑπομένως, θὰ πρέπει νὰ ἑρμηνευθεῖ ἡ παραπάνω 
μαρτυρία τοῦ 5ου βιβλίου. 


(Χ11) Ἀναλυτικὸς τόσο σιὶς τελετουργικὲς λεπτομέρειες, ὅσο καὶ 
στη θεολογικὴ ἀνάλυση περὶ τῆς βαπτισματικῆς πράξεως ἐμφανί- 
ζεται ὁ Χρυσόστομος στὶς Κατηχήσεις του. 

Ἀναφέρεται, κατ'ἀρχάς, σὲ «κάθοδο» τοῦ βαπτιζοµένου «στὰ 
ἱερὰ νάµατα», ὅπου «θάπτεται ὁ παλαιὸς ἄνθρωπος» καὶ «ἀνίστα- 
ται ὃ νέος, ὁ ἀνακαινούμενος κατεἰκόνα τοῦ κτίσαντος αὐτὸν 
(Κολ. 3, 10)306 Σπεύδει, µάλιστα, νὰ προσθέσει ὅτι διὰ τῆς ἐπιφοιτή- 
σεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ὁ βαπτιζόμενος «ἀνεβαίνευ ἄλλος 
ἀντἍἄλλου, πάντα τὸν ρύπον τῶν ἁμαρτημάτων ἀποσμηξάμεγος καὶ 


4037’ Χνῃ, 3, ΜΕΤΖαΕΚ Ἱ. σ. 158{6-7). 

104’ ΧΝΠΙ, 4, µΕτζσεκ Ἱ, σ. 156(7-190). 

45Η’ ΧΙΧ. 3, ΜΕΤΖΟΕΕ ΠΠ, σ. 2701415). 

“06 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Ε’, 25, ΨΕΝαάΕΕ σ. 141(1-3), Σὲ προηγούµενη παρά- 
γραφο τῆς ἴδιας Κατηχήσεως, ὁ Χρυσόστομος εἶχε τὴν εὐχαιρία νὰ ἐχθέσει τὶς ἴδιες 
σκέψεις Καὶ γὰρ τάφος ἐστὶ καὶ ἀνάστασις τὸ βάπτισμα. «Συνθάπτεται γὰρ ὁ 
παλαιὸς ἄνθρωπος τῇ ἁμαρτίᾳ καὶ ἀνίσταται ὁ νέος, ὁ ἀνακαινούμενος κατ᾽ 
εἰκόνα τοῦ κτίσαντος» [Βαπτιοματικὴ Κατήχησις Β’, 11, ΝΕΝΟΕΕ σ. 139(1-3)]. 
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ἀποδυσάμεγος τὸ παλαιὸν τῆς ἁμαρτίας ἱμάτιον καὶ ἐνδυσάμενος 
τὴν ἐσθῆτα τὴν βασιλικήν-'. Θὰ πρέπει νὰ ἀξιολογηθεῖ ὅτι, ὅλη 
αὐτὴ ἡ µεταβολὴ συντελεῖται, κατὰ τὸ Χρυσόστομο, διὰ τῶν ρημά- 
των τοῦ ἱερέως καὶ τῆς τούτου χειρός. 

Εἶναι, λοιπόν, ἀξιοσημείωτο ὅτι ὁ ἱ.συγγραφέας ξεκινᾶ την ἀνα- 
φορά του στὸ Βάπτισμα ἀπὸ θεολογικὲς ἐπισημάνσεις περὶ τοῦ 
«μυστηρίου» ποὺ συντελεῖται μετὰ τὴην κατάδυση καὶ ἀνάδυση. 
Εὐθὺς ἀμέσως, ὅμως, προσθέτει τὶς τελετουργικὲς λεπτομέρειες: ὁ 
ἱερέας «ἐπιφωνεῖ» τὸ βαπτίξεται ὁ δεῖνα εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς 
καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὸ κεφάλι τοῦ βαπτι- 
ζόμενου «κατεβαίνει καὶ ἀνεβαίνει τρεῖς φορὲς» καὶ ἡ ὅλη τελετή 
ἀποκαλεῖται «μυστικὴ», διότι «παρασκευάζει τὴν ἐπιφοίτηση τοῦ 
Πνεύματος» ὁ, 

Ὁ Χρυσόστομος προσθέτει ὅτι, στὸ κεφάλι τοῦ βαπτιζόμενου 
«δὲν ἐφάπτεται µόνο τὸ χέρι τοῦ ἱερέ, ἀλλὰ και ἡ δεξιὰ τοῦ 
Χριστοῦ» (στὸ ἴδιο), Γιαὐτὸ ὁ ἱερέας δὲν λέγει «βαπτίζω ἐγὼ τὸ 
δεῖνα», ἀλλὰ «βαπτίζεται ὁ δεῖνα», δεικνὺς ὅτι αὐτὸς µόνος διά- 
χονος γίνεται τῆς χάριτος καὶ τὴν χεῖρα τὴν ἑαυτοῦ παρέχει, ἐπειδὴ 
εἲς τοῦτο παρὰ τοῦ Πνεύματος τέτακται"'. Ὅλα τελεσιουργοῦνται 
ἀπὸ τὴν «ἀδιαίρετη Τριάδα». ἡ εἰς ταύτην πίστις, τῶν ἁμαρτιῶν 
την ἄφεσιν χαρίξεται, αὕτη ἡ ὁμολογία τὴν υἱοθεσίαν ἡμῖν 
δωρεῖται (στὸ ἴδιο). 


(Χ1ν) Σὲ ἄλλη Κατήχηση ὃ Χρυσόστομος ἀναλύει τὸ λόγο, γιὰ 
τὸν ὁποῖο ὁ βαπτιζόµενος κατεβαίνει γυμνὸς «στὴν κολυµμβήθρα τῶν 
ἁγίων ὑδάτων»: ἡ γυµνότητα ὑπενθυμίζει τὴν ἀντίστοιχη τοῦ Ἀδὰμ 
καὶ τῆς Εὔας, οἱ ὁποῖοι αἰσθάνθηκαν ντροπὴ ὅταν ἁμάρτησαν/ ὃ Ὁ 
συγγραφέας παρακινεῖ, ὅμως, τοὺς βαπτιζόµενους νὰ μὴν ἐντρέ- 
πονται, διότι «ἤ κολυμβήθρα εἶναι πολὺ περισσότερο ἀνώτερη ἀπὸ 
τὸν παράδεισο»’’. Καὶ συνεχίζει ἀντιπαραβάλλοντας τὸ γεγονὸς 


407 Στὸ ἴδιο, ΝΕΝΟΕΚ σ. 141(4-8). 

408 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 26. ΝΕΝΩΕΕ σ. 148(3-7). 

405 Στὸ ἴδιο, ἩΕΝΟΕΕ σ. 148(10-13). 

410 Τὸ ἴδιο θέµα ἐπεξεργάζεται ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας μὲ ἀφορμὴ τὴν προβαπ- 
τισματικἩ χρίση (ὅπως ἤδη ἐκθέσαμε στην οἰκεία παράγραφο). 

41 Βαπτισματικὴ Κατήχησις 18’, 11, ΕΠΕ. 20, σ. 614(23-24). Περὶ τοῦ συμβολισμιοῦ 
τῆς κολυµβήθρας στη βαπτισματικὴ θεολογία τοῦ Χρυσοστόμου, βλ. Η.Μ.ΕΙ1ΕΥ, 
ομηίσέα ΠπΙαΓίοη., σ. 311/ Ν.ΒΕΡΑΚΌ, ΤΗΕ ὀΥΗΙΡοΙσΗ..., σ.18. Περὶ τοῦ συμβολισ- 
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τοῦ Βαπτίσματος μὲ τὴν κατάσταση στὸν Παράδεισο καὶ την πτώση 
τῶν πρωτοπλάστων: «Δὲν ὑπάρχει ἐδῶ φίδι, ἀλλ'ὁ Χριστὸς µυστα- 
γωγεῖ πρὸς τὴν ἀναγέννηση ἐξ ὕδατος καὶ Πνεύματος. Δὲν ὑπάρ- 
χουν ἐδῶ δένδρα κακὰ καὶ ὡραῖα, ἀλλὰ µόνο πνευματικὰ χαρίσµα- 
τα. Δὲν ὑπάρχει ἐδῶ ξύλο γνώσεως καλοῦ καὶ πακοῦ, οὔτε νόμος 
καὶ ἐντολές, ἀλλὰ χάρη καὶ δωρεὲς» (στὸ ἴδιο). 

Ὁ Χρυσόστομος ἐπιμένει πολὼ στὴν ἀντιστοιχία «καταδύσεως- 
ἀναδύσεως» καὶ «συνταφῆς-συναναστάσεως» μὲ τὸ Χριστό. Ἐπὶ τῆς 
ἀντιστοιχίας αὐτῆς, µάλιστα, θεμελιώνει τὸ κεντρικὸ τμῆμα τῆς βαπ- 
τισματικῆς του θεολογίας. Ὁ «παλαιὸς ἄνθρωπος» θάπτεται κάτω 
ἀπὸ τὸ νερὸ καὶ ἀνέρχεται ὁ ἀναγεννημένος ἄνθρωπος. 

Ὁ ἱ.συγγραφέας, ἐκτὸς ἀπὸ τὶς Κατηχήσεις, ἐπανέρχεται στὸ θέ- 
μα αὐτὸ καὶ σὲ ἄλλα ἔργα του, Στήην Ὁμιλία ΚΕ’, 2, εἰς τὸ κατὰ 
Ἰωάννην σημειώνει: Θεῖα τελεῖται ἐν αὐτῷ (τὸ Βάπτισμα) σύμβολα, 
τάφος καὶ νέχρωὠσις, καὶ ἀνάστασις καὶ ζωή, καὶ ταῦτα ὁμοῦ 
γίνεται πάντα. Καθάπερ γὰρ, ἕν τινι τάφῳ τῷ ὕδατι καταλυόντων 
ἡμῶν τὰς κεφαλάς, ὃ παλαιὸς ἄνθρωπος θάπτεται, καὶ, καταδὺς 
κάτω, κρύπτεται ὅλος καθάπαξ εἶτα ἀνανευόντων ἡμῶν, ὁ καινὸς 
ἄνεισι πάλιν. Ὥσπερ γὰρ εὔκολον ἡμῖν βαπτίσασθαι, καὶ ἀνανεῶ- 
σαι, οὕτως εὔκολον τῷ Θεῷ θάψαι τὸν ἄνθρωπον τὸν παλαιόν, καὶ 
ἀναδεῖξαι τὸν νέον. Τρίτον δὲ τοῦτο γίνεται, ἵνα µάθῃς, ὅτι 
δύναμις Πατρὸς καὶ Υἱοῦ καὶ Πνεύματος ἁγίου ἅπασα ταῦτα 
πληρεῖ 1. Τις ἴδιες σκέψεις ἐκφράζει στήν Ὁμιλία ΙΑ΄, 5, εἰς τὴν 
πρὸς Ρωμαίους" παὶ στὸ Λόγο Μ΄, 2, εἲς τὴν Α΄πρὸς Κορινθί- 
ους. 


μοῦ τῶν βαπτιστηρίων, βλ. Ρ.ΡΟΙΦΒΕ, «Ζλιτ ογπιθο[ἰκ ες Βιομγ]σηεπ..», ΑΟ 4 
(1933), σα. 153-187. 

43 ΕΠΕ, Χρυσοστόμου ἔργα, 13, σ. 402(28)-404(7). 

419 Τι ἔστιν «εἰς τὸ θάνατον αὐτοῦ ἐβαπτίσθημεν»; Εἰς τὸ καὶ αὐτοὶ ἀποθανεῖν, 
ὥσπερ ἐπεῖνος. σταυρὸς γὰρ ἐστι τὸ Βάπτισμα. Ὅπερ οὖν ὁ σταυρὸς τῷ Χριστῷ 
ναὶ ὁ τάφος, τοῦτο ἡμῖν τὸ Βάπτισμα γέγονεν, εἰ καὶ μὴ ἐπὶ τῶν αὐτῶν. Αὐτὸς μὲν 
γὰρ σαρκὶ καὶ ἀπέθανεν καὶ ἐτάφη, ἡμεῖς δὲ ἁμαρτία ἀμφότερα [ΕΠΕ, Χρυσοαστό- 
µου ἔργα, 17, ο. 28(26)-50(1)]. 

314 Τὸ γὰρ βαπτίζεσθαι καὶ καταδύεσθαι, εἶτα ἀνανεύειν, τῆς εἰς ἄδου καταβά- 
σεως ἐστι σύμβολον χαὶ τῆς ἐκεῖθεν ἁνόδου. Διὸ καὶ τάφον τὸ Βάπτισμα ὃ Παῦλος 
μαλεῖ λέγων, «Συνετάφηµεν οὖν αὐτῷ διὰ τοῦ Βαπτίσματος εἰς τὸν θάνατον». Ἀπὸ 
τούτου καὶ τὸ µέλλον ἀξιόπιστον ποιεῖ, τῶν σωμάτων λέγων τὴν ἀνάστασιν [ΕΠΕ, 
Χρυσοστόμου ἔργα, 18Α, σ. ό46(19-24)]. 
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(Χν) Ἀξιοσημείωτη, ὅμως, εἶναι ἡ ἄποψη τοῦ Χρυσοστόμου ὅτι, 
κατὰ τὴν κατάδυση-ἀνάδυση πραγματοποιεῖται ἐπιφοίτηση τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος στὺ βαπτιζόµενο”!». Τὸ ὅλο θέµα τίθεται μὲ βάση 
την πληροφορία ὅτι, κατὰ τὸ Βάπτισμα ὁ ἱερέας ἐπιθέτει τὸ χέρι 
του στὸ κεφάλι τοῦ βαπιζόµενου. Ἡ ἐπίθεση αὐτη τῶν χειρῶν καὶ 
τὰ λόγια τοῦ ἵερέα ἀποτελοῦν τὰ ὁρατὰ σημεῖα τῆς ἐπιφοιτήσεως 
(τότε λοιπὸν διὰ τῶν ρημάτων τοῦ ἱερέως καὶ τῆς τούτου χειρὸς ἡ 
ἐπιφοίτησις ἐφίπταται τοῦ Πνεύματος τοῦ ἁγίου)ι.. 

Ἡ ἄποψη αὐτὴ τοῦ Χρυσοστόμου εἶναι ἀπόρροια τῆς περὶ τοῦ 
Βαπτίσματος ἀντιλήψεώς του: τὸ πρότυπο εἶναι τὸ Βάπτισμα τοῦ 
Κυρίου στὸν Ἰορδάνη (κατὰ τὸ ὁποῖο κατέρχεται τὸ Ἅγιο Πνεῦμα). 
Γι αὐτὸ καὶ δὲν ἀναφέρεται σὲ μεταβαπτισματικὴ χρίση ὡς δῶρο 
τοῦ Πνεύματος (τὸ δεδομένο αὐτὸ θὰ συνεχτιμηθεῖ στὴν ἀναφορὰ 
περι ἀπουσίας μαρτυρίας Χρίσματος στὸ Χρυσόστομο). Ὁ ἵ, 
συγγραφέας δέχεται την κάθοδο τοῦ Ἁγίου Πνεύματος κατὰ τὴν 
κατάδυση-ἀνάδυση ὡς καθολικὴ ἐσωτεριχὴῆ μεταμόρφωση τοῦ 
ἀνθρώπου. Γι αὐτὸ καὶ ὀνομάζει τῇ Βάπτιση «μυστική τελετὴ» καὶ 
γιαὐτὸ γράφει ἀλλοῦ ὅτι, ὄντως µεγάλη τοῦ βαπτίσματος ἡ 
δύναμις, ἄλλους ἀντ ἄλλων ποιεῖ τῆς δωρεᾶς' Ἱ, 

Ἀξιοσημείῶτη, τέλος, εἶναι καὶ ἡ παρατήρηση περὶ «καθόδου» 
στὸ ὕδωρ. Ὁ ὄρος ὑποδηλώνει ὕπαρξη βαπτιστηρίου, ἀλλὰ ὁ Χρυ- 
σόστοµος προσθέτει ὅτι ὁ βαπτιζόµενος κατέρχεται «στὴν κολυµβή- 
θρα τῶν ἁγίων ὑδάτων». Τὸ βάρος, ἑπομένως, βρίσκεται στὸ γεγο- 
νὸς τῆς καθόδου στὸ νερό, εἴτε ἐπρόκειτο περὶ βαπτιστηρίου, εἴτε 
περὶ χολυµβήθρας, 


(ανΏ) Σύμφωνα μὲ τς µαρτυρίε τοῦ Θεοδώρου Μοψουεστίας, ὁ 
ἐπίσκοπος στέκεται ὄρθιος καὶ θέτει τὸ χέρι του στὸ κεφάλι τοῦ 
βαπτιζόµενου λέγοντας «Βαπτίζεται ὁ δεῖνα εἰς τὸ ὄνομα τοῦ 
Πατρὸς καὶ τοῦ ὙΥϊοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος». Καὶ ὁ Μοψουε- 
στίας συνεχίζει: «Ὁ ἐπίσχοπος φοράει τὴν ἴδια στολή, ὅπως προη- 
γουµένως (κατὰ τὴν προβαπτισματικὴ χρίση). Ἐκεῖνος, λοιπόν, θέ- 


415 Στὸ θέµα αὐτὸ ἀναφέρεται ὁ Ε.Ο. ΝΗΙΤΑΚΕΕ, Γουήπθµές..., σ. ΧΝΠΙ. 

416 Πρβλ. τὸ χωρίο τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν ὅτι, διὰ τοῦ Ἐπισκόπου τὸ Ἅγιον 
Πνεῦμα ἐν ὑμῖν ὁ Κύριος ἔδωκεν ἐν τῇ χειροθεσίᾳ [Β', ΧΧΧΠ, 3, ΜΕΤΖΟΕΕ, 1, σ. 
252Κ14-15)]. Τὸ χωρίο αὐτὸ δὲν ἐντάσσεται σὲ παράγραφο σχετικὴ] μὲ τὸ Βάπτισμα, 
ἀλλὰ στην παράγραφο περὶ ὀφειλῆς σεβασμοῦ πρὸς τὸν Ἐπίσκοπο. 

411 Ὁμιλία 23 εἰς τὰς Πράξεις, ΡΟ 60, 1810. 
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τει τὸ χέρι στὺ κεφάλι σου καὶ λέγει “Στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς”- καὶ 
ἐνῶ λέγει αὐτό, σὲ σπρώχνει µέσα στὸ νερό. Ἐὰν σοῦ ἐπιτρεπόταν 
γὰ μιλήσεις ἐκείνη τῇ στιγµὴ θὰ ἔλεγες “Ἀμὴν”. Ἐσύ, λοιπόν, κατα- 
δύεσαι καὶ ἀνεβάζεις τὸ κεφάλι, ἐνῶ ὁ Ἐπίσκοπος ἐκ νέου λέγει: 
“καὶ τοῦ Ὑἱοῦ”. καὶ κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο, σὲ ὁδηγεῖ μὲ τὸ "χέρι νὰ 
καταδυθεῖς. Καὶ ἐσὺυ σηπώνεις πάλι τὸ κεφάλι. Ἀλλὰ ἐκ νέου ὁ 
Ἐπίσκοπος λέγει “Καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος”. καὶ κατὰ τὸν ἴδιο 
τρόπο σὲ σπρώχνει μὲ τὸ χέρι γιὰ νὰ καταδυθεῖς» 1, 

Σχετικὰ μὲ τὰ τελετουργικὰ στοιχεῖα τῆς βαπτίσεως, ὁ Θεόδωρος 
Μοψουεστίας ἀναφέρεται στὰ ἄμφια τοῦ ἐπισκόπου (τονίζοντας 
ὕτι ἢ µεγαλοπρέπειά τους ὑποδηλώνει τὸν ἀναγεννημένο κόσμο, 
στὸν ὁποῖο εἰσέρχεται ὁ βαπτιζόµενος”)), ἀλλὰ καὶ στην ἐπίκληση 
τῶν θείων ὀνομάτων κατὰ τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση. Ἐπὶ 
τοῦ τελευταίου αὐτοῦ θέµατος, τονίζει ὅτι πρόκειται περὶ σεβασμοῦ 
τῆς ἐπιθυμίας τοῦ ἴδιου τοῦ Κυρίου (πορευθέντες μαθητεύσατε..), 
ἀλλὰ καὶ περὶ τῆς διαδηλώσεως τοῦ γεγονότος ὅτι «ἡ Ἁγία Τριάδα 
ἐνεργεῖ τὸ Μυστήριο», Ὁ Μοψουεστίας ἐπιμένει (ὅπως καὶ ὁ Χρυ- 
σόστομος) στη σηµασία τῆς φράσεως «βαπτίζεται ὁ δεῖνα...» καὶ ὄχι 
«ἐγὼ σὲ βαπτίζω..», την ὁποία παραλληλίζει μὲ την προηγούµενη 
φράση (κατὰ τὴν προβαπτισματικὴή χρίση) «χρίεται ὁ δεῖνα..» καὶ 
ὄχι «ἐγὼ σὲ χρίω..»Ά3. Δὲν βαπτίζει ὁ ἱερέας, ἀλλὰ ὁ Τριαδικὸς 
Θεός. Ὁ ἐπίσκοπος «ὑπακούει στὺ ἔργο, στὸ ὁποῖο ἔχει ταχθεῖ». 

Ἡ βύθιση τῆς κεφαλῆς τοῦ βαπτιζόµενου στὸ νερὺὸ ἑρμηνεύεται 
ἀπὸ τὸ Θεόδωρο Μοψουεστίας ὡς σημεῖο συγκαταθέσεως τοῦ βα- 
πτιζόµενου, καθὼς καὶ ὁμολογίας ὅτι ἀναγνωρίδει τὴ λήψη τῆς 
Χάριτος ἀπὸ τὸν Τριαδικὸ Θεό’, Γιαὐτὸ προσθέτει ὅτι, ὁ βαπτι- 
ζόμενος ἐὰν μποροῦσε νὰ μιλήσει κατὰ τὴν κατάδυση θὰ ἀπαντοῦ- 
σε διὰ τοῦ «Ἀμὴν». Παρὰ τὴν τριπλή, ὅμως, κατάδυση καὶ ἀνάδυ- 
ση, τὸ Βάπτισμα (καταλήγει ὁ Μοψονεστίας) εἶναι ἕνα καὶ µοναδι- 
κό, διότι «μία εἶναι ἡ Θεία Οὐσία καὶ Θεότητα, µία ἡ Θεία Θέληση 
καὶ ἐνέργεια» (στὸ σημεῖο αὐτὸ ὑπενθυμίξει τοὺς λόγους τοῦ ἀπ. 
Παύλου στην πρὺς Ἐφ. 4, 4-6 περὶ «ἑνὸς Βαπτίσµατος») ο, 


418 Ὁμιλία 14η (3η περὶ τοῦ Βαπτίσματος), Ἐϊσαγωγικὸ τμῆμα, ἔκδ. Ε.ΤΟΝΝΕΑυ- 
Λ.ΡΕΝΕΕΕΕΕ, σ. 403, 

415 Στὸ ἴδιο, ὃ 14, Β.ΤΟΝΝΕΑὕ-ΕΒ.ΏΕΝΡΕΣΕΕ, σ. 431. 

420 Στὸ ἴδιο. 

431 Στὸ ἴδιο, ὃ 15, Β.ΤΟΝΝΕΔΙ-Ε.ΡΕΝΕΕΡΡΕ, σ. 433. 

422 Στὸ ἴδιο, ὃ 18, Ν.ΤΟΝΝΕΑΙ-Ε.ΠΕΝΕΕΡΕΕ, σ. 441. 

423 Στὺ ἴδιο, ὃ 20-21, Ε.ΤΩΝΝΕΑΙ-Ε.ΩΕΝΕΕΡΣΕ, σ. 445. 
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Ὑπενθυμίζοντας τὸ παράδειγµα-πρότυπο τοῦ Χριστοῦ στὸν 
Ἰορδάνη (523), προσθέτει ὅτι τὸ «εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς κατὰ 
την πρώτη κατάδυση συνδέεται μὲ τὴ θεϊκη ὁμολογία «οὗτος ἐστὶν 
ὁ Υἱός µου ὁ ἀγαπητὸς..» (Μτ. 3,17), τὸ «καὶ τοῦ Υἱοῦ» συνδέεται 
μὲ τὴ θεϊκὴ υἱοθεσία καὶ τὸ «καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος» συνδέεται 
μὲ τὴν κάθοδο τοῦ Πνεύματος «ἐν εἴδει περιστερᾶς» 5 Ἡ θεῖκὴ 
νἱοθεσία γίνεται διὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος (Ῥωμ. δ, 14). Στὸ σημεῖο 
αὐτὸ (525), ὁ Μοψουεστίας ἀναφέρεται (γιὰ πρώτη φορὰ) στὴν 
κατάδυση ὡς «ταφὴ» καὶ στὴν ἀνάδυση ὡς «ἀνάσταση», ἆκολου- 
θώντας καὶ πάλι τὶς ἀντίστοιχες θέσεις τοῦ Χρυσοστόμου. 

Ἡ συγγένεια τῶν περὶ Βαπτίσεως μαρτυριῶν τοῦ Θεοδώρου Μο- 
ψουεστίας μὲ τὸ Χρυσόστομο εἶναι ἐμφανῆς σὲ ὅλες τὶς τελετουργι- 
κὲς λεπτομέρειες. κάθοδος τοῦ βαπτιξόµενου στὸ νερό, εὐχὴ εὖλο- 
γίας τοῦ γεροῦ μὲ ἐπίχκληση καθαγιασμοῦ ἀπὸ τὸ Θεό, τριπλή 
κατάδυση καὶ ἀνάδυση μὲ ἐπίκληση (σὲ κάθε κατάδυση) τῶν θείων 
ὀνομάτων, χειροθεσία τοῦ ἱερέα κατὰ τὴν κατάδυση (ὁ Μοψουε- 
στίας δὲν ἀναφέρεται στην διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν ἐπιφοίτη- 
ση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος), θεολογικὴ σημασία χκαταδύσεως καὶ 
ἀναδύσεως ὡς συνταφῆς καὶ συναναστάσεως μὲ τὸ Χριστό. 

Οἱ ἀναλύσεις τοῦ Θεοδώρου Μοψουεστίας περὶ τῆς ἀναγεννητι- 
πῆς δυνάµεως τοῦ ἁγιασμένου ὕδατος εἶναι παραστατικότατες, 
διανθισµένες ἀπὸ βιβλικὰ χωρία ἀλλὰ καὶ ἀπὸ εἰκόνες τῆς ἐποχῆς 
του. Δὲν παραβλέπει νὰ προβάλλει (ὅπως ὁ Χρυσόστομος) τὸ Ρά- 
πτισµα τοῦ Χριστοῦ ὡς τὸν «τύπο» τοῦ χριστιανικοῦ Βαπτίσματος, 
ἀλλὰ καὶ νὰ ἀναφερθεῖ στὴν ἰδιαιτερότητα τῆς ἱερατικῆς ἐξουσίας 
γιὰ τὴν ἐπιτέλεση τοῦ Μυστηρίου. 


(κν 1) Ἡ μαρτυρία τῆς Διδασκαλίας Ἀποστόλων περὶ τῆς Βαπτί- 
σεως εἶναι ἐξαιρετικὰ λιτὶ; «ἕνας ἄνδραςί5 προφέρει τὰ ὀνόματα 
τῆς θεότητας, καθὼς ὁ βαπτιζόµεγνος εὑρίσκεται στὸ ὕδωρ»'ο, 

Ἀντίθετα, οἱ σχετικὲς μαρτυρίες τοῦ Περὶ ἐκκλησιαστικῆς ἵεραρ- 
χίας ἀντιστοιχοῦν σὲ στοιχεῖα ἀκόμα καὶ τῆς σύγχρονης λειτουρ- 
γικῆς πράξεως: ὁ βαπτιζόµενος προσάγεται στὸν ἐπίσκοπο ἀπὸ τὸν 

ἀνάδοχο καὶ τοὺς ἱερεῖς, οἱ ὁποῖοι ἐκφωνοῦν τὸ ὄνομα τοῦ βαπτι- 


33 Στὸ ἴδιο, ὃ 25, Ε.ΤΟΝΝΕΑ-Ε.ΡΕΝΕΕΡΡΕ, σ. 453, 

335 Προφανῶς ὁ Ἱερέας ὁ ὄρος «ἄνδρας» χρησιμοποιεῖται σὲ ἀντιδιαστολὴή μὲ τὴγν 
ἀνάμειξη τῶν «γυναικῶν»- διακονισσῶν- στην προβαπτισματικὴ χρίση, 

426 ΟΟΝΝΟΙ1Υ, σ. 147. 
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ζόμενου: τότε ὁ ἐπίσκοπος τὸν βαπτίζει τρεῖς φορές, «ἐπικαλούμενος 
κατὰ τὶς τρεῖς καταδύσεις καὶ ἀναδύσεις τὴν τριπλη ὑπόσταση τῆς 
θείας µακαριότητας»΄”. Ἑπομένως, στὴ μαρτυρία αὐτὴ πιστοποιεῖ- 
ται ἡ τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση «εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ 
τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος», 


(ε) Σύνθεση τῶν περὶ Βαπτίσματος μαρτυριῶν τῶν τεσσάρων πρά- 
των αἰώνων 


(9) Ἀπὸ τὶς ἀρχαιότερες, ἤδη, μαρτυρίες περὶ Βαπτίσματος εἶναι 
σαφἢς ὁ θεοπαράδοτος πυρήνας τοῦ Μυστηρίου: τὸ Βάπτισμα στὸ 
νερὸ «εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υϊοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύ- 
µατος». Στὶς μαρτυρίες αὐτὲς ὁ Χριστὸς δὲν προβάλλεται µόνο ὡς ὁ 
ἱδρυτῆς τοῦ Μυστηρίου, ἀλλὰ καὶ ὡς ἐκεῖνος ποὺ «τελεῖῦν τὸ 
Βάπτισμα (Ἰω. 1,33). Οἵ διαπιστώσεις αὐτὲς αἰτιολογοῦν τὴ σηµα- 
σία ποὺ κατεῖχε τὸ Βάπτισμα σὲ κάθε στιγμὴ τῆς ἱστορίας τῆς Ἐκ- 
κλησίας, 

Τὰ ἀρχαιότερα τελετουργικὰ στοιχεῖα τοῦ Βαπτίσματος εἶναι, 
αὐτὰ ποὺ ἀπορρέουν ἀπὸ τὴν καινοδιαθηκικη βάση τοῦ Μνστη- 
ρίου. Στὶς παλαιότερες βαπτισματικὲς μαρτυρίες (τῆς Διδαχῆς τῶν 
Δώδεκα Ἀποστόλων καὶ τοῦ Ἰουστίνου, φιλοσόφου χαὶ μάρτυρος) 
προστίθεται τὸ περὶ νηστείας καὶ κατηχητικῆς προετοιμασίας πρὸ 
τοῦ Βαπτίσματος. Στὶς μαρτυρίες αὐτὲς ἣ μὲν κατηχητικὴ προετοι- 
µασία καταγράφεται ὡς µία ἁπλη προβαπτισματικὴ διαδικασία, ἡ 
δὲ νηστεία προβάλλεται ὡς πνευματική προὐπόθεση τῆς συμμετοχῆς 
στὸ Βάπτισμα (γιαὐτὸ καὶ ἡ προτροπὴ τῆς νηστείας ἀφορᾶ ὄχι 
µόνο στὸν βαπτιζόµενο, ἀλλὰ καὶ σὲ ἐκεῖνον ποὺ βαπτίζει, χαθὼς 
καὶ «σὲ ὅποιον ἄλλο μπορεῖ»). Ἡ περὶ νηστείας μαρτυρία ἆνα- 
δεικνύει τὸν ἐκκλησιολογικὸ χαρακτήρα τοῦ Μυστηρίου, ὑπὸ τὴν 
ἔννοια τῆς µετοχῆς ὁλόκληρου τοῦ ἐκκλησιαστικοῦ σώματος στὸ 
γεγονὸς τοῦ Βαπτίσματος. 

Στὶς ἀρχαιότερες βαπτισματικὲς μαρτυρίες διατυπώνεται καὶ ἢ 
πρώτη θεολογία περὶ τοῦ Βαπτίσματος. Πρόκειται περὶ τῆς ἐννοίας 
τοῦ Βαπτίσματος ὡς «ἀναγεννήσεως» καὶ ὡς «φωτισμοῦ». Καὶ οἱ 
δύο ὅροι δηλώνουν την ὁλοκληρωτικὴ μεταμόρφωση τοῦ ἀνθρώπου 
διὰ τοῦ Βαπτίσματος ὁ βαπτιζόµενος ἀρχίξει µία νέα ζωή, διαµε- 


57’ β’ σα, 352(26)- 3543). 
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τρικὰ ἀντίθετη μὲ τὴν προηγούµενη, τὸ γεγονὸς δὲ αὐτὸ πηγάζει 
ἀπὺ τὸ θεϊκὸ φωτισμό, τὸν ὁποῖο λαμβάνει κατὰ τὸ Βάπτισμά του. 


(1489) Οἱ βαπτισματικὲς μαρτυρίες τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνων 
πιστοποιοῦν τὰ περὶ τῆς ποοβαπτισματικῆς καὶ μεταβαπτισματικῆς 
κατηχήσεως. Στὴν προβαπτισματικὴ κατήχηση μετεῖχαν οἱ κατηχού- 
µενοι (ἐκεῖνοι, οἱ ὁποῖοι ἐπιθυμοῦσαν νὰ προσέλθουν στὸ Βάπτι- 
σµα) καὶ οἱ Φωτιζόμενοι (δηλαδὴ οἳ κατηχούµενοι οἱ ὁποῖοι εὑρί- 
σκονταν ἐγγὺς τοῦ Βαπτίσματος). Στὶς μεταβαπτισματικὲς κατηχή- 
σεις μετεῖχαν οἱ νεοφώτιστοι, οἱ ὁποῖοι διδάσκονταν τὰ σχετικὰ μὲ 
τὸ Βάπτισμά τους καὶ τὴ Θεία Εὐχαριστία. 

Στὴν ὅλη διδακασία τῆς κατηχήσεως διακρίνουμε τὸ διδακτικὸ 
καὶ τὸ τελετουργικὸ στάδιο. 

Τὸ διδακτικὸ στάδιο ἄρχιζε ἀφοῦ πρῶτα εἶχαν προηγηθεῖ κά- 
ποιες διαδικασίες την προηγούµενη ἡμέρα ἀπὸ τὴν ἔναρξη τῆς 
Μ.Τεσσαρακοστῆς, ἐκεῖνοι ποὺ ἐκδήλωναν ἐπιθυμία νὰ βαπτιστοῦν, 
συνοδευόμενοι ἀπὸ κάποιον ποὺ ἦταν ἤδη Χριστιανὸς καὶ ὁ ὁποῖος 
θὰ εἶχε στὸ ἑξῆς τὸ ρόλο τοῦ ἀναδόχου καὶ ἐγγυητῆ, ἐγγράφονταν 
σὲ εἰδικοὺς καταλόγους. Την ἑπομένη ἡμέρα, ἀρχὴ τῆς Μ.Τεσσαρα- 
κοστῆς, οἱ ἐγγεγραμμένοι προσέρχονταν στὸν ἐπίσκοπο, συνοδευό- 
µενοι ἀπὸ τὸν ἀνάδοχό τους. κατὰ τὴ διαδικασία ποὺ ἀκολουθοῦσε, 
ὁ ἐπίσκοπος διεγίγνωσκε τὶς προθέσεις τῶν προσερχοµένων, παθὼς 
καὶ τὸ ἐπάγγελμα ποὺ ἀσκοῦσαν. Οἱ περισσότερες βαπτισματικὲς 
πηγὲς (ἐξαίρεση ἀποτελοῦν οἱ Κατηχήσεις τοῦ Χρυσοστόμου) µαρ- 
τυροῦν ὅτι ὅσοι ἀσκοῦσαν κάποια συγκεκριµένα ἐπαγγέλματα, 
ἀξιόμεμπτα ἠθικῶς, ἀποχλείονταν ἀπὸ τὶς τάξεις τῶν κατηχουµέ- 
νῶν εἴτε ὁριστικά, εἴτε πρόσκαιρα, ὑπὸ τὴν προὐπόθεση νὰ ἐγκατα- 
λείψουν τὰς ἀξιόμεμπτες ἐπαγγελματικές τους δραστηριότητες. 

Ὁ χρόνος τῆς κατηχήσεως ἐποίπιλλε (ἀπὸ ἕνα ἔτος ἕως τρία/ σὲ 
ὁρισμένες πηγὲς φαίνεται ὅτι ἡ διάρχεια τῆς κατηχήσεως ἦταν ἢ 
περίοδος τῶν τεσσαράκοντα ἡμερῶν καὶ τῆς Μ.Ἑβδομάδας). Οἱ 
παλαιότερες, πάντως, μαρτυρίες (Ἀποστολικὴ Παράδοση) ἀναφέ- 
ρονται σὲ τριετὲς διάστηµα. Ἡ κατηχητικἩ διαδικασία ἐγνώρισε µε- 
γάλη συστηματοποίηση καὶ ἀνάπτυξη κατὰ τὸν 4ο αἰ. Ἡ διδα- 
σκαλία ταν καθημερινή, οἱ δὲ ἀνάδοχοι ἦσαν παρόντες καὶ 
συνέβαλαν στὴ διδασκαλία. Τὸ περιεχόµενο τῶν κατηχήσεων ἐκά- 
λυπτε ὁλόχληρο τὸ φάσμα τῶν θεμάτων τῆς πίστεως: ἀνάλνυση τοῦ 
Συμβόλου τῆς Πίστεως, ἐμβάθυνση στὰ σχετικὰ μὲ τὸν Τριαδικὸ 
Θεὺ καὶ τὴ σχέση του μὲ τὸν ἄνθρώπο, ἀνάλυση τοῦ ἔργου τοῦ 
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Κυρίου καὶ ἑρμηνεία βασικῶν βιβλικῶν θεμάτων. Καθημερινή, ἐπί- 
σης, ἦταν ἡ παραίνεση πρὸς τοὺς κατηχούµενους ὥστε νὰ διάγουν 
συνεπῆή-πρὸς αὐτὰ ποὺ διδάσκονταν-ζωή. 

Ἡ κατηχητικη διδασκαλία διαρκοῦσε ἕως τῆς ἀρχῆς τῆς Μ. 
Ἑβδομάδας, μὲ την ἔναρξη τῆς ὁποίας ὁ Ἐπίσκοπος ἐξέταζε τοὺς 
πατηχούµενους ἐπὶ τῶν ἄρθρων τοῦ Συμβόλου τῆς Πίστεως καὶ 
βεβαιωνόταν περὶ τῆς ὁριστικῆς ἀποφάσεώς τους γιὰ τὸ Βάπτισμα, 
καθὼς καὶ περὶ τῆς ἰσχύος τῶν σχετικῶν προὐποθέσεων, 

Κατὰ τὸ διάστηµα τῆς διδασκαλίας προβλέπονταν κάποιες τελε- 
τουργικὲς πράξεις. μετὰ ἀπὸ τὴν καθημερινή κατήχηση προβλεπό- 
ταν ἐξορχισμὸς τῶν κατηχουµένων (κάποιες πηγές, µάλιστα, ἀναφέ- 
ρονται στην ὕπαρξη εἶδικῆς ὁμάδας ἐξορχιστῶν), διὰ τοῦ ὁποίου 
ἐπιδιωκόταν ἡ ἀπομάκρυνση τοῦ διαβόλου ἀπὸ τὸν κατηχούµενο. 
Στὸ τέλος τῆς ἐξορχιστικῆς εὐχῆς προβλεπόταν «χειροθεσία» ἀπὸ 
τὸν ἐπίσχοπο, ἢ ὁποία ἄλλοτε μὲν συνίστατο στην ἁπλὴ εὐλογία ἐπὶ 
τῆς κεφαλῆς τῶν κατηχουµένων, ἄλλοτε δὲ συνοδευόταν ἀπὸ εἰδικὴ 
εὐχὴ χειροθεσίας (ὅπως στην περίπτωση πρὶν ἀπὸ την ἀποχώρηση 
τῶν πατηχουµένων ἀπὸ τὴ Θεία Λειτουργία). Κατὰ τῇ διάρκεια τοῦ 
ἐξορκισμοῦ, οἳ κατηχούµενοι εἶχαν τεντωμένα τὰ χέρια, σὲ ἔνδειξη 
ἀπαρνήσεως τοῦ «παλαιοῦ ἀνθρώπου». 

Ἀπὸὺ τὴν Πέμπτη τῆς ἑβδομάδας ποὺ προηγεῖτο τοῦ Βαπτίσματός 
τους (δηλαδη τὴ Μ.Πέµπτη, ἐφόσον τὸ Βάπτισμα ἐτελεῖτο τὴ νύχτα 
τοῦ Μ.Σαββάτου), οἱ κατηχούµενοι προετοιµάζονταν μὲ τν προσὠ- 
πική τους καθαριότητα καὶ μὲ τὴ νηστεία. Τὸ Μ.Σάββατο, ἡμέρα 
τοῦ Βαπτίσματός τους, οἱ φωτιζόμενοι προσεύχονταν μαδι μὲ τὸν 
ἐπίσκοπο, πραγματοποιοῦνταν οἱ τελευταῖοι ἐξορχκισμοὶ πρὶν ἀπὸ 
τὸ Βάπτισμα, Χρίονταν ἀπὸ τὸν ἐπίσκοπο μὲ ἔλαιο καὶ ἑλάμβαναν 
τὴν ὑπόσχεση τῶν Μυσταγωγικῶν κατηχήσεων, οἱ ὁποῖες θὰ ἄρχι- 
ζαν ἁμέσως μετὰ τὸ Βάπτισμά τους, 

ΤΗ νύχτα τοῦ Πάσχα πραγματοποιεῖτο ἡ βαπτισματικὴ τελε- 
τουργία. Κατὰ τὸν 4ο αἱ, στην τελετουργία αὐτὴ ἐντάχθηκαν ἢ 
ἀπόταξη τοῦ διαβόλου καὶ ἡ σύνταξη μὲ τὸ Χριστό, τὰ ὁποῖα µέχρι 
τότε τελοῦνταν κατὰ την η ὥρα τῆς Μ.Παρασκενῆς. Ἀπὸ τὸ 2ο αἰ. 
υἱοθετεῖται ἢ εὐχὴῆ εὐλογίας τοῦ ὕδατος τοῦ Βαπτίσματος, ἡ ὁποία 
λαμβάνει συγκεκριμένη μορφἢ καὶ περιεχόµενο κατὰ τὸν 4ο αἰ. Τὸ 
αἴτημα τῆς εὐχῆς αὐτῆς εἶναι ἡ «πλήρωση» τῶν ὑδάτων ἀπὸ τὴν 
εὐλογία τοῦ Θεοῦ, ἐνῶ σ᾽αὐτὴν γίνεται ἀνάμνηση τοῦ σωτηριώδους 
ἔργου τοῦ Χριστοῦ. 
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Τῆς ἀποτάξεως τοῦ σατανᾶ προηγεῖται γονυχκλισία. Στὶς βαπτισ- 
ματικὲς πηγὲς τῶν πρώτων αἰώνων μαρτυροῦνται ποιχίλες μορφὲς 
ἀποτάξεως, ὁ πυρήνας τους ὅμως παραμένει σταθερός. Ἡ στροφὴ 
πρὸς δυσμὰς πατὰ τὴν ἀπόταξη λαμβάνει θεολογικὴ σημασία, ἐνῶ 
σὲ κάποιες πηγὲς μαρτυρεῖται ἡ ἀπέπδυση τῶν ἐνδυμάτων σὲ ἔνδει- 
ξη ὁλολληρωτικῆς ἀπαρνήσεως τῆς προηγούμενης ζωῆς. Ἡ σύνταξη 
μὲ τὸ Χριστὸ συνδέεται μὲ τὴν ὁμολογία τῆς πίστεως καὶ ἀποτελεῖ 
προέπταση τῆς διαδικασίας ἐλέγχου τῶν κατηχουµένων ἐπὶ τοῦ 
Συμβόλου τῆς Πίστεως, ἡ ὁποία πραγματοποιεῖτο στὶς ἀρχὲς τῆς 
Μ.Ἑβδομάδας. 


(419) Σηµαντικὴ στιγμη στὴ βαπτισματικὴ διαδικασία εἶναι ἡ προ- 
βαπτισματιλὴ καὶ ἡ μεταβαπτισματικὴ χρίση, οἱ ὁποῖες τελοῦνται 
ἀπὸ τοὺς διακόνους. Ἡ πρώτη γίνεται μὲ τὸ λεγόμενο «ἐπορχιστὸ 
ἔλαιο» καὶ ἀποτελεῖ, προφανῶς, προέκταση τῶν ἐξορχισμῶν. Πρό- 
κειται περὶ τῆς χρίσεως ποὺ συνδέει τη βαπτισματικὴ διαδικασία μὲ 
τὴν προβαπτισματικὴ προετοιμασία, ἐφόσον οἱ ἐξορχισμοι ἦσαν 
ἕνα ἀπὸ τὰ βασιμὰ τελετουργικὰ στοιχεῖα τῆς περιόδου τῆς κατη- 
χήσεως. Ἡ χρίση μὲ τὸ ἐπορκιστὸ ἔλαιο ἐπιβεβαιώνει τὴν ὁριστιχὴ 
ἀνεξαρτητοποίηση τοῦ βαπτιζόµενου ἀπὸ τὸ διάβολο καὶ τὴν ἂμε- 
τάπλητη ἀπόφασή του νὰ προχωρήσει πρὸς τῇ βάπτιση. 

Ἡ μεταβαπτισματικὴ χρίση (ἀμέσως μετὰ τὴν τρίτη ἀνάδυση ἀπὸ 
τὸ νερὸ) γίνεται μὲ τὸ «ἔλαιο τῆς εὐχαριστίας». Ἡ χρίση αὐτὴ 
ἀπηχεῖ ὁλόκληρη τὴ θεολογία τοῦ Βαπτίσµατος. ὁ βαπτιξζόμενος 
δοξολογεῖ τὸ Θεὸ γιὰ τὸ γεγονὸς τῆς σωτηρίας του (ἐξ οὗ καὶ ἡ 
ἔννοια τῆς «εὐχαριστίας») καὶ διαδηλώνει τὴην ἑτοιμότητά του γιὰ 
τὸν ἐπιπείμενο ἀγώνα του ὡς Χριστιανοῦ. Ὁ μεταβαπτισματικὸς 
αὐτὸς ἀγώνας ἀπαιτεῖ προετοιμασία καὶ ἡ χρίση μὲ τὸ «ἔλαιο τῆς 
εὐχαριστίας» παραπέμπει στην ἄλειψη τοῦ σώματος τῶν ἀθλητῶν 
πρὶν ἀπὸ τὴν ἔναρξη τῶν ἀγωνισμάτων. Ἰδιαιτέρως ἡ χάραξη τοῦ 
σηµείου τοῦ Σταυροῦ στὸ μέτωπο τοῦ νεοφώτιστου ἐμφαίνει τὴν 
ἀπόφασή του νὰ ἀγωνιστεῖ «μὲ την παράταξη Ἐκείνου», τοῦ ὁποί- 
ου φέρει τὸ ὄνομα. 


(ιν) Μεταξὺ τῶν δύο χρίσεων παρεμβάλλεται ἡ τριπλή κατάδυση 
καὶ ἀνάδυση. Ἡ κάθε κατάδυση συνοδεύεται ἀπὸ ὁμολογία πίστε- 
ως σὲ κάθε ἕνα ἀπὸ τὰ Πρόσωπα τῆς Ἁγίας Τριάδος. Ἡ πρακτικὴη 
αὐτὴ στὶς βαπτισματικὲς πηγὲς µέχρι τοῦ 4ου αἰ. συνιστᾶ προέ- 
πταση τῆς προτροπῆς τοῦ Κυρίου γιὰ τὴν «βάπτιση στὸ ὄνομα τοῦ 
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Πατρὸς καὶ τοῦ Ὑἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος», Ταυτόχρονα, 
ἀποτελεῖ µία ἀναπχεφαλαίωση τῆς κατηχητικῆς διδασκαλίας σὲ 
ἐποχή, πατὰ την ὁποία δὲν εἶχε ἀκόμα διαμορφωθεῖ τὸ κείµενο τοῦ 
Συμβόλου Νικαίας-Κωνσταντινουπόλεως, Ἡρόπειται, ἑπομένως, 
περὶ μιᾶς σύντομης ὁμολογίας πίστεως, ἡ ὁποία ἀργότερα ἐξέλιπε, 
ὅταν ὁ βαπτιζόµενος εἶχε τὴ δυνατότητα νὰ ἀπαγγείλλει τὸ Σύμβο- 
λο τῆς Πίστεως πρὶν ἀπὸ τὴν τριπλή κατάδυση καὶ ἀνάδυση, 

Οἱ βαπτισματικὲς πηγὲς τῶν τεσσάρων πρώτων αἰώνῶν συναρ- 
τοῦν τὴν πρακτικὴ τῆς καταδύσεως καὶ ἀναδύσεως μὲ τὸ γεγονὸς 
τῆς ἀφέσεως τῶν ἁμαρτιῶν διὰ τοῦ Βαπτίσματος, Στις ἐν λόγῳ 
πηγὲς τονίζεται ἡ ἔννοια τοῦ Βαπτίσματος ὡς «λουτροῦ πνευµατι- 
κοῦ καθαρμοῦ», παράλληλα δὲ ἀναπτύσσεται καὶ ἣ θεώρηση τοῦ 
Βαπτίσματος ὡς τῆς µόνης διαδικασίας παροχῆς ἀφέσεως τῶν 
ἁμαρτιῶν. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ ἀπετέλεσε τὴ βαθύτερη αἰτία µεταθέ- 
σεως τοῦ Βαπτίσματος λίγο πρὶν ἀπὺ τὸ θάνατο, ὥστε νὰ μὴν ὑπάρ- 
χουν περιθώρια διαπράξεως ἁμαρτημάτων μετὰ ἀπὺ τὴ μοναδικὴ 
ἄφεση διὰ τοῦ Βαπτίσματος. 

Τὰ κείµενα, ὅμως, ποὺ μελετήθηκαν παραπάνω ἐπιμένουν σὲ µία 
χεφαλαιώδη θεολογική ἑρμηνεία: ὅτι ἡ τριπλη κατάδυση καὶ ἀνά- 
ὄνση ἀποτελεῖ διαδήλωση τοῦ γεγονότος συνταφῆς καὶ συναναστα- 
σεως τοῦ βαπτιξόµενου μὲ τὸ Χριστό. Πρόκειται περὶ τοῦ κεντρικό- 
τερου θεολογικοῦ θέµατος τοῦ Βαπτίσματος, Την ἔννοια αὐτὴ εἶχαν 
πολλαπλῶς διδαχθεῖ οἱ βαπτιζόµενοι κατὰ τὴν περίοδο τῆς κατηχή- 
σεώς τοὺς. Ἡ κεφαλαιώδης θεολογικὴ σηµασία τῆς τριπλῆς καταδύ- 
σεως καὶ ἀναδύσεως ὡς συμβολισμοῦ τῆς συνταφῆς καὶ συναστά- 
σεως μὲ τὸ Χριστὸ καταδεικνύεται καὶ ἀπὸ τὸ γεγονὸς τῆς ἐπονομα- 
σίας ὁλόκληρης τῆς λειτουργικῆς πράξεως («Βάπτισμα») ἐκ τοῦ 
γεγονότος τῆς καταδύσεως στὸ νερὸ («Βάπτω»: βυθίζω στὸ νερὸ). 

Στὸ πορυφαῖο αὐτὸ σημεῖο τῆς βαπτισματικῆς τελετουργίας πα- 
ρεμβάλλεται τὸ Μυστήριο τοῦ Χρίσματος, διαδηλώνοντας μὲ τὸν 
τρόπο αὐτὸ τὸ στενὸ τελετουργικὸ καὶ θεολογικό του σύνδεσμο μὲ 
τὸ Βάπτισμα. 
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(α) Οἱ μαρτυρίες τῆς Καινῆς Διαθήκης 


δ1 Ἡ ἀρχαιότερη μαρτυρία περὶ μιᾶς μεταβαπτισματικῆς µεταδό- 
σεως τῶν «δωρεῶν» τοῦ Ἁγίου Πνεύματος! εὑρίσκεται στὶς Πράξεις 
τῶν Ἀποστόλων καὶ, συγκεκριµένα, στὸν ἐπίλογο τοῦ κηρύγματος 
τοῦ ἀπ. Πέτρου κατὰ την Πεντηκοστή, ὅταν προτρέπει τοὺς συγ- 
κεντρωµένους μὲ τὰ ἀκόλουθα λόγια: Μετανοήσατε καὶ βαπτισθή- 
τω ἕκαστος ὑμῶν ἐπὶ τῷ ὀνόματι Ἰησοῦ Χριστοῦ εἰς ἄφεσιν ἆμαρ- 
τιῶν καὶ λήψεσθε τὴν δωρεὰν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος’. Ἡ πρώτη αὖ- 
τὴ μαρτυρία ἀναφέρεται σαφῶς στήν τέλεση τοῦ Βαπτίσματος «εἰς 
τὸ ὄνομα τοῦ Ἰησοῦ», τὸ ὁποῖο παρέχει «τὴν ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν». 
Παράλληλα, ὅμως, διαφαίνεται ἢ µαρτνρία περὶ μιᾶς ἄλλης λει- 
τουργικῆς πράξεως, ἡ ὁποία συνδέεται παρατακτικὰ («καὶ») μὲ τὴ 
βαπτισματικὴ τελεσιουργία. Ἡ πράξη αὐτὴ δὲν περιγράφεται ἀπὸ 
πλευρᾶς τελετουργικῆς (ὅπως συμβαίνει μὲ τὸ Βάπτισμα), ἀλλὰ 
ἀναφέρεται µόνο τὸ ἁποτέλεσμά της ἡ «λήψη τῶν δωρεῶν τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος» ἀπὸ τὸ βαπτιζόμενο. 

Θὰ μποροῦσε νὰ διατυπωθεῖ ἡ ἔνσταση ὅτι, ἡ παραπάνω «δω- 
ρεὰ» συνιστᾷ ἀποτέλεσμα τοῦ Βαπτίσματος καὶ ὄχι μιᾶς ἄλλης λει- 
τουργικῆς πράξεως. Ἡ ὑπόθεση αὐτή, ὅμως, δὲν μπορεῖ νὰ εὐστα- 
θήσει, διότι ἀνατρέπεται ἀπὸ µία σύγχρονή της μαρτυρία: μετὰ τὸ 


1} Ὅπως θὰ ἐκτεθεῖ παρακάτω, ἐφόσον δὲν ὑφίστατο ἀκόμα ἡ λειτουργική 


πρακτικὴ τῆς χρίσεως μὲ ἅγιο Μύρο, δὲν ὑφίστατο καὶ ὁ ὄρος «Χρῖσμα». 
2 
Πρ. 2, 38. 
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κήρυγμα τοῦ Φιλίππου στὴ Σαμάρεια καὶ τὸ Βάπτισμα πολλῶν 
ἀνδρῶν καὶ γυναικῶγ, οἱ ἀπόστολοι Πέτρος καὶ Ἰωάννης µεταβαί- 
νουν ἐχεῖ γιὰ νὰ προσευχηθοῦν, ὥστε νὰ λάβουν τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
ἐκεῖνοι ποὺ εἶχαν βαπτιστεῖ. Τὸ κείµενο διευκρινίζει ὅτι, «τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα δὲν εἶχε κατεβεῖ σὲ κανέναν ἀπὸ αὐτούς, και ἁπλῶς ἦσαν 
βαπτισµένοι στὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου». Τότε, «καθὼς οἱ Ἀπόστολοι 
ἔθεταν τὰ χέρια ἐπάνω τους, ἐκεῖνοι ἐλάμβαναν τὸ Ἅγιον Πνεῦμα», 
Ἡ παραπάνω μαρτυρία ἀπέχει μικρὺ χρονικὸ διάστηµα ἀπὸ τὴν 
ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς καὶ ἀπὸ τὴ βαπτισματικὴ προτροπή τοῦ ἀπ. 
Πέτρου”. Στὸ κείµενο αὐτὸ ἐπιβεβαιώνεται ἡ ἰσχὺς. α) Μιᾶς µετα- 
βαπτισματικῆς λειτουργικής πράξεως, ἡ ὁποία συνδέεται μὲ τὸ 
Βάπτισμα, ἀλλὰ καὶ διακρίνεται ἀπὸ αὐτὸ τελετουργικά. β) Τῶν 
ἀποτελεσμάτων τῆς πράξεως αὐτῆς, δηλαδη τῆς λήψεως τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος ἀπὸ τοὺς βαπτισµένους. γ) Τοῦ τρόπου ἐπιτελέσεως τῆς 
πράξεως αὐτῆς: ἐπίθεση τῶν χειρῶν στὶς πεφαλὲς τῶν βαπτισµένων. 
Ἡ ἀποστροφὴ τοῦ στίχου 17 (τότε ἐπετίθεσαν τὰς χεῖρας ἐπ᾽ αὐ- 
τοὺς...) πιθανὸν νὰ δηλώνει ὅτι παλαιότερα ὑφίστατο καὶ ἄλλος 
τρόπος µεταδόσεως τῆς δωρεᾶς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, Ὁ ἄγνωστος 
αὐτὸς τρόπος θὰ μποροῦσε νὰ ἑρμηνεύσει τὴν ἀπουσία (στὴν ὁμιλία 
τοῦ Πέτρου κατὰ τὴν Πεντηκοστὴ) µνείας λειτουργικῆς πράξεως 
γιὰ τὴ μεταβαπτισματικὴ παροχὴ τῶν χαρισµάτων τοῦ Πνεύματος. 


52 Εὐρισκόμενοι στὶς πηγὲς τοῦ Μυστηρίου τοῦ Χρίσματος 
διερωτώµαστε περὶ τῆς προελεύσεως τῆς συγκεκριμένης λειτουρ- 
γικῆς πράξεως. Διότι, περὶ μὲν τοῦ Βαπτίσματος εἶναι σαφὲς ὅτι 
ὑπάρχει ἡ προτροπὴ τοῦ Κυρίου, ἡ ὁποία ἀναφέρεται σὲ τελετουρ- 
γικὸ γνωὠστὸ γιὰ τοὺς Ἑβραίους, ἐφόσον στὴν ἑβραϊκὴ θρησκευτικὴ 
ζωὴ ὑφίσταντο βαπτισματικὲς τελετουργίες». Ἡ λειτουργικἩ πρακτι- 
κή, ὅμως, τοῦ Χρίσματος δὲν ἔχει ἀντιστοιχία μὲ προηγούμενες πρα- 
πτικὲς τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, οὔτε μὲ τὶς διάφορες τελετουργικὲς 
χρίσεις τῆς Π.Δ.ό, Οἱ παλαιοδιαθηκικὲς προφητεῖες, ὅμως, τόσο περὶ 
τῆς ἐπιφοιτήσεως τοῦ Πνεύματος (τὴν ὁποία ἐπικαλεῖται καὶ ὁ ἀπ. 


3πρ. 8, 15-17, 

4 Τὸ ἐπεισόδιο αὐτὸ μαρτυρεῖται στὶς Πράξεις μετὰ ἀπὸ τὸ λιθοβολισμὸ τοῦ 
Πρωτοµμάρτυρος Στεφάνον, ἑπομένως εἶναι λίγο μεταγενέστερο τοῦ 35 μ.Χ. 

ΣΒλ. στὸ οἰκεῖο πεφάλανο τῶν σχέσων ἑβραϊκῆς καὶ χριστιανικῆς Λατρείας. 

6 Τῶν βασιλέων μὲ λάδι (Α΄Βασ. 11, 15/ 16, 13// ΔἨασ. 23, 30), τῶν ἱερέων (Ἔξ. 28, 
37/ 29/7 καὶ 290/ 30, 30/ 40, 13), καθὼς καὶ τῆς κιβωτοῦ τῆς Διαθήπης (Εξ, 30, 22-29). 
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Πέτρος στὸ κήρυγµά του κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς)’, ὅσο 
καὶ περὶ τῆς ἐλεύσεως τοῦ Μεσσίαἳ, ἀποτελοῦν προφανῶς τῇ βιβλι- 
κἢ βάση θεμελιώσεως τοῦ Χρίσματος, ὡς παροχῆς τῆς δωρεᾶς τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, 

Ἐπὶ τῆς βιβλικῆς αὐτῆς βάσεως ἑδράζεται καὶ ἢ πίστη τῆς πρώτης 
Ἐκκλησίας ὅτι, ὁ Κύριος ὄχι µόνο βαπτίστηκε, ἀλλὰ δέχθηκε τὸ 
Χρῖσμα. Ἡ πίστη αὐτῃ διαδηλώνεται στὴν ὁμιλία τοῦ ἀπ. Πέτρου 
πρὸς τὸ Ρωμµαῖο ἑκατόνταρχο Κορνήλιο καὶ τοὺς οἰχκείους του, στην 
ὁποία τονίζεται ὅτι ὁ Θεὸς «ἔχρισε» τὸν Κύριο Πνεύματι ἁγίῳ καὶ 
δυνάμει’. Τὸ γεγονὸς αὐτό, ἄλλωστε, ὑποδηλώνεται ἀπὸ τῇ µαρτυ- 
ρία τοῦ Κατὰ Ἰωάννην, ὅτι κατὰ τη Βάπτιση τοῦ Κυρίου τὸ Πνεῦμα 
κατέβη ὡς περιστερὰ ἐξ οὐρανοῦ καὶ ἔμεινεν ἐπ᾽αὐτόνϊν, 

Στὺ προμημονευθὲν γεγονὸς τοῦ εὐαγγελισμοῦ τοῦ Κορνήλιου, ἢ 
ἔλευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἐπισυμβαίνει πρὶν ἀπὸ τὸ Βάπτισμα”! 
καὶ διαδηλώνεται ἀπὸ τοὺς λόγους τοῦ ἀποστόλου: Μήτι τὸ ὕδωρ 
δύναται κωλῦσαί τις τοῦ μὴ βαπτισθῆναι τούτους, οἵτινες τὸ 
Πνεῦμα τὸ ἅγιον ἔλαβον ὡς καὶ ἡμεῖς;Σ Ἡ φράση αὐτὴ τοῦ Πέτρου 
εἶναι ἐνδεικτικὴ τῶν δύο πτυχῶν τῆς εἰσόδου στὴ χριστιανυὴ Ἐκ- 
κλησία: Βάπτισμα μὲ νερὸ καὶ λήψη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Πρόκει- 
ται περὶ τῆς ἐφαρμογῆς στη Λατρεία τῶν λόγων τοῦ Κυρίου πρὸς τὸ 
Νικόδηµο περὶ «γεννήσεως» ἐξ ὕδατος καὶ Πνεύματος. 

Ἡ μετάδοση τῶν χαρισµάτων τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἀμέσως μετὰ 
τὸ Βάπτισμα διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν ἀποτελεῖ τὸ θεολογικὸ 
καὶ τελετουργικὸ πλαίσιο τοῦ Χρίσματος στην πρώτη Ἐκκλησία. 
Τὸ γεγονὸς ὅτι, ἡ λειτουργική αὐτὴ πράξη ἴσχυε σὲ ὄλες τὶς νεοσύ- 
στατες χριστιανικὲς Ἐκκλησίες (δηλαδη ἀκόμα καὶ ἐχτὸς Παλαιστί- 


1 Καὶ ἔσται μετὰ ταῦτα καὶ ἐκχεῶ ἀπὸ τοῦ πνεύµατός µου ἐπὶ πᾶσαν σάρκα, καὶ 
προφητεύσουσιν οἱ υἱοὶ ὑμῶν καὶ αἱ θυγατέρες ὑμῶν.. (Ἰωὴλ 3.1). 

δ Καὶ ποιήσει Κύριος Σαβαὼθ πᾶσι τοῖς ὄθνεσιν ἐπὶ τὸ ὄρος τοῦτο. Πίονται 
εὐφροσύνην, πίονται οἶνον, χρίσονται μύρογ. Ἐν τῷ ὄθρει τούτῳ παράδος ταύτα 
πάντα τοῖς ἔθνεσιν- ἡ γὰρ βουλὴ αὗτη ἐπὶ πάντα τὰ ἔθνη (Ἠσ. 25, 6-7)/ Ὁ θρόνος 
σου, ὁ Θεός, εἰς τὸν αἰῶνα τοῦ αἰῶνος ράβδος εὐθύτητος ἡ ράβδος τῆς βασιλείας 
σου, Ἠγάπησας δικαιοσύνην καὶ ἐμίσησας ἀνομίαν. διὰ τοῦτο ἔχρισέ σε ὁ Θεός, ὁ 
Θεός µου, ἔλαιον ἀγαλλιάσεως παρὰ τοὺς μετόχους σου (Ψαλμ. 44, 1-6). 

ὅπρ. 10, 38. 

19 Ίω, 1.32/ Πρβλ. καὶ Μτ. 2,16/ 19/ Ακ. 322. 

11 Έτι λαλοῦντος τοῦ Πέτρου τὰ ρήματα ταῦτα ἐπέπεσε τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον ἐπὶ 
πάντας τοὺς ἀκούοντας τὸν λόγον (Πρ. 10,44), 

12Πρ. 10, 47. 

19 Ἱω. 3,5, 
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νης) μαρτυρεῖται καὶ στὸ ὑπὸ τῶν Πράξεων περιγραφόµενο γεγονὺς 
τῆς Βαπτίσεως στην Ἔφεσο μαθητῶν τοῦ Ἰωάννη τοῦ Βαπτιστή 
ἀπὸ τὸν ἀπ. Παὔλο. Τὸ κείµενο ἀναφέρει ὅτι, ἐβαπτίσθησαν εἰς τὸ 
ὄγομα τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ. καὶ ἐπιθέντος αὐτοῖς τοῦ Παύλου τὰς 
χεῖρας ἦλθε τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον καὶ προεφήτευον!'. Ἡ λειτουργική 
πράξη ποὺ μαρτυρεῖται στὸ κείµενο αὐτὸ εἶναι σαφὴς καὶ ἐπιβε- 
βαιώνει τὴν ἀντίστοιχη τῆς Σαµάρειας!». 


(Ρ) Ἡ λειτονργικὴ πράξη ἕως τοῦ 5ου αἰ. 


81 Οἱ προαναφερθεῖσες μαρτυρίες διαμορφώνουν τὸ σαφὲς συµ- 
πέρασμα ὅτι, κατὰ τὴν ἀποστολικὴ ἐποχη τὸ Μυστήριο τοῦ Χρί- 
σµατος συνίστατο στὴν μετὰ τὸ Βάπτισμα διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν 
χειρῶν μετάδοση τῶν «δωρεῶν» τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Φαίνεται 
ὅτι, τὸ ἴδιο ἴσχυε καὶ γιὰ τῃ μεταποστολικὴ ἐποχή, ὅπως μποροῦμε 
νὰ συµπεράνουµε ἀπὸ σχετικἩ μαρτυρία τοῦ Κλήμεντος Ρώμης 
(τέλη τοῦ Ίου αἰ.)Ι. Κατὰ τὴ διάρκεια, ὅμως, τοῦ 2ου αἰ. ἐμφανί- 
ἵεται ἡ µεταβαπτισματικὴ χρίση καὶ ἀτονεῖ ἣ λειτούργικῃ πρακτικὴ 
τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν. 

Ἡ ἐπὶ τοῦ θέματος ἔρευνα ἀδυνατεῖ νὰ προσδιορίσει ἐπακριβῶς 
τὴ χρονικὴ στιγµή, πατὰ την ὁποία ἐπισυμβαίνει ἡ λειτουργικὴ ἑξέ- 
λιξη στὴν τελετουργική πρακτικὴ περὶ τοῦ Ἀρίσματος (κατάργηση 
τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν καὶ υἱοθέτηση τῆς χρίσεως). Γνωρίζουμε 
ὅτι κατὰ τὸ 290 αἰ., σὲ ὁρισμένους κλάδους τῆς αἱρέσεως τοῦ Γνωστι- 
πισμοῦ μαρτυροῦνται μεταβαπτισματικὲς χρίσεις. Οἱ σχετικὲς πλη- 
οοφορίες προέρχονται ἀπὸ ἐκκλησιαστικοὺς συγγραφεῖς, οἱ ὁποῖοι 
παταπολέμησαν τὸ Γνωστιπισµό. Ἔτσι, κατὰ τὸν 2ο αἰ., ὁ μὲν Εἰρη- 
ναῖος Λυῶνος ἀναφέρει ὅτι οἱ αἱρετικοὶ µυρίζουσι βαλσάμφ τοὺς 


πρ. 19, 5-6, 

15 Ἠλ. ἐς σχετικὲς παρατηρήσεις τῶν ΡΟΑΜΕΙΟΤ («ἴα Τμόοἰορίε ἄε ]4 ΟοπΗίτπιᾶ- 
Ποη...», σ.79) καὶ 118συΥΡΕ («Τα ΟοπΗτπιβείοπ..», σ. 24). 

16 Αι οὗ τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, ὁ Κύριος ἐν ὑμῖν ἔδωκεν ἐν τῇ χειροθεσίᾳ... 
(Ἀποστολικὲς Διαταγὲς Ἡ, ΛΒ΄, ΡΟ 1, 680Α). Ἂν καὶ τὸ κείµενο ἀποτελεῖ ἔργο 
συμπιλητῃ τοῦ τέλους τοῦ 4ου αἰ., εἶναι ὅμως προφανὲς ὅτι ἡ συγκεκριμένη 
μαρτυρία ἀπηχεῖ την ἐποχὴ τοῦ φερόµενου ὡς συγγραφέως, δηλαδη τοῦ Κλήμεντος 
Ρώμης. 
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βαπτισµένους:”, ὁ δὲ κατὰ τὸν 30 αἰ. μαχόμενος ἑναντίον τῶν αἱρέ- 
σεων Ἱππόλυτος Ρώμης μαρτυρεῖ περὶ μεταβαπτισματικῶν χρίσεων 
τῶν Γνωστικῶν δι ἀλάλου χρίσµατος".. Στὶς μαρτυρίες, ὅμως, αὐτὲς 
περὶ χρίσµατος τῶν αἱρετικῶν οὐδαμοῦ γίνεται λόγος περὶ µεταδό- 
σεῶς τῶν δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, Εἶναι, ἑπομένως, ἀδύνατο 
νὰ δεχθοῦμε ὅτι ἢ λειτουργικὴ πρακτικὴ τῆς ἐν λόγῳ µεταβαπτισµα- 
τικῆς χρίσεως ἀνάγεται στὸ Γνωστιχισμό. 


82 Ἀντιθέτως, περὶ τὰ τέλη τοῦ 2ου αἰ., ὁ Τερτυλλιανὸς μᾶς 
προσφέρει µία πολυτιμότατη μαρτυρία ὅταν γράφει: Εχἰπάε ἐρτεστε 
4ε ἰανασγο ρογιηπφμίγπιν Βεποαἰοία ΙΠΕΙΙΟΠΟ ἆε ρηἰίπα ἀἱςείρίίπα 
(ἀπολούθως, ἐξελθόντες τοῦ Βαπτίσματος, χριόµεθα διὰ τῆς εὔλογη- 
µένης χρίσεώς, κατὰ τὴν ἀρχαία διδασκαλία). Ἡ σημασία τῆς µαρ- 
τυρίας αὐτῆς συνίσταται, κυρίως, στὸ περὶ «ἀρχαίας διδασκαλίας». 
Ὁ Τερτυλλιανὸς ἀνάγει τὴ μεταβαπτισματικὴ χρίση (ὅπως ἐπεξηγεῖ 
στη συνέχεια τοῦ κειμένου) στην διὰ τοῦ «ἐλαίου τοῦ κέρατος» 
χρίση τοῦ Ἀαρῶὼν ἀπὸ τὸ Μωῦσῆ, ἐνῶ δὲν παραλείπει νὰ τονίσει 
ὅτι καὶ «ὁ Κύριος χρίσθηκε μὲ τὸ Πνεῦμα ἀπὸ τὸ Θεὸ Πατέρα». Θὰ 
πρέπει, βεβαίως, νὰ ἐπισημάνουμε ὅτι στὸ ἴδιο κείµενο ὁ Τερτυλ- 
λιανὸς μαρτυρεῖ περὶ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν ὡς «ἐπικλήσεως γιὰ 
τὴν ἔλευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος». Ἡ πληροφορία αὐτὴ ἔπιβε- 
βαιώνει ὅτι παράλληλα μὲ τὴ μεταβαπτισματικὴ διἐλαίου χρίση, 
ἴσχνε καὶ ἡ πρωτοχριστιανικὴ λειτουργικὴ πρακτικὴ τῆς διὰ ἐπιθέ- 
σεώς τῶν χειρῶν µεταδόσεως τῶν δωρεῶν τοῦ Πνεύματος. 

Εἶναι φανερό, ἑπομένως, ὅτι ἀπὸ τὸ 2ο αἰ. ἡ μεταβαπτισματικὴ 
διἐλαίου χρίση μαρτυρεῖται ὡς λειτουργικὴ πράξη ποὺ ὑποκαθιστᾶ 
σταδιακὰ τὴν ἐπίθεση τῶν χειοῶν ὡς μέσου παροχῆς τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος. Παρατηροῦμε, ὅμως, ὅτι γίνεται λόγος περὶ ἐλαίου καὶ 
ὄχι περὶ τοῦ µεταγενεστέρου Μύρου. Στὸ σημεῖο αὐτὸ θὰ πρέπει νὰ 
ἐπισημάνουμε ὅτι τὸ ἔλαιο ἀποτελοῦσε σύνηθες ὑλικὸ στοιχεῖο γιὰ 
ποικίλες χρίσεις, γι αὐτὸ καὶ υἱοθετήθηκε στὴν ἐν λόγῳ χρίση. Τὸ 
πρόβλημα εἶναι ἢ πιθανη σύγχυση, ἡ ὁποία μπορεῖ νὰ δημιουργηθεῖ 


11 Ἔλεγχος τῆς ψευδωνύµου γνώσεως Α΄, ΧΧΙ, 3 καὶ 4, ΒΕΠΕΣ 5, 1955, σ. 136(41) 
καὶ 149(5-6). 

18 Κατὰ πασῶν τῶν αἱρέσεων ἔλεγχος Ε, 7 καὶ Ε, 9, ΒΕΠΕΣ 5, 1955, σ. 248(26) καὶ 
261(9). 

19 Βε ῥαρέίωπο ΨΠΠ, 1, 6051, 1, σ. 282. 

20 Στὸ ἴδιο, ΥΠΠ,1, σ. 283. 
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κατὰ τὴν ἔρευνα περὶ Χρίσματος στη συγκεκριμένη ἐποχή, μεταξὺ 
τῆς γνωστῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως διὰ τοῦ «ἐλαίου τῆς εὖχα- 
οιστίας» καὶ τῆς διἐλαίου μεταβαπτισματικῆς χρίσεως ὡς παροχῆς 
τῶν δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Ὑπὸ τὸ φῶς τῶν παραπάνω μποροῦμε νὰ πατανοήσουµε τὴν 
ἀρχαιότερη ὅλων περὶ Χρίσματος μαρτυρία, την ὁποία παρέχει ὁ 
ἐπίσκοπος Ἀντιοχείας Θεόφιλος. Ἀπαντώντας, περὶ τὸ 180 μ.Χ., 
στὸν ἐθνικὸ Αὐτόλυκο, ὁ ὁποῖος καταγελοῦσε τὸ Θεόφιλο ἐπειδὴ 
ὀνόμαζε τὸν ἑαυτό του «Χριστιανὸ», ὁ ἐπίσκοπος Ἀντιοχείας ἀνα- 
πτύσσει τὸ θεολογικὸ περιεχόµενο τοῦ Χρίσματος: Περὶ δὲ τοῦ κα- 
ταγελᾶν µου, καλούντά µε Χριστιανόν, οὐκ οἶδα ὅ λέγεις. Πρῶτον 
μὲν ὅτι τὸ χριστὸν ἡδὺ καὶ εὔχρηστον καὶ ἀκαταγέλαστόν ἐστιν. 
Ποῖον γὰρ πλοῖον δύναται εὔχρηστον εἶναι καὶ σώξεσθαι, ἐὰν μὴ 
πρῶτον χρισθῇ; Η ποῖος πύργος ἤ οἰκία εὔμορφος χαὶ εὔχρηστός 
ἐστιν, ἐπᾶν οὐ χέχρισται; Τὶς δὲ ἄνθρωπος εἰσελθὼν εἰς τόνδε τὸν 
βίον ἤ ἀθλῶν οὐ χρίεται ἑλαίῳ; Ποῖον δὲ ἔργον ἤ κόσµιον δύναται 
εὐμορφίαν ἔχειν, ἐὰν μὴ χοισθῇ καὶ στιλβωθῇ; Εἶτα ἀ]ρ μὲν καὶ 
πᾶσα ἡ ὑπ οὐρανὸν τρόπῳ τινὶ χρίεται φωτὶ καὶ πνεύµατι. Σὺ δὲ οὗ 
βούλει χρισθῆναι ἔλαιον Θεοῦ; Τοιγαροῦν ἡμεῖς τούτου ἕνεκεν 
καλούμεθα Χριστιανοὶ ὅτι χριόµεθα ἕλαιον Θεοῦ”. 

Ἡ μαρτυρία τοῦ Θεόφιλου Ἀντιοχείας συνοψίζεται στην ἔννοια 
τοῦ «Χριστιανοῦ» ὡς «πεχρισμένου», αὐτοῦ ὁ ὁποῖος- διὰ τοῦ 
Χρίσματος- στίλβει καὶ λάμπει. Ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὸν προβληµατι- 
σμὸ κάποιων ἐρευνητῶν περὶ τοῦ ἐὰν τὸ ἓν λόγῳ πείµενο ἀναφέ- 
ρεται στὸ Χρῖσμα κατὰ τρόπο συμβολικὸ ἤ κατὰ τρόπο πραγµα- 
τικό”, ὃ Θεόφιλος ἐπιβεβαιώνει τὴν κατὰ τὸν 2ο αἱ. ἀρξαμένη 
λειτουργικἩ πρακτικὴ τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως ὡς παρεχού- 
σης τὸν ἰδιαίτερο χαρακτήρα τοῦ νεοφύτου. Κατὰ τὴν ἴδια ἑποχή, 
Κλήμης ὁ Ἀλεξανδρεὺς μαρτυρεῖ ὄχι φόβο περὶ μεταβαπτισματικοῦ 
χρίσµατος (τὸ ἁκήρατον τῆς εὐωδίας ἐπαλειφώμεθα χρῖσμα”», 
ἀλλὰ γιὰ πρώτη φορὰ διακρίνει τὸ Βάπτισμα ἀπὸ τὴ «μακαρία 
σφραγίδα», ὅπως ἀποκαλεῖ τὸ Χρῖσμα”'. Ἀναφερόμενος, μάλιστα, 


3 Πρὸς Αὐτόλυκον, Α΄, 12, ΒΕΠΕΣ 5, σσ. 18(35)-19(3), 

33 Ῥλ. ἓὶς σχετικὲς θέσεις στὰ ἔργα τῶν 1:Ρ0:6ΦΕΕ (Ώας δαἱσαηιεΠί ἄν ΕΙΥΠΙΜΗΡ..., 
σ.), 1ΟΟΡΡΕΝΕ (1 ἸπρορΗίοη ἀεὸ γιαἰµ»..., σ. 325) καὶ Β.ΜΝΕΙΤΕ (Ὠἱε ΡοδίβαρΗδηιαϊρ.... 
σ. 21). 

23 Παιδαγωγὸς Α., ΧΙ, ΒΕΠΕΣ 7, 1956, σ. 126(6-7). 

34 Στρωματεῖς Β’, 11, ΒΕΠΕΣ 7, 1956, σ. 311(15). 
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σὲ Βάπτισμα ποὺ ἐτέλεσε ὁ εὐαγγελιστῆς Ἰωάννης στην Ἔφεσο, ὁ 
Κλήμης ἀποκαλεῖ τὸ Βάπτισμα ὡς «φώτισμα» καὶ τὸ Χρῖσμα ὡς 
«σφραγῖδα τοῦ Κυρίου» καὶ «τέλειον φυλακτήριον»”ς 
Διαπιστώνουμε, ἑπομένως, τὴ διάκριση Βαπτίσματος παὶ Χρί- 
σµατος κατὰ τὰ τέλη τοῦ 2ου αἰ. Ἀπὺ πλευρᾶς τελετουργικῆς ἔνδει- 
ητικὸ εἶναι τὸ σχεδιάγραμμα, τὸ ὁποῖο ἐκθέτει ὁ Τερτυλλιανὸς στὸ 
ἔργο του Ὀε Ραρέίσπιο: «βαπτισματικὴ κατάδυση», χρίση μὲ «ἅγιο 
χροῖσμα» (τὸ ὁποῖο, κατὰ τὸν Τερτυλλιανό, ἐκφράζει την «ταυτο- 
σηµία» τοῦ βαπτισµένου μὲ τὸ Χριστό, τὸν «κεχρισμένο ἀπὸ τὸν 
Πατέρα») καὶ ἐπίθεση χειρῶν”. Ὁ Τερτυλλιανός, µάλιστα, ἀναφέ- 
ρεται στὶς τρεῖς λειτουργικὲς πράξεις, οἱ ὁποῖες εἰσάγουν στὴ χρι- 
στιανικὴ ζωή, ὅταν γράφει ὅτι «αὐτὴν τὴν πίστη σφραγίζει τὸ 
ὕδωρ. ἐνδύει τὸ Ἅγιον Πνεῦμα καὶ ὁλοκληρώνει ἢἡ Εὐχαριστία»2., 
Στὸ «περὶ τῆς ἁναστάσεως τῶν νεχρῶν» ἔργο του ἀναφέρεται στὴν 
ἑνότητα τῶν τριῶν Μυστηρίων κατὰ τρόπο ἀξιομνημόνευτο: «Ἡ 
σάρκα θὰ λουστεῖ, γιὰ νὰ καθαρθεῖ ἣ ψυχή. Ἡ σάρκα θὰ χριστεῖ, 
γιὰ νὰ ἁγιαστεϊι ἡ ψυχή. Ἡ σάρκα θὰ σφραγιστεῖ, γιὰ νὰ εὐστα- 
θήσει ἡ ψυχή. Μὲ τὴ χειροθεσία, ἡ σάρκα θὰ σκιαστεῖ, γιὰ νὰ φωτι- 
στεῖ ἡ ψυχἠ ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα. Ἡ σάρκα θὰ τραφεῖ μὲ τὸ Σῶμα 
καὶ τὸ Αἷμα τοῦ Χριστοῦ, γιὰ νὰ χορταστεῖ ἡ ψυχἠ ἀπὸ τὸ Θεὸ»2, 


83 Στὺὸ μεταίχμιο 2ου καὶ 2ου αἰ., ὁ Ἱππόλυτος Ῥώμης ἐπαναβε- 
βαιώνει την ὕπαρξη ἰδιαίτερης λειτουργικής πράξεως µεταβαπτι- 
σματικῆς παροχῆς τῶν δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ὅταν γράφει, 
ὅτι, τὶ δὲ τὸ ἔλαιον ἀλλ᾽ἤ τοῦ ἁγίου Πνεύματος δύναμις; αἷς μετὰ τὸ 
λουτρὸν ὥς µύρῳ χρίονται οἱ πιστεύοντες”. Τὸ σχετικὸ τελετουρ- 
γικό, ὅμως, τὸ ὁποῖο περιγράφει στὸ ἔργο του Ἀποστολικὴ Παρά- 
δοσις ἀπαιτεῖ ἰδιαίτερη προσοχή, διότι ὁ Ἱππόλυτος ἐπαναφέρει 
τὴν ἐπίθεση τῶν χειρῶν ὡς µέσο τῆς μεταβαπτισματικῆς παροχῆς 
τῶν δωρεῶν τοῦ Πνεύματος. Γιὰ πρώτη φορά, ὅμως, μαρτυρεῖται 
εὖχὴη ποὺ συνοδεύει τὴν ἐν λόγῳ λειτουργικὴ πράξη: 


25 Τὴς ὁ σῳξόμενος πλούσιος, ΒΕΠΕΣ 8, 1956, σ. 372(27-29). 

26 Ώε ῥαρίίςπιο 8, ΡΙ. 1, 1207. 

3 Ώο Ργαεδετὶριίοµο Μαεγείίσονιήα ΧΙ. 4, (51. 1, σ. 220. 

25 Ώε γεσιιγγεσΒίοπε Ποπ ΠΠ, 3, ΟΟ51, 2, σ. 931. 

25 Εἰς τὸν Δανιὴλ Α, ΧΝΙ, ΒΕΠΕΣ 6, 1956, σ.32(34-35). Πρβλ. καὶ Περὶ Χριστοῦ 
καὶ τοῦ Ἀντιχρίστου, Ι1Χ, ΒΕΠΕΣ 6, 1956, σ. 218(2). 
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Κύριε ὁ Θεός, ὁ καταξιώσας τούτους ἄφεσιν λαβεῖν τῶν ἅμαρ- 
τιῶν διὰ τοῦ λουτροῦ τῆς παλιγγενεσίας”, καταξίωσον αὐτοὺς 
πλησθῆναι Πνεύματος Ἁγίου καὶ κατάπεµψον ἐπ᾽αὐτοὺς τὴν χάριν 
σου. Ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ δόξα, τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, ἐν τῇ ἁγίᾳ ἐκκλησίᾳ, νῦν καὶ ἀεὶ καὶ εἰς τοὺς 
αἰῶνας τῶν αἰώνων. Ἁμήνι. 

Ὁ Ἱππόλυτος καταγράφει τῇ λειτουργική πράξη τῆς Ρώμης καὶ, 
ἐμμέσως, τῆς Ἀλεξάνδρειας. Στὴ μαρτυρία του διαπιστώνουμε ὅτι, ὁ 
πρωτοχριστιανικὸς τρόπος τῆς μεταβαπτισματικῆς µεταδόσεως τῶν 
δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν εἶχε 
ἐμπλουτιστεῖ μὲ τὴ συγκεκριμένη εἰδικὴ εὐχή. Εἶναι, ὅμως, ἄξιοση- 
µείωτο ὅτι τὸ «ἔλαιο τῆς εὐχαριστίας», μὲ τὸ ὁποῖο χρίονται οἱ 
βαπτιζόμενοι ἀμέσως μετὰ τὴν τρίτη ἀνάδυση, συνυφαίνεται μὲ τὴ 
μετάδοση τῶν δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ὅπως ἀποκαλύπτει ἢ 
φράση ποὺ συνοδεύει τὴν ἄλειψη” 

Περὶ τὰ µέσα τοῦ 2ου αἰ., ὁ ἐπίσκοπος Ρώμης Κορνήλιος ἔξιστο- 
ρεῖ πρὸς τὸν Φάβιο Ἀντιοχείας τὰ περὶ τοῦ πλινικοῦ Βαπτίσματος 
τοῦ αἱρεσιάρχου Νοβατιανοῦ. Στην ἐπιστολή του αὐτὴ (την ὁποία 
διέσωσε ὁ Εὐσέβιος Καισαρείας), ὁ Κορνήλιος ἀναφέρει ὅτι ὁ Νο- 
βατιανὸς «δὲν σφραγίστηκε ἀπὸ τὸν ἐπίσκοπο Ἀαὶ,΄ ἑπομένως, δὲν 
ἔλαβε τὸ Ἅγιο Πνεῦμα»Αὁ, Ὁ ὄρος τῆς «σφραγίσεως»”’ εἰσάγει στὴ 
σταδιακὴ ἐμφάνιση τῆς χρίσεως. Την ἴδια ἐποχή, ὁ Κυπριανὺς ἀνα- 
φέρεται σ᾽αὐτὸν αιἱ Ραριϊδαίιιγ µί αεεερίο οτἰσπια!ε, 1 ἐδί ΗΠΟΙΙΟΠΕ (ὁ 


Ἡ Ἡ µετοχή ἀορίστου (καταξιώσας) καταδεικνύει ὅτι εἶχε προηγηθεῖ ἡ τριπλή 

κατάδυση καὶ ἀνάδυση. 

 Ἀποστολικὴ Παράδοσις 21, ἔκδ. Β.ΒΟΤΤΕ, σ. 52. 

52 Ἁλ, στὰ προηγούμενα περὶ Βαπτίσματος. 

33 Ἠήσεβίου, Ἐκκλησιαστικὴ Ἱστορία, ΣΤ, 43, 14ὲξ., ΒΕΠΕΣ 19, 1959, σ. 381(4). 

3 Ὁ ὄρος «σφρα]λς προέρχεται ἀπὺ τὸν ἐξωχριστιανικὸ κόσµο, ὅπου ἐσήμαινε 
εἴτε τὸ ἀντικείμενο μὲ τὸ ὑποῖο κάποιος ἀποτύπωνε ἕνα σημάδι, εἴτε τὸ ἴδιο τὸ 
ἀποτύπωμα. Ἡ λειτουργία τῆς σφραγίσεως ἀποσκοποῦσε στὰ μὲν ζῶα γιὰ νὰ 
ἀναγνωρίονται, στοὺς στρατιῶτες γιὰ νὰ δηλώνεται ὅτι ἀνήκουν οἳ κάποιο 
βασιλιά, στοὺς δὲ δούλους ὅτι ἀνήμουν σὲ συγκεκριµένο ἀφέντη (βλ. Π.ΣΚΑΛΤΣΗ, 
«Θεολογία καὶ σύμβολα τοῦ Βαπτίσματος», Τὸ ἅγιον Βάπτισμα (πορίσματα 
Ἱερατικοῦ Συνεδρίου Ἱερᾶς Μητροπόλεως Δράμας 1996), Δράμα 1996, σ.99). Στην 
Π.Δ. ἡ σφραγίδα ἀποτελεῖ τὸ σημάδι τοῦ Θεοῦ: ὁ Κάῑν «σηµαδεύεται» ἀπὸ τὸ Θεὸ 
γιὰ νὰ μὴν μπορεῖ κανένας νὰ τὸν σκοτώσει (Γέν.4,15), ὁ «ἐραστῆς ἐπιθυμεῖ νὰ 
τεθεῖ ὡς «σφραγίδα στην καρδιὰ» τῆς ἀγαπημένης του (Άσμα 8,6), ἐνῶ σύμφωνα μὲ 
τὸν ἆπ.Παῦλο καὶ ἡ περιτομὴ θεωρεῖται «σφραγίδα πίστεως καὶ δικαιοσύνης» ποὺ 
ἔλαβε ὁ Ἀβραὰμ (Ρωμ.4, 11). 
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ὁποῖος βαπτίστηκε καὶ δέχθηκε τὸ Χρῖσμα, δηλαδὴ την ἄλειψη)ὸ, Ἡ 
καινούργια ὁρολογία ἐμφαίνει την ἀρχόμενη λειτουργική ἐξέλιξη, 
ἐνῶ ἢ ἐπίθεση τῶν χειρῶν μνημονεύεται ἀπὸ τὸν Κυπριανὸ ὡς ὁ 
τρόπος «λήψεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος» ἐκ παραλλήλου μὲ τῇ «χρί- 
ση») καὶ συνιστᾶ λειτουργική πράξη διακρινόµενη ἀπὺ τὸ Βάπτι- 
σμα”;. Ἡ προαναφερθεῖσα λειτουργικὴ ἐξέλιξη ἦταν ἐντονότερη στ] 
Β.Ἀφρικὴ ἀλλὰ ὀλιγότερο στη Μ.Ἀσία, ὅπως διαπιστώνουμε ἀπὸ 
ἐπιστολή, την ὁποία ἀπηύθυνε πρὸς τὸν Κυπριανὸ ὁ σύγχρονός του 
Φιρμιλιανὸς Καισαρείας, ὅταν γράφει ὅτι, « κάθοδος τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος μετὰ τὸ Βάπτισμα συντελεῖται μὲ τὴ χειροθεσία καὶ τὴν 
ἐπίχληση τοῦ Χριστοῦ». 


(Υ) Οἱ μαρτυρίες τοῦ 4ου αἰ. 


δ1 Ἀρξαμένου τοῦ 4ου αἰ. παρατηροῦμε ὅτι ἡ ὁρολογία περὶ 
«χρίσµατος» καὶ «σφραγῖδος. μαρτυρεῖται ὅλο καὶ περισσότερο σὲ 
συνάφεια μὲ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα. Ὁ Μ. Ἀθανάσιος τονίζει ὅτι, χρῖσμα 
καὶ σφραγὶς λέγεται καὶ ἔστι τὸ Πνεῦμα”,, ἀλλὰ παράλληλα µαρτυ- 
ρεῖ ὅτι «διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν ἐνεργεῖται ἡ ἐπιφοίτηση τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος», Τὴν ἴδια ἐποχὴ ὁ Σεραπίων, ἐπίσκοπος Θμούε- 
ως, φίλος καὶ συναθλητῆς τοῦ Μ.Ἀθανασίου στὸν ἀγώνα κατὰ τῶν 
αἱρέσεών, παραθέτει στὸ Εὐχολόγιό του τὴν εὐχὴ εἲς τὸ χρῖσμα ἐν 
ᾧ χρίονται οἱ βαπτισθέντες, ἣ ὁποία ἀκολουθεῖ τὴν εὐχὴ μετὰ τὸ 
βαπτισθῆναι καὶ ἀνελθεῖν. Πρόκειται, ἑπομένως, περὶ τοῦ Χρίσμα- 
τος ἀμέσως μετὰ τὴν τελευταία ἀνάδυση. Τὸ περιεχόµενο τῆς εὐχῆς 
ἀποδειανύει ὅτι, ἣ λειτουργικἨ πράξη περὶ τῆς μεταβαπτισματικῆς 
παροχῆς τῶν δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος εἶχε λάβει σχεδὸν τὴ 
µορφή, μὲ τὴν ὁποία διῆλθε διὰ µέσου τῶν αἰώνων ἕως τῆς ἐποχῆς 
μας; 

Ὁ Θεὺς τῶν δυνάμεων, ὁ βοηθὸς πάσης ψυχῆς ἐπιστρεφούσης 
ἐπὶ σὲ καὶ γινοµένης ὑπὸ τὴν κραταιάν σου χεῖρα τοῦ μονογενοῦς, 


35 Ερὶσιι]α Ι ΧΧ. 2, Ο5ΕΙ, ΠΠ] (11, σ. 768(13). 

36 Ερίοιμία Ι ΧΧΗΙ, 6, 2, Ο5ΕΙ. ΠΙ (Π), σ. 7839). 

57 Βρίκιµία Ι ΧΧΙΝ, 4, Ι; 3, 1124. 

38 Διασώζεται ἀπὸ τὸν Κυπριανό, Ερἰσιµία ΙΧΧΝ, 18, Ο5ΕΙ. ΠΠ (1), σ. 802. 

α. Ἐπιστολὴ πρὸς Σεραπίὠνα περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 3, ΒΕΠΕΣ 33, 1963, σ. 
129(18). 

309 Στὺ ἴδιο, Ἀποσπάσματα, ΒΕΠΕΣ 33, 1963, σ.186(7, 13). 
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ἐπικαλούμεθά σε, ὥστε διὰ τῆς θείας καὶ ἀοράτου σου δυνάµεως, 
τοῦ Κυρίου καὶ σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ ἐνεργῆσαι ἐν τῷ 
χοίσµατι τούτῳ θείαν καὶ οὐράνιον, ἵνα οἱ βαπτισθέντες καὶ χριό- 
µενοι ἐν αὐτῷ τὸ ἐκτύπωμα τοῦ σηµείου τοῦ σωτηριώδους σταυροῦ 
τοῦ μογογενοῦς, δι οὗ σταυροῦ διετράπη καὶ ἐθριαμβεύθη Σατανᾶς 
καὶ πᾶσα δύναµις ἀντικειμένη, ὡς ἀναγεγνηθέντες καὶ ἀνανεωθέ- 
ντες διὰ τοῦ λουτροῦ τῆς παλιγγενεσίας καὶ οὗτοι µέτοχοι γένω- 
νται τῆς δωρεᾶς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ ἀσφαλισθέντες τῇ σφρα- 
γῖδι ταύτῃ, διαµείνωσιν ἑδραῖοι καὶ ἀμετακίνητοι, ἀβλαρεῖς καὶ 
ἄσυλοι, ἀνεπηρέαστοι καὶ ἀνεπιβούλευτοι, ἐμπολιτευόμενοι ἐν τῇ 
πίστει καὶ ἐπιγνώσει τῆς ἀληθείας µέχρι τέλους, ἀναμένοντες τὰς 
οὐρανίους τῆς ζωῆς ἐλπίδας καὶ αἰωνίους ἐπαγγελίας τοῦ Κυρίου 
καὶ σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ, δι οὗ σοὶ ἡ δόξα καὶ τὸ κράτος 
ἐν ἁγίῳ Πνεύματι καὶ νῦν καὶ εἰς τοὺς σύμπαντας αἰῶνας τῶν 
αἰώγων. Ἀμήν']. 

Ἀπὸ την παραπάνω εὐχῆ συνάγονται τὰ ἀκόλουθα συμπεράσµα- 
τα: 

α) Γιὰ πρώτη φορὰ μαρτυρεῖται ὅτι, πρὶν ἀπὸ τὴ διενέργεια τῆς 
χρίσεως ὑπῆρχε καθαγιαστικὴ εὐχὴ τῆς ὕλης, μὲ την ὁποία χρίονταν 
οἳ νεοφώτιστοι. Ἡ ὕλη αὐτὴ δὲν καθορίζεται ἐπακριβῶς ἀπὸ τὸ κεί- 
µενο, τὸ ὁποῖο ἀναφέρεται σὲ «χρῖσμα» (ἡ ὀνομασία τῆς ὕλης συ- 
µπίπτει μὲ την ὀνομασία τῆς λειτουργικῆς πράξεως). Ἑπομένως, τὸ 
Μυστήριο τοῦ Χρίσματος ἀπομτᾶ τῇ βασική του εὐχή, δηλαδη τὴν 
καθαγιαστικήη εὐχὴ ἐπὶ τοῦ Μύρου, πρὶν ἀπὺ τὴν ἐπιτέλεση τῆς 
ἀλείψεως. 

β) Ἡ εὐχὴ ἀπευθύνεται στὸ Θεὺὸ Πατέρα καὶ αἰτεῖται την ἔλευση 
«τῆς ἀόρατης δυνάµεως τοῦ Κυρίου», ὥστε νὰ καθαγιαστεῖ τὸ 
«χρῖσμο»” 2. Τὰ ἁποτελέσματα τοῦ καθαγιασμοῦ εἶναι ἡ «θεία καὶ 


3 Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίώνος 16, ἔκδ. ΡπΟΡΟΡΟΙΊΟ5,σᾳ. 131-132. 

13 Εἶναι γνωστὸ ὅτι, στην ἀλεξανδρινὴ λειτουργιΝ παράδοση κυριάρχησε, κατὰ 
τὸν 4ο αἰ., ἡ ἐπίκληση τοῦ «Λόγου» καὶ ὄχι τοῦ «Ἁγίου Πνεύματος ὅπως μαρτυρεῖ 
ἡ λειτουργιὴ παράδοση ἤδη ἀπὸ τὸν Ἱππόλυτο Ῥώμης (σημαντικὰ στοιχεῖα περὶ 
τῆς γενέσεως τῆς ἐπικλήσεως, βλ. στη µελέτη τοῦ Π.ΤΡΒΜΠΕΛΑ, Λειτουργικοὶ 
τύποι..., σσ. 184-192), Ἡ τάση αὐτὴ τῃς ἀλεξανδρινῆς παραδόσεως ὑπαγορευόταν 
ἀπὸ τὸν ἀντιαιρετικὸ ἀγώνα τῆς Ἐκκλησίας γιὰ την παγίὠση τοῦ χριστολογικοῦ 
δόγµατος. Ἡ ὁράση τῆς αἱρέσεως τοῦ Ἀρείου ἦταν πολὼ ἔντονη στὴν περιοχη τῆς 
Θμούεως τῆς Αἰγύπτου, ἐκεῖ ὅπου ὑπῆρξε ἐπίσκοπος ὁ Σεραπίων (αὐτὸ μαρτυρεῖ- 
ται ἀπὸ τὸ φίλο καὶ συναγωνιστή του Μ.Ἀθανάσιο: Πρὸς Σεραπίωνα ἐπιστολή, 
Γ.1, ΡΟ 26, 624ς-628Α). Ὁ ζῆλος καὶ ὁ ἀγώνας τοῦ ἐπισκόπου Θμούεως νὰ κατα- 
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οὐράνια ἐνέργεια» ποὺ ἀποκτᾶ τὸ «χρῖσμα», τὸ ὁποῖο καθιστᾶ τοὺς 
χριόµενους «μετόχους τῶν δωρεῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος» καὶ τοὺς 
«ἀσφαλίζει» ὥστε νὰ παραμείνουν ἀμετακίνητοι στὶς θέσεις τους 
χαὶ στὸν ἀγώνα τους «μέχρι τέλους». 

γ) Στήν εὐχῆ γίνεται λόγος περὶ τοῦ «ἐκτυπώματος τοῦ σημείου 
τοῦ σταυροῦ». Ἡ μαρτυρία αὐτὴ ἀποχαλύπτει ὅτι ἡ χρίση γινόταν 
διὰ τῆς «ἀλείψεως σὲ σχΏμα σταυροῦ». Ἡ λειτουργική αὐτῃ πρακτι- 
κη εἰσάγει στῃν ἔννοια τοῦ ὅρου «σφραγὶο», διὰ τοῦ ὁποίου δια- 
δηλώνεται ἢ «ἐπισφράγιση» τοῦ Βαπτίσματος καὶ ἢ ἐπισημοποίηση 
τῆς ἰδιότητας τοῦ «χριστιανοῦ». 


42 Ἀπὺ τὰ µέσα, πλέον, τοῦ 4ου αἰ. πληθαίνουν οἱ περὶ Χρίσμα- 
τος μαρτυρίες. Ὁ 4δος κανόνας τῆς Συνόδου τῆς Λαοδικείας (περὶ 
τὸ 360μ.Χ.) παραγγέλλει ὅτι δεῖ τοὺς φωτιξομένους μετὰ τὸ βάπτι- 
σµα χρίεσθαι χρίσµατι ἐπουρανίῳ, καὶ μετόχους εἶναι τῆς βασι- 
λείας τοῦ Χριστοῦ”. Μὲ τὸν 7ο κανόνα τῆς Β΄Οἰκουμενικῆς Συνό- 
δου συμπληρώνεται ἡ τελετουργικἩὴ θεσμοθέτηση τοῦ Χρίσματος, 
ἐφόσον ὁ συγκεκριμένος κανόνας καταγράφει τοὺς λόγους μὲ τοὺς 
ὁποίους ὁ ἱερέας χρίει τὸ νεοφώτιστο. 

Θὰ πρέπει βεβαίως νὰ τονιστεῖ ὅτι ὁ Ίος κανόνας ἄνα- 
φέρεται στὺν τρόπο ὑποδοχῆς τῶν αἱρετικῶν στην Ἐκκλη- 
σία, ὅταν ἐπιστιρέφουν ἀπὸ τὴν κακοδοξία στην ὀρθὴ 
πίστη: ἡ Ἐκκλησία τοὺς δέχεται σφραγιζοµένους ἥτοι χρι- 
οµένους, πρῶτον τῷ ἁγίῳ µύρῳφ τὸ τε µέτωπον καὶ τοὺς 
ὀφθαλμούς, καὶ τὰς ρίνας χαὶ τὸ στόµα καὶ τὰ ὦτα. Καὶ 
σφραγίξοντες αὐτοὺς λέγομεν. Σφραγὶς δωρεᾶς Πνεύματος 


δείξει καὶ νὰ προβάλλει τῃ θεότητα τοῦ Δεντέρου προσώπου τῆς Ἁγίας Τριάδος 
τὸν ὁδήγησε σὲ µία µεταβολὴ τῆς προγενέστερης λειτονργικῆς παραδόσεως. στην 
ὑποματάσταση τῆς ἐπικλήσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἀπὸ την ἐπίμληση τοῦ Λόγου 
(βλ. αΕΠΗΑ», «Ι. ρτοῦ]έπιε «υπε έἐρίο]δδε επο[ιατὶσίίαυε ἃ Πέσμ-[Γοβος», 6Πεπιίπς ἄε 
{ᾳ ΟΗδίοἰορίε ΟΠΠοάοχο ({εχίες τέυπἰς ρατ Α.Ατρντίου), Ραγῖς, Ὠεσοίέε, 2005, σσ. 
321-332). Αὐτὴ ἡ ἀντιαιρετικὴ ταπτική τον ὁδήγησε στὴν ὑποψία ὑποβιβασμοῦ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος (βλ. τὶς ἀπόψεις τοῦ Κ. Μπόνη, ΒΕΠΕΣ 43, 1911, σ24), ἤ στην 
ὑποψία συγπεχυµένης πνευµατολογίας (ΒείΣ, Ειοἰλατίσεο, σ. 58, σημ.8). Ὁ Β.Βοϊτε 
θεωροῦσε ὅτι στὸ Εὐχολόγιο ὑπῆρχε σαφὴῆς ὑποβιβασμὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 
γναὐτὸ καὶ ὑποστήριξε ὅτι δὲν εἶναι ἔργο τοῦ Σεραπίωνος, ἀλλὰ κάποιον 
αἱρετικοῦ πνευµατομάχου («ἴ Ἐπομοίῖορε 4ε δέταρίοι ε5ῖ-ᾖ] αυτπεπτῖαεῦ, ΟΥ.(ΗΥ. 48, 
1964, σ.54). 

353 Α.ΑΛΙΒΙΖΑΤΟΥ, Οἱ ἱεροὶ Κανόνες, Ἀθῆναι 1949, σ. 205, 
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ἁγίου". Ἡ φράση ποὺ συνοδεύει τὴ χρίση μαρτυρεῖται ἐκ νέου περὶ 
τὰ µέσα τοῦ 5ου αἰ. σὲ ἐπιστολήη ἀγνώστου ἀποστολέα πρὸς τὸν 
Μαρτύριο Ἀντιοχείας”. 

Μία ἑνδιαφέρουσα μαρτυρία προέρχεται ἀπὸ τὸ ΠβεΥ Ρομί([ίοα- 
Ιἱ τοῦ Πάπα Σιλβέστρου (314-335), ὁ ὁποῖος «ἀπεφάσισε..τὸ χρῖ- 
σµα νὰ ἐπιτελεῖται ὑπὸ τοῦ Ἐπισκόπου, ἔδωσε δὲ τὸ προνόμιο 
στοὺς ἐπισκόπους νὰ σφραγίζουν τοὺς βαπτισµένους πρὸς παραί- 
νεση τῶν αἱρετικῶν. Ἀπεφάσισε, ἐπίσης, νὰ χρίει ὁ ἵερέας τὸν 
βαπτιζόµενο ὅταν ἐξέρχεται ἀπὸ τὸ ὕδωρ, σὲ ἀνάμνηση τῆς νίκης 
κατὰ τοῦ θανάτου»{. Ἡ μαρτυρία αὐτῃ ἀποκαλύπτει ὅτι ὑπῆρχε 
διάκριση μεταξὺ «χρίσµματος» (ἐπετελεῖτο ἀπὸ τὸν ἱερέα) καὶ 
«σφραγίσεως» (ἐπετελεῖτο ἀπὺ τὸν ἐπίσκοπο). 


53 Περὶ τὰ µέσα τοῦ 4ου αἰ., ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων ἀναφέ- 
ρεται στὸ Μυστήριο τοῦ Χρίσματος τόσο ἀπὸ πλευρᾶς θεολογικῆς, 
ὅσο καὶ ἀπὸ πλευρᾶς τελετουργικῆς, ἀφιερώνοντας στὸ θέµα αὐτὸ 
την Γ΄Μυσταγωγικὴ Κατήχησή του. 

Κατἀρχὰς ὁ Κύριλλος ἐπιχειρεῖ τῇ θεμελίωση τῆς λειτουργικῆς 
πρακτικῆς τοῦ Χρίσματος μὲ βάση τὸ «Χρῖσμα» τοῦ Κυρίου: ὅπως ὁ 
Χριστὸς χρίστηκε «ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα»” μὲ τὸ «νοητὸ ἔλαιο τῆς 
ἀγαλλιάσεως», ἔτσι καὶ οἱ νεοφώτιστοι χρίονται μὲ τὸ Μύρο, ὥστε 
νὰ καταστοῦν «μέτοχοι καὶ κοινωνοὶ» τοῦ Χριστοῦ ὃ. Ἡ «μετοχὴ» 
τῶν χριοµένων στὸ Χριστὸ τοὺς καθιστᾶ «χριστοῦς» καὶ «εἰκόνες 
Χριστοῦ» καὶ τοὺς ἐντάσσει στήν ψαλμικὴ διακήρυξη τοῦ Θεοῦ: Μὴ 
ἅπτεσθε τῶν χριστῶν µου (Ψαλμ. 104, 35)”. 

Τὸ Βάπτισμα τοῦ Κυρίου ἐμπεριέχει (σύμφωνα μὲ τὸν Κύριλλο) 
καὶ τὴ θεσμοθέτηση τοῦ Μυστηρίου τοῦ Χρίσματος. Ἀπευθυνόμενος 
πρὸς τοὺς νεοφωτίστους ὑπενθυμίζει τὸ γεγονὸς τῆς «ἐπιφοιτήσεως» 
τοῦ Πνεύματος κατὰ τὴ Βάπτιση τοῦ Κυρίου καὶ ἐπισημαίνει τὰ 
ἀκόλουθα: Καὶ ὑμῖν ὁμοίως ἀγαβεβηκόσιν ἀπὺ τῆς κολυµβήθρας 
τῶν ἱερῶν ναµάτων χρῖσμα, τὸ ἀντίτυπον ὅ ἔχρίσθη Χριστός. Τοῦ- 


34 ΑΛΙΒΙΖΑΤΟΥ, σ. 38. 

35 Τὸ πείµενο παραθέτει ὁ Ρ.1ΡΟἱ/0ΕΕ, δρἠγαρί»..., σ. 185, σημ.4. 

46. ΡΟςΗΕΣΝΕ, 1.6 14Ψεν Ροπεί[οαίέ», Ρατὶς 1955. τ.Ι, σ. 171(8). 

47 Ὁ Κύριλλος προβάλλει τὸ Πρ. 10,38, ὅπου ὁ ἀπ. Πέτρος ἀναφέρεῖαι στὸν 
«Ἰησοῦ τὸ Ναζωραῖο», ὅν ἔχρισεν ὁ Θεὸς Πνεύματι ἁγίῳ (Μυσταγωγικὴ 
Κατήχηση Γ΄ περὶ ΧἈρίσματος, Β΄, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 253, 24-36) 

38 στὸ ἴδιο, Β΄, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ. 253(33-36). 

στὸ ἴδιο, Α΄, σ. 253 (9-12), 
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το δέ ἐστι τὸ ἅγιον Πνεῦμα, περὶ οὗ καὶ ὁ µακάριος Ἡσαῖας, ἐν τῇ 
χατ᾽ αὐτὸν προφητεία, ἐκ προσώπου τοῦ Κυρίου ἔλεγε «Πνεῦμα 
Κυρίου ἐπ{ὲμέ, οὗ εἴνεκεν ἔχρισέ µε εὐαγγελίσασθαι πτωχοῖς 
ἀπέσταλκέμε»". 

Ἀκολούθως, ὁ Κύριλλος ἀναφέρεται στὸν καθαγιασμὸ τοῦ «ἁγί- 
οὐ Μύρου» πρὶν ἀπὸ τὴ χρίση τοῦ νεοφώτιστου. Ὁ θεολογικὸς 
ἄξονας τῆς σκέψεώς του ἐπιβεβαιώνει τὴ λειτουργικὴ πρακτική, ἡ 
ὁποία μαρτυρεῖται γιὰ πρώτη φορὰ στὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίω- 
νος: ὅπως ὁ ἄρτος τῆς Εὐχαριστίας «δέχεται τὴν ἐπίκληση τοῦ ἁγίου 
Πνεύματος» (μετὰ ἀπὸ την ὁποία δὲν εἶναι πλέον «λιτὸς» ἄρτος, 
ἀλλὰ «Σῶμα Χριστοῦ»), ἔτσι καὶ «αὐτὸ τὸ ἅγιο μύρο», μετὰ ἀπὸ 
τὴν ἐπίκληση δὲν εἶναι «ψιλὸ» καὶ «κοινὸ», ἀλλὰ καθίσταται «χά- 
ρισµα» τοῦ Χριστοῦ καὶ ἐνεργητικὸ «τῆς παρουσίας τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος καὶ τῆς «θεότητάς» του”. Ἡ μαρτυρία τοῦ Κυρίλλου 
περὶ «ἐπικλήσεως ἀποκαλύπτει την ὕπαρξη εὐχῆς μὲ συγκεκριμένη 
δοµή. Ἄν καὶ τὸ κείµενο δὲν καταγράφεται, εἶναι ὅμως προφανὲς 
ὅτι στην εὐχη θὰ ὑπῆρχε διατυπωµένο τὸ αἴτημα περὶ ἁγιασμοῦ τοῦ 
Μύρου, ὥστε νὰ ἐγεργήσει ὅπως περιγράφονται τὰ ἀποτελέσματά 
του στοὺς νεοφώτιστους. 

Σημαντικὸ τμῆμα στὶς περὶ Χρίσματος μαρτυρίες τοῦ Κυρίλλου 
ἀποτελεῖ ἡ ἀναφορὰ στὰ χριόµενα µέλη τοῦ σώματος καὶ ἡ ἀντίσ- 
τοιχη θεολογία. Καὶ ὅπως τονίζεται εἰσαγωγικὰ περὶ τοῦ θέματος 
αὐτοῦ, τῷ μὲν φαινοµένῳ µύρῳ τὸ σῶμα χρίεται, τῷ δὲ ἁγίῳ καὶ 
ζωοποιῷ Πνεύματι ἡ φυχὴ ἁγιάξεται”. Ὁ Κύριλλος ἀναφέρεται, 
κατἀρχάς, στῃ χρίση τοῦ μετώπου, διὰ τῆς ὁποίας ὁ χριόμενος 
«ἀπαλλάσσεται ἀπὺ τὴν ντροπὶ» τῶν πρωτοπλάστων καὶ παθίστα- 
ται ἱκανὸς νὰ «ἀτενίσει τὴ δόξα τοῦ Θεοῦ μὲ καθαρὸ πρόσωπο»”.. 
Ἀκολουθεῖ Ἡ χρίση «στὰ ὦτα», ὥστε νὰ «προστεθοῦν ὦτα» στὸ 
χριόµενού” καὶ νὰ ἐπαληθευθεῖ τόσο ἡ προφητεία τοῦ Ἠσαία ὅσο 
καὶ ἡ προτροπὴ τοῦ Κυρίου”. Ἡ χρίση «τῆς ὀσφρήσεως ποὺ ἆχο- 
λουθεῖ ἐπιτελεῖται ὥστε, διὰ τοῦ ἁγίου Μύρου οἳἵ χριόµενοι νὰ 
ἐπαναλάβουν μαζι μὲ τὸν ἀπ. Παὔῦλο τὴ µεγάλη ἀλήθεια: Χριστοῦ 


50 Στὸ ἴδιο, Α΄, σ. 253(16-21). 

51 Στὸ ἴδιο, Γ’, σ. 254(1-5). 

53 στὸ ἴδιο, Γ΄, σ.254{6-8). 

53 σΣτὸ ἴδιο, Δ΄, σ.254(9-12), 

3 Στὸ ἴδιο, Δ΄, σ.254(12-14). 

3 Καὶ προσέθηκέµοι Κύριος ὠτίον ἀκούειν (Ἠσ. 50,4). 
56 Ὁ ἔχων ὧτα ἀκούειν, ἀπουέτω(Μτ. 11, 15). 
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εὐωδία ἐσμὲν τῷ Θεῷ ἓν τοῖς σωξοµένοις (Β΄ Κορ. 2.15)”. Ἀκολουθεῖ 
ἡ χρίση στὰ στήθη, ὥστε οἱ χριόµενοι νὰ «ἐνδυθοῦν τὸ θώρακα τοῦ 
Θεοῦ» καὶ «νὰ ἀντιμετωπίσουν τὶς προσβολὲς τοῦ διαβόλου» (Ἐφ. 
6, 11). Ὁ Κύριλλος ἐπεξηγεῖ ὅτι, ὅπως ὁ Κύριος μετὰ τὸ Βάπτισμα 
καὶ τὴν ἐπιφοίτση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἀντιμετώπισε τὶς 
προσβολὲς τοῦ διαβόλου, ἔτσι καὶ οἱ χριόµενοι, μετὰ ἀπὺ τὸ «ἱερὸ 
βάπτισμα» καὶ τὸ «μυστικὸ χρῖσμα», εἶναι ἵκανοὶ νὰ ἀναμετρηθοῦν 
μὲ τὸ διάβολο καὶ νὰ ἀναφωνήσουν τὸν παύλειο λόγο: πάντα ἰσχύω 
ἐν τῷ ἐνδυναμοῦντίμε Χριστῷ (Φιλιπ. 4,13).1. 

Μετὰ ἀπὸ τὴ θεολογική ἀνάλυση τῆς χρίσεως τοῦ κάθε µέλους 
τοῦ σώματος, ὁ Κύριλλος συνεχίζει την ἀνάπτυξη τῆς περὶ Χρίσμα- 
τος θεολογίας. Ὅπως καὶ ὁ Θεόφιλος Ἀντιοχείας τὸν 2ο αἰ., ἔτσι καὶ 
ὁ Κύριλλος θεωρεῖ ὅτι, οἳ νεοφώτιστοι διὰ τοῦ Χρίσματος «κατά- 
Ειώνονται νὰ ἀποκαλοῦνται «Χριστιανοὶ» καὶ ὅτι διὰ τοῦ ὀνόμα- 
τος αὐτοῦ «ἐπαληθεύουν την ἀναγέννησή τους» (δηλαδὴ τὸ Βάπτι- 
σµά τους). Στὸ θέµα αὐτὸ τῆς διὰ τοῦ ὀνόματος ἐπαληθεύσεως τῆς 
ἰδιότητας, ὁ Κύριλλος ἀναφέρεται σὲ κάποιες παλαιοδιαθηκικὲς 
μαρτυρίες, τὶς ὁποῖες θεωρεῖ ὡς τῇ βιβλικη κατοχύρωση τῶν θέσεών 
τους. Σπεύδει, ὅμως, νὰ τονίσει τὴ διαφορὰ ποὺ ὑφίσταται ἀνάμε- 
σα στὶς δύο χρίσεις Ἀλλὰ ταῦτα μὲν ἐχείνοις συνέβαινε τυπικῶς, 
ὑμῖν δὲ οὐ τυπικῶς, ἆλλ ἀληθῶς, ἐπειδὴ ἀπὸ τοῦ ἁγίῳ Πνεύματι 
χοισθέντος ἀληθῶς ἡ ἀρχὴ τῆς ὑμετέρας σωτηρίας. ἐκεῖνος γὰρ 
ἀληθῶς ἁπαρχή, καὶ ὑμεῖς τὸ φύραμα: εἰ δὲ ἡ ἁπαρχὴ ἁγία, δηλο- 
γότι µεταβήσεται ἐπὶ τὸ φύραμα ἡ ἁγιότης'.. 

Ἡ ὅλη περὶ Χρίσματος θεολογία τοῦ Κυρίλλου Ἱεροσολύμων 
παταδεικνύει τὴ σηµασία τοῦ Μυστηρίου καὶ δικαιώνει την ἐπιλο- 
γικἡ (στη συγκεκριμένη περὶ Χρίσματος Μυσταγωγικὴ Κατήχηση) 
προτροπή του νὰ «διαφυλάξουν ἄσπιλο» τὸ Χρῖσμα: «Τούτου οὖν 
χρισθέντες τῷ ἁγίῳ µύρῳ, τηρήσατε αὐτὸ ἄσπιλον, ἅμωμον ἐν ἡμῖν, 
δι ἔργων ἁγαθῶν προκόπτοντες, καὶ εὐάρεστοι γινόµενοι τῷ ἄρχη- 
γῷ τῆς σωτηρίας ἡμῶν Χριστῷ Ἰησοῦς.. Τὸ Χρῖσμα καθίσταται, λοι- 


57 στὸ ἴδιο, Δ΄, σ.254(14-16). 

3 Στὸ ἴδιο, Δ΄, σ.254(16-23). 

5 Στὸ ἴδιο, Ε΄, σ.254(24-25). 

60 Στὸ ἴδιο, ΣΤ’, σ.254(29-35). Πρόκειται περὶ τῆς χρίσεως τοῦ Ἀαρῶν ἀπὸ τὸ Μωῦ- 
σῆ (Λευιτ. 4,5/8,12), καθὼς καὶ τῆς χρίσεως τοῦ Σολομώντα κατὰ την ἀνάρρησή 
του στὸ βασιλικὸ θρόνο (ΓΈασ, 1, 29-45), 

61 Στὸ ἴδιο, ΣΤ’, σ.254(35-39). 

62 στὸ ἴδιο, Ζ’, σ.255(13-16). 
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πόν, ἢ ὑποθήκη γιὰ τὴ µεταβαπτισματιχὴ συνέπεια τῆς ζωῆς τῶν 
νεοφωτίστωγ’ καθίσταται ᾗ διαρκῆς ὑπόμνηση περὶ τοῦ πλαισίου 
τῆς «καινῆς ζωῆς ποὺ ἀκολουθεῖ. 

Παράλληλα, ὅμως, μὲ τὶς περὶ Χρίσματος πληροφορίες, ὁ Κύριλ- 
λος Ἱεροσολύμων ἀναφέρεται στὴ μεταβαπτισματικὴή μετάδοση τῆς 
δωρεᾶς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν. Ἡ 
θεολογική του θεώρηση ἀφορμᾶται ἀπὸ τὴ διαπίστωση ὅτι, ὁ 
Χριστὸς «παρέσχε» στοὺς µαθητές Του την «ἀπόλαυση τῆς χάριτος 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ τοὺς προέτρεψε νὰ μεταδώσουν «τὴν 
κοινωνία τοῦ Πνεύματος σ'αὐτοὺς ποὺ θὰ ἐπίστευαν διὰ τῆς ἐπιθέ- 
σεως τῶν χειρῶν»»-. Σὲ ἄλλη Κατήχηση θεωρεῖ ὡς βιβλικῃή κατοχύ- 
ρωση τῆς παροχῆς τοῦ Πνεύματος διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν τὸ 
παράδειγµα τοῦ Μωύσῆ, ὁ ὁποῖος «παρέχει τὸ πνεῦμα διὰ χειροθε- 
σίας» στὸν Ἰησοῦ τοῦ Ναυῆ καὶ συμπεραίνει τὰ ἀκόλουθα: Καὶ Πέ- 
τρος διὰ χειροθεσίας δίδωσι τὸ Πνεῦμα. Μέλλει δὲ καὶ ἐπὶ σὲ τὸν 
βαπτιξόµενον φθάνειν ἡ χάρις. Εἶναι ἑπομένως σαφὲς ὅτι, ὁ 
Κύριλλος ἀναφέρεται στὴ «χάρη» τοῦ Πνεύματος ποὺ παρέχεται 
μετὰ ἀπὸ τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση. 


δ4 Ὁ Μ.Βασίλειος παρέχει κάποιες μαρτυρίες περὶ τοῦ Χρίσμα- 
τος, οἳ ὁποῖες ἀπαιτοῦν ἰδιαίτερη προσέγγιση. Ἡ πρώτη ἐξ αὐτῶν 
εἶναι μᾶλλον ἀσαφὴς. Εὐλογοῦμεν δὲ τὸ τε ὕδωρ τοῦ Βαπτίσματος, 
καὶ τὸ ἔλαιον τῆς χρίσεως, καὶ προσέτι αὐτὸν τὸν βαπτιξόµενογ...Τὶ 
δὲ; Αὐτὴν τοῦ ἐλαίου τὴν χρίσίν τις λόγος γεγραμµένος ἐδίδαξεις, 
Σύμφωνα μὲ τῇ μαρτυρία αὐτή, ἡ «εὐλογία τοῦ ἐλαίου τῆς χρίσεως» 
ἀκολουθεῖ μετὰ ἀπὸ τὴν εὐλογία τοῦ ὕδατος, ἀλλὰ πρὶν ἀπὸ τὴν 
τριπλη κατάδυση καὶ ἀνάδυση. Πιθανὸν νὰ ἴσχυε ἢ λειτουργικὴ 
αὐτὴ πράξη στην εὐρύτερη περιοχὴ τῆς Κιλικίαςό. Ἡ ἐν λόγῳ χρίση 
ἐπιτελεῖτο μᾶλλον στῃν χεφαλῃ τοῦ νεοφωτίστου, ὅπως μαρτυρεῖ ὁ 
Μ.Βασίλειος σὲ ἄλλο κείμενό του περὶ τοῦ Βαπτίσματος”. 

Τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ Μ.Βασίλειος χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρα «ἔλαιον» 
περὶ τῆς ὕλης τοῦ Χρίσματος δὲν πρέπει νὰ προβληματίζει, ἐφόσον 


65 Βαπτισματικὴ Κατήχησις ΙΔ’, 25, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ.182(30-33). 

64 Βαπτισματικὴ Κατήχησις ΙΣΤ’, 26, ὅπ.π., σ.212 (19-21). 

65 Περὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ΚΖ’, 66, ἔκδ. 5 1795, 1968, σσ. 480(21)-482(25). 

ὅό Αὐτὸ δέχεται ὁ αΚΚΕΤΣΟΗΜΑΚ («Ώἰε ΟεδοπίοΏίε «ος Ταιῖροιτεςάϊεπρτε»...», σ. 168). 
67 Χρῖσαι τὴν κεφαλὴν χρίσµατι ἁγίῳ, ἵνα μέτοχος γίνῃ Χριστοῦ (Περὶ νηστείας, 
Λόγος Α΄, 2, ΡΟ 31, 165Α). 
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τὸ ἔλαιον ἀποτελεῖ ἕνα ἀπὸ τὰ συστατικὰ τοῦ µύρου καὶ συνδέεται 
μὲ τὸ Χρῖσμα τοῦ Κυρίου, τὸ ὁποῖο ἔχει παλαιοδιαθηπική προέ- 
λευσηδ Ὅμως, ὁ Μ.Βασίλειος χοησιμοποιεῖ παράλληλα καὶ τὴν 
ὁρολογία περὶ «μύρου», ἄν βεβαίως ἡ σχετικὴ μαρτυρία προέρχεται 
ἓκ τοῦ καλάμου του’. Σὲ ἄλλο ἔργο του ἀναφέρεται στὸ «πῦρ, 
δηλαδη στὸ λόγο τῆς διδασκαλίας», στὸ ὁποῖο πρέπει νὰ εἰσέλθει ὁ 
βαπτιζόµενος”, ἐνῶ ὅπως ὁ ἴδιος τονίζει «ἡ διδασκαλία τοῦ Κυρίου 
εἶναι πνεῦμα»... 

Ἐμμέσου χαρακτήρα εἶναι καὶ οἱ μαρτυρίες περὶ Χρίσματος Γρη- 
γορίου τοῦ Θεολόγου. Ἀναφέρεται στὸ Βάπτισμα ὡς «σφραγίδα»: 
(ὁρολογία συνήθως περὶ τοῦ Χρίσματος), προσθέτει ὅμως ὅτι ὁ 
βαπτισµένος «σημειώνεται στην ψυγ] καὶ στὸ σῶμα διὰ τοῦ Χρί- 
σµατος καὶ τοῦ Πνεύματος, ὅπως ὁ Ἰσραὴλ σημειώθηκε διὰ τοῦ 
αἵματος καὶ ἀπέφυγε τὴ σφαγὴ τῶν πρωτοτόκων»΄;. Φαίνεται ὅτι ὁ 
Γρηγόριος χρησιμοποιεῖ περὶ τοῦ Βαπτίσματος ποικίλους ὄρους 
(μεταξὺ αὐτῶν καὶ τὸν ὅρο «χρῖσμα»), γεγονὸς ποὺ δημιουργεῖ σύγ- 
χυση περὶ τῆς διακρίσεως Βαπτίσματος καὶ Χρίσματος”'. Ἐπεξη- 
γώντας, ὅμως, τοὺς χρησιμοποιούµενους ὅρους διευκρινίζει ὅτι «τὸ 
χρῖσμα εἶναι τὸ ἱερὸ καὶ βασιλικὸ»"- αὐτῃ ἡ ἑρμηνεία, ὅμως, 
προσιδιάζει στη θεολογία τοῦ Μυστηρίου τοῦ Χρίσματος. 

Παρόμοια ἀσάφεια διακρίσεως Βαπτίσματος καὶ Χρίσματος 
καταγράφεται στὸ Γρηγόριο Νύσσης  Ἡ σημαντικότερη σχετικ] 
μαρτυρία ἀφορᾶ σὲ Χρῖσμα, τὸ ὁποῖο ὅμως φέρεται τελούμµενο πρὶν 


66 Ὅπως τονίῖει ὁ Μ.Βασίλειος, ἐπειδὴ ἔδει σχηµατίσαι τὸ τυπικὸν χρῖσμα, καὶ 
τοὺς τυπικοὺς ἀρχιερεῖς /αὶ βασιλέας, ἐχρίσθη τῷ ἀληθινῷ χρίσµατι ἡ σὰρξ τοῦ 
Κυρίου, τῇ τοῦ ἁγίου Πνεύματος εἰς αὐτὴν ἐπιδημίᾳ, ὅπερ ἀγαλλιάσεως ἔλαιον 
προσαγορεύεται (Ὁμιλία εἰς τοὺς Ψαλμούς, ΜάΔ΄ 8, ΡΟ 29, 405Α). 

6Το ἔργο εἶναι ἀμφιβαλλόμενο: βλ. Ὁμιλία εἰς τὸν Ψαλμὸν ΡΛΒ’, ΡΟ 30, 117Α. 

79 Περὶ Βαπτίσματος, Β΄, 10, ΡΟ 31, 154186. 

Τὰ μπγεῦμα (λέγων)...τὴν τοῦ Κυρίου διδασκαλίαν, αὐτοῦ τοῦ Κυρίου εἰπόντος:. 
«Τὰ ρήματά µου πνεῦμά ἐστι, καὶ ζωή ἐστιν» (Περὶ Βαπτίσµατσος, Β΄, 19, ΡΟ 31, 
15510). 

3 Ἡ ἔννοια αὐτὴ τῆς «σφραγῖδος» μαρτυρεῖται γιὰ πρώτη φορὰ στὸν Ποιμένα τοῦ 
Ἑρμᾶ, Θ’, 16, 4: Ἡ σφραγὶς οὖν τὸ ὕδωρ ἐστὶν (ΒΕΠΕΣ 2, 1955, σ237). 

7 Λόγος Μ΄, Εἰς τὸ ἅγιον Βάπτισμα, ΙΕ΄, ΡΟ 36, 3177Α. 

Ἰ4 (Τὸ Βάπτισμα) καλοῦμεν δῶρον, χάρισμα, χρῖσμα, φώτισµα, ἀφθαρσίας ἔνδυμα, 
λουτρὸν παλιγγενεσίας, σφραγίδα, πᾶν ὅ,τι τίµιον (Λόγος Μ΄, Εἰς τὸ ἅγιον 
Βάπτισμα, Δ΄, ΡΟ 36, 3610). 

7 Λόγος Μ’, Εἰς τὸ ἅγιον Βάπτισμα, Δ΄, Ρς 36, 364Α. 
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ἀπὸ τὸ Βάπτισμα”. Φαίνεται ὅτι καὶ περὶ τοῦ Νύσσης ἰσχύει ἡ μῆ 
διάκριση τῶν ὅρων «ἔλαιον» καὶ «μύρον»”’. Ἡ Πνευματολογία τοῦ 
Γρηγορίου Νύσσης ἐντὸς τῆς βαπτισματικῆς θεολογίας εἶναι σαφὴς 
καὶ παραπέμπει ἐμμέσως στὸ Μυστήριο τοῦ Χρίσματος Τὸ δὲ 
ξωοποιοῦν τοὺς βαπτιξοµένους, τὸ Πνεῦμά ἐστι". Ἡ δράση τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος ἐμφανίζδεται ὡς «τελείώση» τοῦ Βαπτίσματος, 
γεγονὸς ποὺ δηλώνει την ἔμμεση μαρτυρία περὶ τοῦ Χρίσματος. 


ὃδ Κατὰ τὸ δεύτερο ἥμισυ τοῦ 4ου αἰ. οἱ Ἀποστολικὲς Διαταγὲς 
παρέχουν σημαντικὲς μαρτυρίες περὶ τοῦ Χρίσματος. 

Ἡ ἀναφορὰ τοῦ Γ΄Ῥβιβλίου στὸ Χρῖσμα εἶναι ἐπιγραμματικὴ: Καὶ 
μετὰ τοῦτο (τὴν τριπλὴ κατάδυση καὶ ἀνάδυση) ὁ ἐπίσκοπος χριέ- 
τω τοὺς βαπτισθέντας µύρῳ”'. Σχολιάζοντας τὴ μαρτυρία αὐτή, ὁ Β. 
ΒΟΤΤΕ ὀρθῶς σημειώνει ὅτι, «δίδεται πολὺ μικρῃ σημασία στὴ 
μεταβαπτισματικὴ χρίση, ἢ μαρτυρία περὶ τῆς ὁποίας τίθεται, κατὰ 
τρόπο σύντομο, στὸ τέλος τῆς ὅλης παρουσιάσεως τοῦ βαπτισµα- 
τικοῦ τελετουργικοῦ χωρὶς νὰ δίδεται ἡ ἔμφαση ποὺ δόθηκε στὴν 
παρουσίαση τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως»δ, Αὐτὴῃ ἡ σύντομη, 
πάντως, ἀναφορὰ διασώζει τὴν ἰδιαιτερότητα τῆς µεταβαπτισματι- 
κῆς χρίσεως, ἐφόσον χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο «μύρο». Ὁ ἴδιος ὄρος 
χρησιμοποιεῖται στὸ 2ο βιβλίο σὲ µία ἐπιγραμματικότερη (τῆς προη- 
γούμµενης) ἀναφορὰ στὸ Βάπτισμα". 

Τὸ «μύρο» αὐτὸ ἔχει µία συμβολιχήη σημασία: ἀποτελεῖ τὴ βε- 
βαίωση τῆς ὁμολογίας". Ἡ «βεβαίωση» ἔχει την ἔννοια τῆς «θείας 


76 Περὶ τῆς ἐγγαστριμύθου πρὸς Θεοδόσιον ἐπίσμοπον ἐπιστολή, ΡΟ 45, 130. 

7 Πρβλ. Περὶ τοῦ Ἁγ. Πνεύματος κατὰ Μακεδονιανῶν τῶν Πνευματομάχων, ΙΣΤ’, 
ΡΟ 45, 1321ΑΒ. Τη διαπίστωση αὐτὴ ἐνισχύει μὲ ἐπιχειρήματα ὁ άΚΕΕΤΕΓΗΜΑΣ 
(«Ὠ(ε (εεσμίομίε 4ος Ται/ρο({εςάἰεπρίες...», σ. 168, σημ.77). 

7δ Περὶ τοῦ Ἁγ. Πνεύματος κατὰ Μακεδονιανῶν τῶν Πνευματοµάχων, 16’, ΡΟ 45, 
13241) -1325Α. Βλ. ἐπὶ τοῦ θέματος τὶς εἰδικὲς μελέτες τῶν ΙΡΑΝΙΕΙΩὺῦ («Ο1Γἱδηαεῖοπ 
ργέυαριἰδπια]ο εἰ ἁλνπίτέ ἄε Γεερτῖι οἵιεζ Οτέροῖτε 4ε Ννσδο, Δ5Κ 56, 1968, σσ. 
185ὲΕ) καὶ 66ΕΙΑΡΑ (1 α οαἰευμεδίς δαογαγπεπίαὶ νὶ δαιηἰσγιαἰ ἆθ Οερογίο ὧε Νίσα, 
Φαἱπιαπέίσαε 1974, σσ. ΟΤὲξ.). 

192’, ΧγΙ, 4, ΜΕΤΖΩΕΕ, Ἡ, σ. 158(28-29). 

δῦ ΠρβΛ. «ἴ.ε Βαρίδπιε ἆλης ΙΒβ]ίσε θΥτίεππε», Ο5 1(11), σ. 199. 

8Ι Ἐσφραγίσθητε ἐλαίῳ ἀγαλλιάσεως καὶ µύρῳ συνέσεως (Β΄, ΧΧΧΠ, 3, ΜΕΤΖΟΕΕ, 
Ι,σ. 252, 17:18). 

ολ. . ΧγΥ, 1, ΜΒΊΖΑΕΕ, 1, σ, 158 (3-4). Ὁ Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ σημειώνει, ὅτι ἀντίστοιχη 
ὁρολογία περὶ τοῦ Χρίσματος βρίσκεται µόνο στὸ ποπτικὺ πείμενο τῆς Διδαχῆς 
τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων (τόμ. ΠΠ], σ.58, σημ.27). 
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ἐπιβεβαιώσεως», ὅτι ὁ βαπτισµένος συγκαταλέγεται, πλέον, στὸ 
σῶμα τοῦ Χριστοῦ. Ὅπως συνέβει καὶ κατὰ τὸ Βάπτισμα τοῦ 
Κυρίου, ἡ «ἐπιβεβαίωση» αὐτὴ παρέχεται διὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 
Γιαὐτό, στὸ 7ο βιβλίο τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν τονίζεται ὅτι ἣ 
«διὰ τοῦ µύρου σφράγιση» ἀποτελεῖ «μετοχή τοῦ Ἁγίου Πνεύμα- 
τος»ξ”. Εἶναι σημαντικὸς ὁ συσχετισμὸς «Χρίσματος»- «μετοχῆς στὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα», διότι παραπέμπει στην οὐσία τῆς µεταβαπτισµα- 
τικῆς χοίσεως: μὲ τῇ χρίση διὰ τοῦ µύρου, ὁ βαπτιξόµενος λαμβάνει 
τὴ σφραγίδα ποὺ ἐπιβεβαιώνει τὴν καινούργια ἰδιότητά του καὶ τοῦ 
παρέχει τὰ «δῶρα τοῦ Πνεύματος». 

Ἡ σηµασία, ὅμως, τῶν περὶ Χρίσματος μαρτυριῶν τῶν Ἀποστο- 
λικῶν Διαταγῶν ἔγκειται κυρίως στην παράθεση εὐχῶν περὶ τοῦ 
Μύρου. Οἱ σχετυκὲς ἀναφορὲς παρέχονται στὸ Το βιβλίο, στὰ κεφά- 
λαια 27 καὶ 44. Στὸ 279 πεφάλαιο, κατ᾽΄ἀρχάς, παρατίθεται µία «εὐ- 
χαριστία περὶ τοῦ Μύρου»: 

Περὶ δὲ τοῦ µύρου οὕτως εὐχαριστήσατε Εὐχαριστοῦμεν σοι, 
Θεὲ δημιουργὲ τῶν ὅλων, καὶ ὑπὲρ τῆς εὐωδίας τοῦ µύρου καὶ ὑπὲρ 
τοῦ ἀθανάτου αἰῶνος οὗ ἐγνώρισας ἡμῖν διὰ Ἰησοῦ τοῦ Παιδός 
σου. Ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ δόξα καὶ ἡ δύναμις εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήνὴ-. 
Δύο στοιχεῖα εἶναι σημαντικὰ γιὰ τὴν κατανόηση τῆς παραπάνω 
εὐχῆς: Ὦ) Δὲν πρόκειται περὶ καθαγιαστικῆς εὐχῆς τοῦ Μύρου, ἀλλὰ 
περὶ «εὐχαριστίας». ΙΤ) Δὲν συναρτᾶται στη βαπτισματικὴ ἀχολου- 
θία, ἀλλὰ στὸ τέλος τῆς Θείας Εὐχαριστίας (μετὰ ἀπὸ τὴν «εὐχαρι- 
στία» γιὰ τῃ Θεία Μετάληψη). 

Ἡ τελευταία διαπίστωση θέτει ἕνα γενικότερο ἐρώτημα περὶ τοῦ 
ἄν πρόκειται ἤ ὄχι περὶ τοῦ µύρου τῆς μεταβαπτισματιπῆς χρίσεως, 
Τὸ κείµενο τῆς «Εὐχαριστίας» εἶναι σαφέστατο, μὲ ἐξαίρεση τὴν 
ἀναφορὰ στὸν «ἀθάνατο αἰώνα, τὸν ὁποῖο ὁ Θεὸς μᾶς ἐγνώρισε διὰ 
τοῦ Ἰησοῦ». Ἡ ἐσχατολογικὴ αὐτὴ ἀναφορὰ (ἡ ὁποία προδίδει τὸν 
πανθομολογούμενο ἰουδαιοχριστιανικὸ χαρακτήρα τοῦ Του βι- 
βλίου), ὑποδηλώνει τὴ συμμετοχὴ τοῦ Χριστιανοῦ στη Βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ. Ἡ συμμετοχὴ αὐτὴ ἐγκαινιάζεται μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ αὐτὸ τὸ 


827), ΧΧΙΙ, 2, ΜΕΤΖΟΕΚΕ, Π1, σ. 48 (10-11). Θὰ πρέπει νὰ ἐπισημανθεῖ ὅτι, ἡ µαρ- 
τυρία αὐτῃ ἀναφέρεται μὲν στὸ Χρῖσμα ὡς «τελευταία» πράξη τῆς βαπτισματικῆς 
τελεσιουργίας (καὶ τελευταῖον σφραγίσεις µύρῳ), ὄχι ὅμως καὶ ὡς μικρότερης 
σηµασίας, ἐφόσον προστίθεται ὁ βαθύτερος συμβολισμὸς τῆς χρίσεως. 

847 ΧΧΝΜΠ, 1-2, ΜΕτΖσΟΕΕ, ΠΠ, σ. 58 (1-5). Ὁ Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ (τόμ.Ἡ, σ.76) σημειώνει 
ὅτι, ἡ εὐχὰὴ αὐτῃ ἔχει σχέση μὲ ἀντίστοιχη μαρτυρία τῆς Διδαχῆς τῶν Δώδεμα Ἄπο- 
στόλων (Πρβλ. Ν.ΕΟΒΡΟΒΕΕ, 5 248, σ. 47-48). 
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δεδομένο θὰ μποροῦσε νὰ αἰτιολογήσει τὴν ταύτιση τοῦ «μύρου τῆς 
εὐχαριστίας» μὲ τὸ μύρο τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως. Στην περί- 
πτωση αὐτή, τὸ μύρο εὐλογεῖται στὸ τέλος τῆς Θείας Εὐχαριστίας, 
ἐκεῖ ὅπου κατὰ τὴν παράδοση τῶν ἀρχαίῶν λειτουργικῶν πηγῶν 
ὑπῆρχαν εὐλογίες καὶ ἄλλων ὑλικῶν στοιχείων (ὅπως τοῦ ἐλαίου 
καὶ τοῦ ὕδατος), ἀλλὰ δὲν μποροῦμε νὰ συµπεράνουµε μὲ βεβαιό- 
τητα ἐὰν τὸ μύρο αὐτὸ προοριζόταν µόνο γιὰ τῇ μεταβαπτισματικὴ 
χρίση. 

Ἡ μαρτυρία τοῦ 44ου κεφαλαίου εἶναι σαφέστατη ὡς πρὸς τν 
ἔνταξη τῆς εὐχῆς στη βαπτισματικὴ ἀκολουθία: 

Καὶ μετὰ τοῦτο βαπτίσας αὐτὸν ἐν τῷ ὀνόματι τοῦ Πατρὸς καὶ 
τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, χρισάτω µύρῳ ἐπιλέγων' Κύριε 
ὁ Θεός, ὁ ἀγέννητος καὶ ἀδέσποτος, ὁ τῶν ὅλων Κύριος, ὃ τὴν 
ὀσμὴν τῆς γνώσεως τοῦ εὐαγγελίου ἐν πᾶσι τοῖς ἔθνεσι εὔοσμον 
παρασχόµενος σὺ καὶ νῦν τοῦτο τὸ μύρον δὸς ἐνεργὲς γενέσθαι ἐπὶ 
τῷ βαπτιξομένῳ, ὥστε βέβαιον καὶ πάγιον ἓν αὐτῷ τὴν εὐωδίαν 
μεῖναι τοῦ Χριστοῦ σου καὶ συναποθανόντα αὐτὸν συναναστῆναι 
καὶ συξῆσαι αὐτῷ. Ταῦτα καὶ τὰ τούτοις ἀχόλουθα λεγέτω. ἑκά- 
στου γὰρ ἡ δύναμις τῆς χειροθεσίας ἐστὶν αὔὗτηἡ. 

Ἡ μαρτυρία περὶ «ἄλλων λόγων ποὺ ἀκολουθοῦν» (τὰ τούτοις 
ἀκόλουθα λεγέτω) ὑποδηλώνει ὅτι, ὁ συμπιλητὴς μεταφέρει µόνο τὸ 
κεντρικὸ τμῆμα τῆς εὐχῆς, την ὁποία ἔχει ὑπόψη του». Τὸ γεγονὸς 
αὐτὸ ὁδηγεῖ στὸ συμπέρασμα ὅτι δὲν πρόκειται περὶ τοῦ ἀκριβοῦς 
κειµένου τῆς εὐχῆς. Μήπως αὐτὸ σηµαίνει ὅτι ὁ συμπιλητὴς δὲν 
ἐγνώριζε ἐπακριβῶς τὸ πείµενο, ἀλλὰ µόνο τὰ κεντρικά του σημεῖα;, 
Ὁ ἄΝΑΟΝΕΕ ἀπέδειξε ὅτι, κάποιες εὐχαριστιακὲς εὐχὲς τῶν ἍἈπο- 
στολικῶν Διαταγῶν εἶναι Ἑένες πρὸς τὸ συμπιλητὴ (δηλαδὴ γνωρί- 
ζει τὸ περιεχόµενο, ἀλλὰ ὄχι τὸ ἀκριβὲς χείµενο) ). Εἶναι ἐπισφαλὴς 
ἡ προέκταση τοῦ συμπεράσµατος αὐτοῦ στὴν εὐχὴ τοῦ Μύρου, ἄν 
καὶ προξενεῖ ἐντύπωση ἢ ἔλλειψη καθαγιαστικῆς ἐπικλήσεως καὶ ἡ 
ὑποκατάστασή της μὲ τῇ γενικὴ ἀναφορὰ στὶς «ἐνέργειεο τοῦ 
µύρου (τοῦτο τὸ µύρον δὸς ἐνεργὲς γενέσθαι ἐπὶ τῷ βαπτιξομένῳ). 

Ἄν παρατηρήσουμε ἀναλυτικότερα τὴν εὐχὴη αὐτὴ τοῦ Μύρου, 
συμπεραίνουμε τὰ ἀκόλουθα: 


ἀ.ζ΄ ΧΙ1ν, 1-3, ΜΕΤΖΟΕΕ, ΠΠ], σ. 104 (1-12). 

δ6 Πρβλ. ΜΕΤΖΟΕΕ, 11, σ. 69. 

7 ΟΨΑαΝΕΕ, «Ζατ Ἠσεικυπβ ἆετ Αροείιοίΐδομεπ Κοηβίέμίίοπθιη», λΜάείαηρες Ιιι- 
βίφμες ο[ είς αιι Ε.Ρ. Β.ΒΟΤΤΕ, Γουναΐπ 1972, σσ. 525-531. 
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(α) Ἡ εὐχὴ αὐτὴ ἁπολουθεῖ καὶ δὲν προηγεῖται τῆς χρίσεως (χρι- 
σάτω µύρῳ ἐπιλέγων). Ἐφόσον ἢ εὖχη αὐτὴ «ἐπιλέγεται» τῆς χρίσε- 
ως, δὲν μπορεῖ νὰ εἶναι καθαγιαστικη (διότι στην περίπτωση αὐτῆῃ 
θὰ προηγεῖτο), ἀλλὰ εὐχαριστήρια. Προκαλεῖ, ὅμως, ἐντύπωση ἡ 
ἀναφορὰ στὰ ἀποτελέσματα τῆς χρίσεως διὰ τοῦ Μύρου: ἡ εὐχη 
παρακαλεῖ τὸ Θεὸ νὰ «καταστήσει ἐνεργητικὸ» τὸ μύρο στὸ βαπτι- 
ζόμενο, ὥστε νὰ παραμείνει σ'᾿αὐτὸν «πάντοτε ἡ εὐωδία τοῦ Χρι- 
στοῦ» καὶ ὥστε ὁ βαπτιζόµενος νὰ «συναποθάνει, νὰ συναναστηθεῖ 
καὶ νὰ συζήσει» μὲ τὸ Χριστό. Τὰ ἀποτελέσματα αὐτὰ παρέχουν τὸ 
περιεχόµενο μιᾶς ἐπικλήσεως, ὑπὸ τὴν ἔννοια ὅτι ἐκζητεῖται ἣ θεϊκὴ 
εὐλογία ἐπὶ τοῦ Μύρου, ὥστε νὰ καταστεῖ «ἐνεργητικὸ» ὅλων τῶν 
παραπάνω. Ἑπομένως, ἡ ἐν λόγῳ εὐχαριστήριος εὐχή ἀναφέρεται 
ἐμμέσως σὲ µία ἀντίστοιχη παθαγιαστική, ἡ ὁποία προηγεῖτο τῆς 
χοίσεως (ἀλλὰ δὲν παρατίθεται), εἴτε ἦταν ἐνσωματωμένη στην 
παρούσα εὐχή, ἐφόσον γνωρίζουμε ὅτι τὸ μαρτυρούμενο κείµενο 
εἶναι ἐλλειπές. στην τελευταία, ὅμως, περίπτωση µία καθαγιαστικὴ 
εὐχὴ δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ «ἐπιλέγεταυ τῆς χρίσεως. 

(β) Ἡ ἀναφορὰ στὴ «δύναμη τῆς χειροθεσίας» ἀποτελεῖ σαφἢῃ 
ὑπενθύμιση τῆς ἱερατικῆς χάριτος. Στοὺς στίχους, μάλιστα, ποὺ 
ἀκολουθοῦν τονίζεται ὅτι, ἄν δὲν ὑπάρχει «ἐπίκληση» στὸ ὕδωρ 
παρὰ τοῦ εὐσεβοῦς ἱερέως, τότε ὁ βαπτιζόμενος «κατεβαίνει σὲ κοι- 
νὸ ὕδωρ καὶ μπορεῖ νὰ πλύνει µόνο τὸ ρύπο τοῦ σώματος καὶ ὄχι 
τῆς ψυχῆς» Σ-. Εἶναι, ἑπομένως, σαφὲς ὅτι ἡ ἐπὶ τοῦ Μύρου εὐχὴ ποὺ 
προηγεῖται προὐποθέτει τὴν «ἱερατικὴ ἐνέργεια». Τὸ στοιχεῖο αὐτὸ 
ἐνισχύει τὴν ὑπόθεση περὶ τοῦ καθαγιαστικοῦ χαρακτήρα τῆς εὖ- 

ῆς. 

(1) Ἡ ἐν λόγῳ εὐχὴ διατηρεῖ τὸ βαθύτερο νόηµα τοῦ Χρίαματος, 
ὅπως τοῦτο διατυπώνεται στὶς μαρτυρίες τῶν Ἀποστολικῶν Διατα- 
γῶν ποὺ προαναφέρθηκαν: ἢ µεταβαπτισματικὴ χρίση εἶναι ἡ «βε- 
βαίώση» ὅτι ὁ Χριστὸς «παγιώνεται» στὸ βαπτιζόµενο (ὥστε βέ- 
βαιον καὶ πάγιον ἐν αὐτῷ τὴν εὐωδίαν μεῖναι τοῦ Χριστοῦ σου). 

(δ) Θὰ πρέπει, ὅμως, νὰ προστεθεῖ ἡ ἀπουσία ἀναφορᾶς στὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα ὡς ἐγγυτή ποὺ δὲν μπορεῖ πλήρως νὰ αἰτιολογηθεῖ 
λόγῳ τοῦ ἐλλειπτικοῦ κειµένου. 


6 Ἡ ἑνότητα τῶν περι Χρίσματος μαρτυριῶν τοῦ 4ου αἱ. 
διασπᾶται λόγῳ τῆς σιγῆς τοῦ Χρυσοστόμου. Ὅπως ἤδη τονίστηκε, 


567” ΧΙΝ, 3, ΜΕΤΖΟΕΕ, ΠΠ, σ. 104 (12-16). 
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ὁ ἱ. συγγραφέας ἀμέσως μετὰ τὶς µαρτνρίες περὶ τῆς τριπλῆς κατά- 
δύσεως καὶ ἀναδύσεως, παραθέτει τὰ περι ἐνδύσεως τοῦ βαπτι- 
ζόμενου, τὰ περὶ ἀσπασμοῦ τῆς εἰρήνης καὶ τὰ τῆς Θείας Ἐύχα- 
ριστίας, ἡ ὁποία ἀχολουθεῖ τὸ Βάπτισμα". Σὲ προηγούµενη παρά- 
γραφο δόθηκε ἡ εὐχαιρία εἰσαγωγῆς στὸ ὅλο πρόβλημα, πρὶν δὲ 
εἰσέλθουμε στὶς λεπτομέρειες, ἐπιβάλλεται νὰ συνοψίσρυµε τὰ στοι- 
χεῖα αὐτῆς τῆς εἰσαγωγῆς. 

Οἱ σχετικὲς μαρτυρίες προέρχονται ἀπὸ τὴ Ίδη Βαπτισματικὴ 
Κατήχηση, 810, ὅπου γίνεται λόγος περὶ προβαπτισματικῆς χρίσεως. 
Ἐκεῖ ἐπισημάνθηκαν τὰ ἀκόλουθα: (α) Ὅτι ὁ Χρυσόστομος χρησι- 
μοποιεῖ τὸν ὅρο «Χρῖσμα» περὶ τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως. (β) 
Ὅτι ὡς ὑλικὺ στοιχεῖο τῆς χρίσεως αὐτῆς, ἐκτὺὸς ἀπὸ τὸ ἔλαιο 
μαρτυρεῖ περὶ τοῦ «Μύρου», τὸ ὁποῖο ὀνομάζει «πνευματικὸ» (ὅτι 
ἔχει, δηλαδή, σχέση μὲ τὺ Πνεῦμα), τὸ διακρίνει σαφῶς ἀπὸ τὸ 
ἔλαιο καὶ ἀποκαλύπτει τὸν ἰδιαίτερο συμβολισμό του (τὴ σύζευξη 
τοῦ βαπτιζόµενου μὲ τὸ Χριστό, τὸν καλούμενο «πνευματικὸ γά- 
μο»). 

Ἐκτός, ὅμως, ἀπὸ τὶς ὑπὸ µελέτη Βαπτισματικὲς Κατηχήσειςτου, 
ὁ Χρυσόστομος παρέχει ἀξιοσημείωτες μαρτυρίες, οἱ ὁποῖες διευρύ- 
νουν τῇ συζήτηση περὶ τῆς ἀπουσίας ἀναφορᾶς στὸ Χρῖσμα. Στην 
{1η Ὁμιλία του εἰς τὰς Πράξεις τῶν Ἀποστόλων ἀναφέρεται στὸ 
θέµα τοῦ «Βαπτίσματος» τῶν Ἀποστόλων ἀπὸ τὸν Παράκλητο κα- 
τὰ την ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς. Ἐκεῖ σημειώνει ὅτι, τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
ἐβάπτισε τοὺς Ἀποστόλους, ἄν καὶ δὲν ὑπῆρχε νερό, προσθέτει δὲ 
ὅτι τὸ νερὸ ἐνεργεῖ διὰ τοῦ Πνεύματος. Κυρίως, ὅμως, σημειώνει ὅτι 


ο, ο 


τὸ Βάπτισμα τοῦ ὕδατος καὶ τὸ Βάπτισμα τοῦ Πνεύματος διακρίνο- 


6 Βλ. παρατηρήσεις περὶ τοῦ τμήματος αὐτοῦ: «ΚΚΕΤΞΟΗΜΑΒ, «Νοινείϊες τθςίιοί- 
εἶιες συ 1 πιταείοπ Οµτέείεππο», 1 ΜΕ 132 (1977, σ. 13. Ὁ Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ συνοψίζει 
τὸ ὅλο πρόβλημα ὡς ἑξῆς «Ἡ δυσκολία παρουσιάζεται µεγαλυτέρα καὶ 
δυσεπίλυτος, ὅταν ληφθή ὑπ'ὄψιν, ὅτι ὁ θεῖος Πατὴρ οὔτε ἐν τῇ ὑπ ὄψιν κατηχήσει 
οὔτε εἰς ἄλλην τινὰ μνημονεύει ἄλλης τινὸς μετὰ τὸ Βάπτισμα χρίσεως, γινοµένης 
διὰ τοῦ καθαγιασµένου µύρου τοῦ χρίσµατος. Ἐν τούτοις ἐκ τῆς σιγῆς ταύτης τοῦ 
Θείου Πατρὸς δὲν δύναταί τις νὰ συναγάγῃ ἀσφαλῃῆ συμπεράσματα τοσούτῳ 
μᾶλλον, ὅσῳ ὁ προγενέστερος αὐτοῦ Κύριλλος, καθὼς καὶ αἱ ἐπὶ τῆς Ἀντιοχειανῆς 
λειτουργικῆς πράξεως βασιζόµεναι Ἀποστολιμαὶ Διαταγαὶ ποιοῦνται λόγον περὶ 
τῆς διὰ µύρου μετὰ τὸ Βάπτισμα παρεχόµενης χρίσεως» (πρβλ. Λειτουργικοὶ 
τύποι..., σσ. 214-275). 


26 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 
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νταν, ἄν καὶ ἐτελοῦντο ἑνοποιημένα”.. Ἀλλὰ καὶ στὸ Ὑπόμνημα 
στὴν πρὸς Ἑβραίους ἐπιστολὴ (τὸ ὁποῖο συντάχθηκε κατὰ τοὺς 
χρόνους τῆς ἀρχιεπισκοπίας του στην Κωνσταντινούπολη), ὁ Χρυ- 
σόστοµος ἀναφέρεται στὸ Βάπτισμα ὡς «μετοχή στὸ Ἅγιο Πνεῦ- 
μα»’'. Τὸ σημαντικότερο, ὅμως, εἶναι ὅτι στὸ ἴδιο Ὑπόμνημα ἀναφέ- 
ρεται στην κπαινοδιαθηκικἡ «προδρομικὴ» πράξη τοῦ Χρίσματος, 
δηλαδη στην ἐπίθεση τῶν χειρῶν'. 

Εἶναι προφανὲς ὅτι, ὁ Χρυσόστομος ἀναφέρεται στὴ λήψη τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος κατὰ τὸ Βάπτισμα διὰ τοῦ λόγου καὶ τῆς ἐπιθέ- 
σεως τῶν χειρῶν. Ὑπῆρξαν μελετητές, οἱ ὁποῖοι θεώρησαν τὶς µαρ- 
τυρίες αὐτὲς ὡς ἔμμεση, ἀλλὰ σαφή, ἀναφορὰ στὸ Χρῖσμα, διατυ- 
πώνοντας τῇ θέση ὅτι ὁ Χρυσόστομος συγχωνεύει τὸ Βάπτισμα καὶ 
τὸ Χρῖσμα σὲ µία πράξη, τὴν ὁποία ἐπονομάζει ὡς «Βάπτισμα»".. 
Περισσότερο βαρύνουσα, ὅμως, θεωροῦμε τὴν περὶ τοῦ θέματος 
ἄποψη τοῦ Α.ΚΕΕΤ5ΟΗΜΑΕ (τοῦ κορυφαίου, ἴσῶς μελετητή τῶν περὶ 
τὸ Βάπτισμα θεμάτων). Ὁ ΚΕΕΤΦΟΗΜΑΕ ὑποστηρίζει” ὅτι, ὁ Χρυσό- 
στοµος δὲν βρῆχε πρὶν ἀπὸ αὐτὸν κάποια παράδοση περὶ προβα- 
πτισματικῆς χρίσεως καὶ δὲν αἰσθάνθηκε τὴν ἀνάγκη μιᾶς νέας 
λειτουργικῆς πράξεως ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ”. Ἡ κατὰ τοὺς χρό- 


3 «Πῶς δὲ, βαπτέσθητε”, λέγει, “ὕδατος οὐκ ὄντος ἐν τῷ ὑπερώῳ”; Ὅτι τὸ χυριό- 
τερον τὸ Πνεῦμά ἐστι, δι οὗ καὶ τὸ ὕδωρ ἐνεργεῖ. Ὥσπερ οὖν καὶ αὐτὸς κεχρίσθαι 
λέγεται, σὐδαμοῦ χρισάµενος ἐλαίῳ, ἀλλὰ Πνεῦμα δεξάµενος. ἄλλως δὲ καὶ ὅδατι 
βαπτιζοµένους αὐτοὺς ἐστιν εὑρεῖν, καὶ ἐν διαφάροις καιροῖς Ἐφ ἡμῶν μὲν γὰρ 
ἀμφότερα γίνεται ὑφ'ἕν, τότε δὲ διεσπαρµένως. Παρὰ γὰρ τὴν ἀρχὴν ὑπὸ Ἰωάννου 
ἐβαπτίσθησαν καὶ μὴ θαυμάσῃς [Εἰς τὰς Πράξεις, Ὁμιλία Α’, 5, ΕΠΕ, Χρυσο- 
στόµου ἔργα, 15, σ.40(19-27)]. 
3 Οὐκ ἔνι γὰρ εἰπεῖν ὅτι, ἄν νῦν ραθύμως ζήσωμεν, πάλιν βαπτισθησόµεθα, πάλιν 
κατηχησόµεθα, καὶ πάλιν ληψόμεθα τὸ Πνεῦμα..Σφάλλεσθε, φησί, ταῦτα 
νοµίξοντες ἀδύνατον γὰρ τοὺς ἅπαξ φωτισθέντας, γευσαµένους τε τῆς δωρεᾶς τῆς 
ἐπουρανίου καὶ μετόχους γενηθέντας Πνεύματος Ἁγίου,.[Εἰς τὴν πρὸς Ἑβραίους 
Ἐπιστολήν, Ὁμιλία 6’, 2, ΕΠΕ, Χρυσοστόμου ἔργα, 24, σ. 432(19-21, 24-26)]. 
3 «Καὶ ἐπιθέσεως χειρῶν”. Οὕτω γὰρ τὸ Πνεῦμα ἐλάμβανον. “Ἐπιθέντος γὰρ 
αὐτοῖς τοῦ Παύλου τὰς χεῖρας”, φησίν, “ἦλθε τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιουν” [στὸ ἴδιο, σ. 
4321-13). 
5 Οἱ κύριοι ἐἑκπρόσωποι τῆς θέσεως αὐτῆς εἶναι οἱ 1.ΥΦΕΒΑΒΕΤ (Ονεεξ Βαρισηιαὶ 
{6’/ΗΙΠΟΙΟΡΥ, ΝἰΊπιερεπ 1962, σσ. 376-379) καὶ Η1ΒΟυΥΕΕ («δ8Π Ίμαπ Οτἰδοδίοπιο Υ ]α 
ΟοπΗγπια(1ομ», Όγ.ζα. 5, 1958, σσ. 385-257). 
3 «Νουνεῖ]ες τεςίιετς]ιες», σ. 15. 
55 Ἂν καὶ ὑπῆρξε εἰσηγητῆς πολλῶν μεταβολῶν στη Λατρεία, ὅπως ὁ ἴδιος ὁ 
Ο.ΚΒΕΤΕΞΟΗΜΑΠ σημειώνει σὲ ἄλλη µελέτη του («ΑὈεππια]ξείετ, ], ΑΠε Κτσίιο», ΤΕ 
1, 1977, σ. 264). 
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γους του προβαπτισματικὴ χρίση (ὅπως ἐκθέσαμε στὶς σχετικὲς 
παραγράφους) συνίστατο στη «σφράγιση» τοῦ μετώπου μὲ τὸ ση- 
μεῖο τοῦ Σταυροῦ (ἡ πράξη αὐτὴ ἦταν, πιθανό, χωρισμένη ἀπὸ τὴν 
ὑπόλοιπη βαπτισµατικ1 ἀκολουθία καὶ ἐτελεῖτο τὴ Μ. Παρασκευὴ) 
καὶ στὴν καθολική ἄλειψη τοῦ σώματος μὲ ἔλαιο πρὶν ἀπὸ τὸ Βά- 
πτισµα. Σύμφωνα μὲ τὸν ΚΕΕΤΞΟΗΜΑΕ, ὁ Χρυσόστομος δὲν συνδέει 
καμμία ἀπὸ τὶς πράξεις αὐτὲς μὲ την παροχὴ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, 
ἀλλὰ θεωρεῖ ὅτι τὸ Πνεῦμα δίδεται μὲ τὸ ἴδιο τὸ Βάπτισμα (γιαὐτὸ 
καὶ ταυτίζει τὸ «Βάπτισμα» μὲ τὴ «λήψη τοῦ Ηνεύματος»), ἐνῶ ἢ 
Ἀντιόχεια υἱοθετεῖ τὴ μεταβαπτισματική χρίση λίγο μετα ἀπὺ τὸ 
Χρυσόστομο, κατἐπίδραση Ἱεροσολυμιτική. 

Οἱ παρατηρήσεις αὗτὲς τοῦ ΚΕΕΤΞΟΗΜΑΕ εἰσάγουν στὸ θέµα τῶν 
μεταβαπτισματικῶν χρίσεων στὸ γενικότερο συριακὺὸ χῶρο. Εΐναι 
βέβαιο ὅτι, ἣ δεύτερη χρίση (ἡ μεταβαπτισματικὴ) μὲ τὸ Μύρο δὲν 
μαρτυρεῖται ἀπὸ τὴν παλαιὰ συριακὴ παράδοση”. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ 
δὲν ἑρμηνεύεται εὔκολα, δημιουργεῖ δε σοβαρότατο ζήτημα γιὰ τὴν 
ἑνότητα τῆς βαπτισματικῆς πράξεως σὲ Ἀνατολὴ καὶ Δύση”. Ὁ 
Τ.ΤΗΟΜΞΟΝ ὑποστήριξε τὴν ἄποψη ὅτι, σαὐτὴν Ώ]ν παλαιὰ συρια- 
πὴ παράδοση, ἡ προβαπτισματικὴ χρίση ἐπέχει θέση καὶ Χρίσμα- 
τος”, ἀλλὰ οἳ θέσεις αὐτὲς ἔτυχαν ἀρνητικῆς αριτικῆς'. Εἶναι 
πιθανὸν ὅτι, στην ἀρχαία συριακή παράδοση ἡ ἐπίθεση τῶν χειρῶν 
κατὰ τὸ Βάπτισμα ἀνεπλήρωνε τὸ Χρῖσμα. Ὁ Β.ΟΝΗΙΤΑΚΕΕ, ὁ 


56 Τὰ σχετικὰ κείµενα συγκέντρωσε ὁ ΡΟΜ ΟΟΝΝΟΙΙΥ [Τµε Παιησίζα] Ηογι]ίες οἱ 
Ναγδαὶ, (Ἀπαρτιάροε 1909, (βλ.σσ.ΧΙΠ-ΧΙ 0]. Βλ. ἐπίσης Μ.ΜΕΤΖΟΒΕ, {.Π, σ.94/ 
Β.ΒΟΤΤΒ, «[;οπεοίῖοπ ροςίὈαρί]δηιβἰε ἆβπς ΙΑποίεπ ραϊτίατοαί ἀ᾿Απίίοσιο, Μίςοε]- 
ἰαποα ἠαγρίεα ΜΥ.Ι.ΥΕαΥΟ, 1.1, Έοπιε 1967, σσ. 795-808/ ΤΟΥ ΙΔΙΟΥ, «ἴα Βθρίδπις 
ἆαπς ΙἘρίίσε Ἀντίεππε», Ο5 Ι(2), 1956, σ.138/ ακΕΕΤΞΟΗΜΑΕ, Ται/ροεσάἰεπίος, 
σσ.116-123/ Β.ΒΕΟΚ, «ἴε Βαρίάπιε οἵο2 δαϊπὶί Βρίτοπι», Ο6 Ι(2), 1956, σσ. 111-136/ 
Α.ΦΟΗΜΕΜΑΝΝ, Ἐξ ὕδατος, σ. 230, σημ.33/ Τ.Μ.ΕΙΝΝ, ΤΗ 1 άέργ οἱ δαρέίσηι, σ. 1329/ 
Η.ΟΕΒΕΝ, «Τῆε 5ἱρηἱσδαςς», σσ. 84-90/ 5ΒΕΟΟΚ, «Φ(μαά(ες ἰπ (πε εατἰγ Πἰςίοτυ οἱ {με 
Ἀνυτίαπ Οτμιοάοχ Βαριίΐδπια] Τ.ἱ8ύτρΥ», Τὸ 23 (1972), σ.24. 

57 Πρβλ. τὶς εὐστοχότατες παρατηρήσεις τοῦ Ε.ΟΜΗΙΤΑΚΕΕ: «1ο αιοςίίοπ ατίδες; 
Ρἱά (πε δγτίαπ ΌΠιτοἩ οὔδετνο οπΙγ οπε σἰρῃ οἱ μαΐετ, ἴπ ΟΠτὶδίίαπ ἱπίβίοπ, υἨὴε 
με Ἡεείετα Ολυτο Ἠας (πε ένο τίρης οἱ ψηίετ απά οἱ) Ῥίά (ο θντίπα ΟἨσομ Ῥο- 
Ηενε (χαί {19 ρἱΐι οἱ {6 δρ]γῖί {ορθίήετ νε] α{ἱ ἴπο οἴμετ εξίοοίς οἳ ἐπ] 18 Ε]οπ ἰπῖο {π6 
Οσο κας οοπνογοά {η {Πε ςοἰἰάατίίγ αοι οἱ (πε δαρίΐσπιαί νναςηἰπρῖ [Ώουμπιεηίς οἱ 
τμε Βαρισηιαὶ Ι411ΡΥ, Ἱοπάοπ, ΦΡΕΟΚ, 19797, σ. ΧνΙ (Αἰομίη Οοἱἱεειίοπς 42)]. 

55 ΤΗε ο[[ΐεες οἳ δαρίίσι απἀ Οοη[Ιγπιαιίοη, ζαπιυτ]άρε 1914, σ. 24. 

55 Βλ. Η.Β.ΟΚΕΕΝ, «Τ{ε «ἱρπ]ῇῄοαπος», σσ. 84-00/ Ε.Ο ΝΗΙΤΑΚΕΕ, «ἱποίίοι ἵπ {16 ΌΥτ- 
δη Βαρείειιαί Βίου, ΟΟΝ δ(1961), σσ. 176-187. 


456 ΛΕΙΤΟΥΡΠΚΗ 


ὁποῖος ὑποστήριξε τὴ θέση αὐτή, ἐπικαλεῖται τὸ γεγονὸς ποὺ 
προαναφέρθηκε, ὅτι ὁ Χρυσόστομος ταυτίζει τὸ Βάπτισμα μὲ τὴ 
λήψη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, γεγονὺὸς ποὺ δικαιολογεῖται µόνο μὲ τὴ 
θεώρηση τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν ὥς παροχῆς τοῦ «δώρου τοῦ 
Πνεύματος»!ο, 

Πότε καὶ μὲ ποιὸ τρόπο υἱοθετεῖται ἡ μεταβαπτισματικὴ χρίση 
στὸ Συριακὸ χῶρο καὶ, εἰδιχώτερα, στὴν Ἐκκλησία τῆς Ἀντιόχειας; 
Παρατηρήσαµε, ἤδη, ὅτι ὁ Χρυσόστομος χρησιμοποιεῖ τοὺς ὅρους 
«μύρο», «ἔλαιο» καὶ «χρῖσμα» κατὰ τρόπο ποὺ μᾶς δημιουργεῖ σύγ- 
χυση, ἀλλὰ χωρὶς ἀναφορὰ στὴ µεταβαπτισματικὴ χρίση!'. Εἶναι, 
ὅμως, σαφὲς ὅτι, ὁ συμπιλητὴς τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν διαπισ- 
τώνει τὴν ὕπαρξη τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως στὴν ἀντιοχειαν]] 
Ἐκχλησία. Ἡ Ἱστορικὴ ἐξέλιξη τοῦ θέματος (ἄν ἐξαιρέσουμε τὶς 
θέσεις τοῦ Η.Β.ΟΕΕΕΝ, ὁ ὁποῖος ὑποστηρίζει ὅτι ἡ μεταβαπτισματικὴ 
χρίση ἐμφανίζεται στὸ συριακὸ χῶρο μετὰ τὸν 6ο αἰ. καὶ ὅτι 
ἑλλείπει παντελῶς στὴ βαπτισματικὴ πράξη τῆς Ἀντιόχειας") ἐμ- 
φανίζεται ὡς ἑξῆς: 

Τὸ Χρῖσμα μὲ Μύρο ἴσχυε ὡς βαπτισματιχὴ πράξη στὸν ἄλεξαν- 
δρινὸ καὶ ἱεροσολυμιτικὸ χῶρο, ἀλλὰ οἱ ρίζες του στὸ γενικότερο 
χῶρο τῆς Ἀνατολῆς σχετίζονται περισσότερο μὲ τὴ λειτουργική 
πράξη ποὺ ἀφορᾶ στὴ συγχώρηση τῶν μετανοούντων ο», Εἶναι, 
ἑπομένως, σαφὲς ὅτι ἡ μεταβαπτισματικὴ χρίση ὑφίσταται στὶς Ἑκ- 
κλησίες, ὅπου ὑπῆρχε ἐπιρροὴ τῆς Ἀποστολικῆς Παραδόσεως τοῦ 
Ἱππολύτου Ρώμης. Στὶς Ἐκκλησίες τῆς Μ.Ἀσίας υἱοθετεῖται ἀπὸ τὸν 
4ο αἰ.'.', στὴ δὲ Συριακὴ Ἐκμλησία ἀπὸ τὰ τέλη τοῦ 4ου-ἀρχὲς τοῦ 
5ου αἰ. καὶ ἐμφανίζεται τόσο στις Ἀποστολικὲς Διαταγὲς ὅσο καὶ 


100 Ἐ Ο ΝΝΗΙΤΑΚΕΕ, Γοειωπεπίς, σ. ΧΙΧ. ναι ἀξιοσημείωτο ὅτι, ὁ Α.Ο ΜΑΚΤΙΜΟΕΤ 
θεωρεῖ ὅτι, ἡ ἐπίθεση τῶν χειρῶν ὑφίστατο στην παλαιὰ βαπτισματικὴ πράξη τῆς 
Συρίας (1/Ἐρίίτε ε ρηΠδγα, ΗΙ, 1195 αοτεπαεπίς, Τουτπαί, Οε5εἰέε, 1984, σ.69). Εἶναι 
ἐπίσης ἀξιοσημείωτο ὅτι ὁ Ἀμβρόσιος Μεδιολάνων ἀναφέρεται στην διὰ τῆς 
ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν λήψη τῶν «δώρων τοῦ Πνεύματος» καὶ ὄχι διὰ τῆς µεταβαπ- 
τισματικῆς χρίσεως (βλ. ἄ.ΚΕΕΤΦΟΗΜΑΝΡ, «Νοινοίίες τοςετοῖες», σ.17). 

16Ι Βλ, τὶς σχετικὲς παρατηρήσεις τῶν Μ.ΜΕΤΖΟΕΕ (1.11, σ.948) καὶ Β.ΒΟΤΤΕ («Ι ῥοποίίοα 
Ροριὐαρεἰσπια!ε», σσ. 795-508). 

10 «ΤΗς εἱραίβίσοαπος», σσ. 84, 90, 

105 Ὁ 1.ΗΟΙΕΕ (ἐκ τῶν σηµαντικοτέρων μελετητῶν περὶ τοῦ Χρίσματος) παρέχει ὅλα 
τὰ σχετικὰ ἐπιχειρήματα (Γα (ομ/γπιαίίοη, σσ. 106ὲξ.). 

104 ἩΙρβλ. τὸν 480 Μανόνα τῆς Συνόδου τῆς Λαοδικείας (363μ.Χ.), ὁ ὁποῖος συνιστᾶ 
τὸ Χρϊσμα (ΜΑΝ5ι, {.Π, στ.571). 


Τὸ Μυστήριο τοῦ Ἀρίσματος; Ἱστορία καὶ Θεολογία ἕως τοῦ Δ΄ αἰώνα 43] 
στὸ Θεόδωρο Μοψουεστίας!͵», Εἶναι ὅμως σαφὲς ὅτι, ἡ υἱοθέτηση 
τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως ἔγινε σταδιακά΄', διότι οὔτε στὴν 
περὶ Βαπτίσματος «Μυσταγωγία» τοῦ Πρόκλου Κωνσταντινουπό- 
λεως (δηλαδη ἀμέσως μετὰ τὸ Χρυσόστομο) γίνεται ἀναφορὰ στὸ 
Χρῖσμα),', 

Ἡ παράθεση ὅλων τῶν παραπάνω στοιχείων τόσο τοῦ πηγαίου 
ὑλικοῦ, ὅσο καὶ τῶν ἐπιστημονικῶν ἀπόψεων ποὺ διατυπώθηκαν 
κατὰ καιρούς, συνοψίζεται στὰ ἀκόλουθα: ὁ Χρυσόστομος ἀνδρώ- 
θηκε ἐκκλησιαστικὰ σΎἕνα χῶρο, ὅπου ἡ μεταβαπτισματικὴ χρίση ὡς 
παροχ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἦταν ἄγνωστη. Ἀλλὰ καὶ σὲ ἄλλους 
ἐκκλησιαστικοὺς χώρους (ὅπως τῆς Ἀλεξάνδρειας καὶ τῶν Ἱεροσο- 
λύµων), ἡ διὰ τοῦ µύρου χρίση ἀποτελοῦσε ἀρχικὰ στοιχεῖο τῆς λει- 
τουργικῆς διαδικασίας τῆς µετανοίας, ἀπὸ ἐκεῖ δὲ υἱοθετήθηκε ὡς 
δεύτερη χρίση στὸ Βάπτισμα. Αὐτῃ φαίνεται νὰ εἶναι ἡ περὶ 
«Μύρου» παράδοση τῆς ἀρχαιότατης Διδαχῆς τῶν Δώδεκα ἈἎπο- 
στόλων, ἢ ὁποία ἔχει ρίζες Συρο-παλαιστινιακὲς καὶ, γιαὐτό, δια- 
σώζεται στὸ 7ο βιβλίο τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν (τὸ ἄποκα- 
λούμενο καὶ ὡς «ἰουδαιοχριστιανικὸ εὐχολόγιο») 05 Τὰ ἀρχαιότατα 
αὐτὰ στοιχεῖα εἶχαν σηµαίνουσα βαρύτητα, ὥστε ὁ Χρυσόστομος 
νὰ μὴν προβληματιστεῖ περὶ τῆς νἱοθετήσεως μιᾶς µεταβαπτισμα- 
τικῆς χρίσεῶς. Σ αὐτό, ἄλλωστε, συνέβαλε καὶ τὸ γεγονὸς ὅτι, στὴν 
ἐποχὴ τοῦ Χρυσοστόμου ἦταν ζωντανὴ ἡ καινοδιαθηκωὰ πράξη 
τῆς διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν παροχῆς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Γιαὐτὸ ὁ Χρυσόστομος ὃὲἒν προβληματίζεται περὶ τοῦ τρόπου 
λήψεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος: ἣ ἐπίθεση τῶν χειρῶν κατὰ τὸ Βάπτι- 


10 Βλ, σχετικὰ Α.ΗΠΑΜΜΑΝ, Πο Βαρίόπιε εί ἷα (οπ[γηιαίίοπ, Ῥατί5, Ὠεσεὶόε, 1969, 
σ.198/ Α.6ΜΑΕΤΙΜΟΡΕΤ, ὅπ,π., σ.60. 

106 Πρβλ. Ἀποστολικὲς Διαταγὲς Τ’, ΧνΙ, 1 καὶ Ζ’, ΧΧΙ, 2, ὅπου σημειώνεται ὅτι 
τὸ Ἅγιο Πνεῦμα παρέχεται καὶ μὲ τὸ ἔλαιο τῆς προβαπτισματικῆς χρίσεως. 

107 Ἱτρβλ. Πρόκλου Κωνσταντινουπόλεως, Μυσταγωγία εἰς τὸ Βάπτισμα 50, ἔκδ. 
ΜΕΕΟΥ, 1 Ηοπι]όήπιιε 4ο Ργοσίμς αε (οπ5ίαμΗἰπορ[ε, ΟΗ1Α ἀαὶ ὙΒίίςαπο 1967, σ.193. 
Βλ. σχετικὰ καὶ Α.ΝΕΝΟΕΕ, απ (ηγτοδίοππε, σ. 100. 

105 ΤἩ θέση ὅτι, ἡ ἀπουσία μεταβαπτισματικῆς χρίσεως στὴ συριακὴ Ἐκκλησία 
εἶναι ἰουδαιοχριστιανικῆς προελεύσεως ὑπεστήριξε ὁ {ΡΑΝΙΕΙΟυ («ΟἨτίςπιβ{ῖοτ 
ρτέθαρεϊκπια]ε οἱ αῑν Ιπὶ{ό ἂε /Ἑερτίί οἳεΖ Οτέροῖτο ἆε ΝΥ5δο», ΚΚ 56 (19668), σ.190/ 
τοΥ ΙΔΙΟΥ, «οαΐσμπρ υπά Ταμίο Όοὶ Ότορος νου Άγρα», κ 10 (1970), σ6). Ὁ 
65ΑΡΗΙΕΙς ὑποθέτει ὅτι, ἡ συριακή Ἐμμλησία ἔλαβε τη συνήθεια αὐτὴ ἀπὸ τη 
λειτουργική πράξη τῆς ἀρχαίας Ἐκκλησίας, διαβλέπει δὲ τῃν πράξη αὐτὴῇ στὸ 
λειτουργικὸ ὕμνο τοῦ Βαπτίσματος τῆς Ῥωμ. δ, 14-25 ἤ Α΄Τιμ. 316 ἤ καὶ στὸ 
σύμβολο τοῦ Βαπτίσματος τῆς Ρωμ. 8, 34 («Ώὶε Επιν κ1απρ», σ.10). 


438 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 


σµα παρέχει «τὰ δῶρα τοῦ Πνεύματος». Τοιουτοτρόπως, οἱ ἔννοιες 
«Βάπτισμα» καὶ «λήψη τοῦ Πνεύματος» ταυτίζονται µέσα ἀπὸ τὴ 
βαπτισματικὴ πράξη τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν καὶ καθόλου δὲν 
ἐμφανίξεται ἡ ἀνάγκη μεταβαπτισματικῆς χρίσεως γιὰ τὸ σχοπὸ 
αὐτό. Ὁ Χρυσόστομος γνωρήίει τοὺς ὅρους καὶ τοῦ «ΧἈρίσματος» 
καὶ τοῦ «Μύρου», ἀλλὰ δὲν αἰσθάνεται την ἀνάγκη νὰ τοὺς 
ἀποσπάσει ἀπὸ τὴν προβαπτισματικὴ χρίση. Ἡ λειτουργική πρα- 
πτικὴ τῶν Ἐκκλησιῶν ποὺ ἀκολουθοῦσαν τὴν Ἀποστολικὴ Παρά- 
δοση δὲν πρέπει νὰ τοῦ ἦταν ἄγνωστη, ἀλλὰ ὅμως σίγουρα 
ἐθεωρεῖτο ξένη καὶ, κατὰ κάποιο τρόπο, ὑπερβολική. Τὸ γεγονὸς 
ὅτι ἡ πρακτικὴ αὐτὴ ἐπικράτησε μετὰ τὸν 5ο αἰ. γιὰ νὰ ἐξελιχθεῖ σὲ 
ἰδιαίτερο Μυστήριο (τοῦ Χρίσματος) δὲν ἀποτελεῖ στοιχεῖο μομφῆς 
γιὰ την παράληψη ἀπὸ τὸ Χρυσόστομο, ἢ δὲ ἀνατολικὴ συριακὴ 
παράδοση (µία ἀπὸ τὶς σημαντικότερες τοῦ χριστιανικοῦ κόσμου) 
οὔτε κατὰ τὸν 5ο αἰ, υἱοθέτησε τη μεταβαπτισματική χρίση στὶς 
Λειτουργικὲς Ὁμιλίες τοῦ Ναρσῆ Ἐδέσσης, χωρὶς τὸ γεγονὺς αὐτὸ 
νὰ Ἐενίζει τοὺς σύγχρονους μελετητές). Οἱ λειτουργικὲς παραδό- 
σεις τῶν διαφόρων Ἐκκλησιῶν ἦσαν ἀνεξάρτητες καὶ ἡ µεταγενέ- 
στερη ἑνοποίησή τους δὲν θίγει τὴν, τόσο πολύτιμη Ἱστορικά, 
ἰδιαιτερότητά τους, 


δ7 Μετὰ τὴν τριπλη κατάδυση καὶ ἀνάδυση, ὁ Θεόδωρος Μο- 
ψονεστίας παρέχει τὶς ἑξῆς μαρτυρίες: ὁ νεοφώτιστος ἐνδύεται μὲ 
«λαμπρὰ ἐνδύματα» καὶ, ἀκολούθως, ὁ Ἐπίσκοπος τὸν Χχρίει στὸ µε- 
τωπο λέγοντας: «Ἀρίεται ὁ δεῖνα στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ 
Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος» 15, 

Ἀναλύοντας τὶς μαρτυρίες αὐτές, ὁ Μοψουεστίας σημειώνει ὅτι, 
τὸ «λαμπρὺ ἔνδυμα» μὲ τὸ ὁποῖο ἐνδύεται ὁ νεοφώτιστος ἀμέσως 
μετὰ τὴν τρίτη ἀνάδυση, συμβολίζει «τὸ λαμπρὺ καὶ ἀπαστράπτο- 
ντα κόσµο, στὸν ὁποῖο εἰσῆλθε διὰ τοῦ Βαπτίσματος»’11, Προσθέτει, 
μάλιστα, ὅτι ὅταν ὁ βαπτισµένος θὰ λάβει τῃν «ἀθανασία καὶ τὴν 
ἀφθαρσία» κατὰ την Ἀνάσταση, δὲν θὰ ἔχει ἀνάγκη ἀπὸ αὐτὰ τὰ 


195 Έλ. Ε.ΒΕΙΟΗΤΜΑΝ, Εάδανς οπ {πο Εατὶγ ΗΙδίοτ) οἳ {πο ΟΜιωοἩ απά ΜπΙδΙΥ, 1 οη- 
ἆοπ 1928, σ. 351/ Ν5Ε. νΒΙΕ5, αγαπθμΙεπ ΤΠεο]ορίο δεί ἆ9Ἠ πθσίογίαπεη, Κοπιβ 
1947, σσ. 192ὲξ,. (Ο6Α 133)/ 6ΡΙΕΤΤΕΙΟΗ, Ὠἱο ποσογἰαπἰσεπε Ταυ Πήρε, (ἱεδεει 
1903, σσ. ΧΜ καὶ ΧΧΧ. 

10 Ὁμιλία 14η (3η περὶ τοῦ Βαπτίσματος), Ἑλσαγωγικὸ τμῆμα, ἔμδ. α.τοννεαυ- 
Β.ΡΕΝΕΕΡΡΕ, 6, 403. 

141 στὸ ἴδιο, 926, ἔνδ, Ε.ΤΟΝΝΕΑ-Ε.ΏΒΝΕΕΡΡΕ, σ. 455, 


Τὸ Μυστήριο τοῦ Ἀρίσματος: Ἱστορία μαἱ Θεολογία ἕως τοῦ Δ΄ αἰώνα 439 


ἐνδύματα, τὰ ὁποῖα συμβολίζουν συγχρόνως τὴ μελλοντική ἐκείνη 
κατάσταση, '”. 

Ἡ σημαντικότερη, ὅμως, ἀνάλυση ἀφορᾶ στη µεταβαπτισματικὴ] 
χρίση. Ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας σημειώνει ὅτι, ὁ βαπτισµένος 
χρίεται ὅπως ὁ Ἰησοῦς, ὁ Ὁποῖος ὅταν βγήκε ἀπὸ τὸν Ἱορδάνη 
«ἔλαβε τὴ Χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος» καὶ «χρίσθηχε ἀπὺ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα». Γιαὐτὸ ἐπικαλεῖται καὶ τὴν αὐτομαρτυρία τοῦ Κυρίου 
στὸ Λκ. 4, 18 (Πνεῦμα Κυρίου ἐπ᾽ἐμὸ...) καθὼς καὶ τὸ Πρ. 10,38 (ὁ 
Θεὸς ἔχρισε τὸν Ἰησοῦ ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ) 3. Ὁ Μοψουεστίας 
ἀναφέρεται σὲ «χρῖσμα», τὸ ὁποῖο «διαδηλώνει» («βεβαιώνευ» κατὺι 
την ὁρολογία τῶν Ἀποστολικῶν Διαταγῶν) ὅτι «ὃ Πατέρας, ὁ Υἱὸς 
καὶ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα κατοικοῦν πλέον στὸ βαπτισμένο» 113, 

Εἶναι σαφὴς ἣ μαρτυρία τοῦ Μοψονεστίας περὶ τῆς µεταβαπτισ- 
ματικῆς χρίσεως ὡς παροχῆς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, δηλαδη ὡς 
Χρίσματος. Ἡ μαρτυρία αὐτή, ἑπομένως, ἀπηχεῖ τὴν υἱοθέτηση τῆς 
χρίσεως αὐτῆς στὴν ἀντιοχειανή Ἐκχλησία κατὰ τοὺς χρόνους μετὰ 
ἀπὺ τὸ Χρυσόστομο: 5 Τὸ πρόβλημα εἶναι ὅτι ὁ Θεόδωρος Μο- 
ψονυεστίας δὲν χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο «Μύρο» περὶ τοῦ Χρίσματος, 
τὸ γεγονὸς δὲ αὐτὸ ὁδήγησε τὸν Β.ΒΟΤΤΕ στη διατύπωση ἀάμφι- 
βολιῶν περὶ τοῦ ἐὰν πρόκειται γιὰ Χρῖσμα 16, Θεωροῦμε ὅτι ἡ ἀμ- 
φιβολία αὐτὴ εἶναι ὑπερβολική, διότι ὁ Μοψουεστίας τονίζει ὅτι ἣ 
μεταβαπτισματικὴ χρίση παρέχει στὸ βαπτιζόµενο τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, 
δηλαδὴ ἐκθέτει κατὰ τρόπο σαφἢ τὴν περὶ τοῦ Χρίσματος θεολογία. 
Στὸ σημεῖο αὐτό, ἄλλωστε, ὁλοκληρώνονται οἱ περὶ τοῦ Βαπτί- 
σµατος μαρτυρίες του, τὸ ὁποῖο σηµαίνει ὅτι τὰ περὶ µεταβαπτι- 
σματικῆς χρίσεως καὶ λήψεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος συμπληρώνουν 
ἀπαραίτητα στοιχεῖα-μαρτυρίες περὶ τοῦ Βαπτίσματος. 


1 στὸ ἴδιο, 826, ἔκδ. π.ΤΟΝΝΕΑὕ-Β.ΡΕΝΕΕΡΣΕ, σ, 455-457. 

119 Στὺ ἴδιο, δ27, ἔκδ. Κ.ΤΟΝΝΕΑύ-Κ.ΡΕΝΕΕΣΣΕ, σ. 457. 

114 Στὸ ἴδιο. 

145 Ὅπως προαναφέρθηκε, ἡ µεταβαπτισματικὴ χρίση εἶναι στοιχεῖο ποὺ θεµε- 
λιώνεται στην Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης, ἀλλὰ τὸ ὁποῖο 
υἱοθετήθηκε καὶ ἀπὸ μεγάλα ἐηκλησιαστικὰ κέντρα τῆς Ἀνατολῆς (Ἀλεξάνδρεια, 
Ἱεροσόλυμα). Γι αὐτὸ εἶναι μᾶλλον ὑπερβολικὴ ἡ διαπίστωση τοῦ 1:Γ.ΜΙΤΟΗΕΗ., ὅτι 
«ἡ ἐμφάνιση μεταβαπτισματικῆς χρίσεως στὸ Θεόδωρο Μοψονεστίας ὑποδηλώνει 
τὴν ἐκ Δύσεως ἐπίδραση» (Βαρείεηιαί Απομιίμρ, Ἑοπάοπ 1966, σ.40). 

1ό «].. Ραρίδᾶπιε», σ.144. 
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58 Μετὰ τὴν ἀπουσία τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως στὶς 
Διαταγὲς Ἀποστόλων!", παραθέτουμε τὶς ἀντίστοιχες μαρτυρίες 
τοῦ Περὶ Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας Ὁ συγγραφέας τοῦ ἔργου 
μαρτυρεῖ περὶ τῆς «ἐνδύσεως τοῦ βαπτιζόµενου μὲ φωτοειδῆ ἐνδύ- 
µατα», τὰ ὁποῖα συμβολίζουν τὴ λαμπρὴ χριστιανική ζωή:1δ, Μετὸ 
τὴν ἔνδυση αὐτή, ὁ ἱεράρχης «σφραγίζει» τὸ βαπτιζόμενο «μὲ τὸ 
θεουργικότατο μύρο καὶ τὸν ἀνακηρύσσει µέτοχο τῆς ἵεροτελε- 
στικῆς εὐχαριστίας») 1», Αὐτὴ ἡ «τελειωτικὴ χρίση διὰ τοῦ Μύρου» 
καθιστᾶ τὸ βαπτιζόµμενο «εὐώδη, διότι ἡ ἵερη τελείωση τῆς Θεογε- 
νεσίας ἑνώνει τοὺς τελεσθέντας μὲ τὸ θεαρχικὸ Πνεῦμα. Την δὲ 
ἐπιφοίτηση, τὴν νοητῶς εὐωδοποιὸ καὶ τελεσιουργό, ὡς ἐντελῶς 
ἀνέκφραστη, τὴ γνωρίζουν ἐκεῖνοι ποὺ ἀξιώθηκαν τῆς κατὰ τὸν 
νοῦν ἱερῆς καὶ θεουργοῦ κοινωνίας τοῦ Θείου Πνεύματος»! -, 

Ὁ ὄρος «θεουργικώτατο μύρο» συναντᾶται γιὰ πρώτη φορὰ στὶς 
βαπτισματικὲς πηγὲς τῆς ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας. Ἐκτὺς ἀπὸ τὴν 
ἰδιότητα αὐτή, τὸ μύρο «ἀνακηρύσσει» τὸ βαπτισµένο «μέτοχο τῆς 
ἱεροτελεστικῆς εὐχαριστίας». Ἀπὸ τὴν περιγραφή αὐτὴ τῶν «ἔνερ- 
γειῶν» τοῦ µύρου συμπεραίνουμε ὅτι ὑπῆρχε καθαγιασµός του, 
εἰδάλλως εἶναι ἀδύνατο νὰ ὀνομαξόταν «θεουργικὸ». Τὸ Περὶ 
Ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας, βεβαίως, δὲν διασώξει καθαγιαστικὴ 
εὐχη τοῦ µύρον, γεγονὸς ποὺ ἑρμηνεύεται μὲ βάση τὸ θεωρητικὸ 
χαρακτήρα τοῦ ἔργου στὰ λειτουργικὰ θέµατα. Ἡ ἔννοια τῆς 
«ἀνακηρύξεως» εἶναι συγγενὶς μὲ την ἔνγοια τῆς «ἐπιβεβαιώσεως» 
τῆς χριστιανικῆς ἰδιότητας, Διὰ τοῦ Χρίσματος ὁ βαπτιζόµενος 
ἐπικυρώνει τῃ δυνατότητα συμμετοχῆς του στη Θεία Εὐχαριστία, 
δηλαδη ἐπικυρώνει τῃν ἐνσωμάτωσή του στὴν Ἐκκλησία. Γιαὐτό, ὁ 
συγγραφέας τοῦ Περὶ ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας ἀποκαλεῖ τη χρίση 
μὲ τὸ Μύρο ὡς «τελειωτικὴ», ὡς πράξη ἡ ὁποία ἐπικυρώνει τὸ Βά- 
πτισµα. Ἡ «τελείωση» αὐτὴ γίνεται μὲ τὴν ἐνέργεια τοῦ «Θεαρχικοῦ 
Πνεύματος», τὸ ὁποῖο «ἐπιφοιτᾶ» στὸ βαπτιζόµενο κατὰ τρόπο 
«εὐωδοποιὸ» καὶ «τελεσιουργὸ». Πρόκειται γιὰ µία διαδικασία ποὺ 


17 Βλ. σχετικὰ : ΟΟΝΝΟΙΑΥ, σ. χΗχ. 

Ἡ6 Ἑξῆς δὲ φωτοειδεῖς ἑσθῆτας ἐπιβάλλουσι τῷ τελουµένῳ τῇ ἀνδρικῇ καὶ 
θεοειδεῖ τῶν ἐναντίων ἁπαθείᾳ, καὶ τῇ πρὸς τὸ ἕν ἐν συντοµίᾳ συννεύσει, τὸ 
ἄκοσμον ποσμεῖται καὶ τὸ ἁγείδεον εἰδοποιεῖται, τῇ φωτοειδεῖ Λαθόλου ζωῇ 
λαμπρυνόμενον 8’, γ΄, 8, σ. 364(4-)]. 

19 Ῥ΄, β΄, 7, σ. 354(5-8). 

120 Β΄, γ΄, 8, σ. 361(8-13). 
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ἀποκαλεῖται «ἀνέκφραστη», δηλαδη τόσο σηµαντική καὶ ἱερὴ ὥστε 
νὰ μὴν μπορεῖ νὰ την περιγράψει ὁ ἀνθρώπινος λόγος. 

Ἡ περὶ Χρίσματος καὶ Μύρου θεολογία τοῦ Περὶ ἐκκλησιαστι- 
κῆς ἱεραρχίας (μὲ την ὁποία κατακλείονται οἱ σχετικὲς μὲ τὸ Βά- 
πτισµα μαρτυρίες) ἀποτελεῖ µία ἀξιολογότατη πηγὴἡ γιὰ τὴ µετέπει- 
τα ἱστορικὴή ἐξέλιξη τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως. Στὴ μαρτυρία 
αὐτὴ ἐκτίθεται µία πολὺ σημαντικὴ πνευµατολογία, ἡ ὁποία ἄνακε- 
φαλαιώνει ὁλόκληρη τὴ θεολογία τῆς Ἐκκλησίας περὶ τῆς «τελε- 
σιουργοῦ ἐνεργείαο τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ὅχι µόνο κατὰ τὸ Βάπ- 
τισμα, ἀλλὰ καὶ στὶς ὑπόλοιπες πτυχὲς τῆς ἐκκλησιαστικῆς πραγµα- 
τικότητας. 


δ0 Δὲν πρέπει νὰ ἐγκαταλείψουμε τὴν περὶ Χρίσματος ἐξέλιξη 
ἕως τὰ τέλη τοῦ 4ου αἰ. χωρὶς σύντομη ἀναφορὰ σὲ σημαντικὲς µαρ- 
τυρίες, ὅπως ἡ τοῦ Ἀμβροσίου Μεδιολάνων περὶ Χρίσματος διὰ τοῦ 
Μύρου ὑπὸ τοῦ ἐπισκόπου λέγοντος «Ὁ Θεὸς ὁ Παντοδύναμος, ὁ 
ἀναχαινίσας σὲ δι ὕδατος καὶ Πνεύματος καὶ συγχωρήσας τὰς 
ἁμαρτίας σου, Αὐτὸς χρίει σὲ εἰς ζωήν αἰώνιον» (μετάφραση ἐκ τοῦ 
λατινικοῦ)”31, Παρόμοιας σηµασίας εἶναι ἡ μαρτυρία τοῦ Αὐγουστί- 
νου ὅτι, ἕνα παιδὶ «βαπτίστηκε, ἁγιάστηκε, χρίστηκε καὶ δέχτηκε 
τὴν ἐπίθεση τῶν χειρῶν» (μετάφραση ἐκ τοῦ λατινικοῦ) 3, καθὼς 
καὶ ἡ τοῦ Ἰννοχεντίου Α΄ (ἀρχὲς τοῦ 5ου αἰ.) περὶ «σφραγίσεως τοῦ 
μετώπου τοῦ βαπτισθέντος ὑπὸ τοῦ ἐπισκόπου»”". 

Στὺὸ χῶρο τῆς Ρωμαιοκαθολικῆς Ἐκκλησίας, πάντως, εἶναι ἆπο- 
ρίας ἄξιο τὸ γεγονὸς ὅτι, ἐνῶ ἐξ ἀρχῆς ὑπῆρχε ἑνότητα Βαπτί- 
σµατος καὶ Χρίσματος! ο”, τὸ 13ο αἱ. ἁποκόπηπε τὸ Χρῖσμα ἀπὸ τὸ 
Βάπτισμα καὶ τελεῖται ὑπὸ τοῦ ἐπισκόπου σὲ ἡλικία 12-14 ἐτῶν. Ἡ 
Ρωμαιοκαθολική Ἐκκλησία, ἄλλωστε, ἔχει ταυτίσει τὸ Μυστήριο 
τοῦ Χρίσματος μὲ τὸ πρόσωπο τοῦ ἐπισκόπου, ὅπως μαρτυρεῖται 
καὶ ἀπὸ τὸν ἔλεγχο τοῦ ἵ. Φωτίου πρὸς τοὺς Ρωμαιοκαθολικούς, 


11 Ρο δασγωπεπ!ἰς Π, 24, ἔκδ. Ρ.ΡΟΤΤΕ, 3Ο 25”, σ.88. 

122 6ργγιο 324, ΡΙ, 38. 1447. 

13 Ερίοίμ]α α Ὠεσεπιίμς Ομῤῥίοπεὶς, ἔκδ. κ.ΟΑΒΙΕ, Ι.2ο ἆμ ραραθ Ιπποεεμί [6Υ ὰ Πε- 
οεηέίες αςε Ομδίο, [ οιναϊηπ, Ρισαίίους Ὀπίνετοίταίτες, σσ. 22-24. 

134 στὶς ἀρχὲς τοῦ 4ου αἱ. ὁ πάπας Μελχιάδης (311-314μ.Χ.) γράφει ὅτι, «τὸ 
Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα εἴναι τόσο στενὰ συνδεδεμένα, ὥστε δὲν μπορεῖ τὸ ἕνα νὰ 
τελενωθεῖ χωρὶς τὸ ἄλλο» (κείµενο στὸ Κ.ΑΥΟΒΟΥΝΙΩΤΟΥ, Τὰ Μυστήρια τῆς Ἀνατο- 
λικῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας ἐξ ἐπόψεως δογµατικῆς, Ἀθῆναι 1913, σ.83). 
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διότι ἀνεμύρωσαν ἐν Βουλγαρίᾳ τινὰς ὑπὸ πρεσβυτέρων μύρῳ 
χρισθέντας”'. 


(ὃ) Σύνθεση τῶν περὶ Χρίσματος μαρτυριῶν τῶν τεσσάρων πρόώ- 
των αἰώνων 


(9 Τὸ Χρῖσμα τελεῖται, εὐθὺς ἐξ ἀρχῆς, σὲ σύνδεσμο μὲ τὸ Βά- 
πτισµα, ἀλλὰ διατηρεῖ την αὐτοτέλειά του ὡς λειτουργική πράξη. Ἡ 
ἀναφορὰ τῶν ἀρχαιότερων πηγῶν στὴν τελετουργία εἶναι πενιχρό- 
τατη: ἐπίθεση τῶν χειρῶν στὸ χεφάλι τοῦ βαπτισµένου, χωρὶς µαρ- 
τυρία ὅτι ὑπῆρχε Κάποια συνοδευτική φράση ἤ (πολὺ περισσότερο) 
εὐχή. Τὸ στοιχεῖο, ὅμως, τὸ ὁποῖο σαφῶς μαρτυρεῖται ἀκόμα καὶ 
στὶς ἀρχαιότερες καὶ πενιχρότατες αὐτὲς πηγὲς εἶναι τὸ σχετικὸ μὲ 
τὰ ἀποτελέσματα τῆς συγκεκριμένης λειτουργικῆς πράξεως: την 
παροχὴ τῶν «δώρων» τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Ἐπειδὴ στὴν Κ.Δ. δὲν μαρτυρεῖται ἵδρυση τῆς ἐν λόγῳ λει- 
τουργικῆς πράξεως ἀπὸ τὸ Χριστὸὺ (ὅπως συμβαίνει περὶ τοῦ Βαπ- 
τίσµατος), ἡ ἔρευνα ἐπικέντρωσε τὸ ἐνδιαφέρον της στὶς θεολογικὲς 
ρίζες τῆς πράξεως: στὶς μεσσιανικὲς προφητεῖες περὶ τοῦ «Χριστοῦ» 
ὡς «κεχρισμένου» καὶ στη θεολογία τῆς πρώτης Ἐκκλησίας περὶ τῆς 
«χρίσεως τοῦ Κυρίου ἀπὸ τὺ Ἅγιο Πνεῦμα κατὰ τὸ Βάπτισμά του. 


(4) Γιὰ πρώτη φορὰ μαρτυρεῖται ἡ χρίση (καὶ ὄχι ἡ ἐπίθεση τῶν 
χειρῶν) σὲ αἱρετικὰ περιβάλλοντα κυρίως τοῦ Γνωστικισμοῦ κατὰ 
τὸ 2ο αἰ. Πρέπει, ὅμως, νὰ τονιστεῖ ὅτι οἱ μαρτυρίες αὐτὲς δὲν σχε- 
τίζονται μὲ τὴ χρίση ὡς παροχἩ τοῦ Πνεύματος. Εἶναι, ἑπομένως, 
ἄστοχο τὸ συμπέρασμα ὅτι ἡ λειτουργικἩ πρακτικὴ τῆς χρίσεως ἔχει 
τὶς ρίζες της στὸ Γνώστικισµμό. Ὅταν περὶ τὰ τέλη τοῦ 2ου αἰ. ὁ Τερ- 
τυλλιανὸς ἀναφέρεται στὸ τελετουργικὸ τοῦ Χρίσματος, διαπιστώ- 
νουµε ὅτι ἡ βαρύτητα τῆς λειτουργικῆς πράξεως εὑρίσκεται ἐπὶ τῆς 
βιβλικῆς της κατοχυρώσεως. Συµπεραίνουµε, ἑπομένως, ὅτι ἡ σχετι- 
κ βιβλικὴ θεολογία εἶχε περιβάλλει μὲ τὸ κύρος της τὴν νεο- 
σύστατη λειτουργική πρακτική, ἣ ὁποία δὲν εἶχε ἐξοβελίσει παντε- 
λῶς τὴν παλαιότερη, δηλαδη την ἐπίθεση τῶν χειρῶν στὸ κεφάλι 
τῶν νεοφωτίστων. 


125 Ἐγκύπλιος ἐπιστολὴ πρὸς τοὺς τῆς Ἀνατολῆς ἀρχιερατικοὺς θρόνους, ΡΟ 102, 
725. 
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Ἡ θεολογικἩ κατοχύρωση τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως (τοῦ 
Χρίσμστος) καὶ ὁ σύνδεσμός της μὲ την ἔννοια τοῦ «Χριστιανοῦ» 
ἐκφράζξεται σαφέστατα περὶ τὸ 1850 μ.Χ. ἀπὸ τὸ Θεόφιλο Ἀντιοχείας 
στὸ ἔργο του Πρὸς Αὐτόλυκον. Αὐτὸ σηµαίνει ὅτι ἡ σχετικἩ παρά- 
δοση προῦὐπῆρχε καὶ, ἁπλῶς, διαδηλώνεται ὅταν δόθηκαν οἱ ἵστο- 
ρικὲς ἀφορμὲς ἀμφισβητήσεως τῆς ἐννοίας τοῦ Χριστιανοῦ. Ἡ ἐμφά- 
γιση τοῦ ὅρου «σφραγὶς» (Κλήμης Ἀλεξανδρεὺς) περὶ τῆς µεταβαπ- 
τισματικΏῆς χρίσεως φαίνεται ὅτι συνετέλεσε στην ἑδραίῶση τῆς 
τελετουργικῆς ἐξελίξεως, δηλαδή τῆς υἱοθετήσεως τῆς χρίσεως ὡς 
τρόπου μεταβαπτισματικῆς παροχῆς τῶν δωρεῶν τοῦ Πνεύματος. 


(11) Ἡ πρώτη εὐχὴῆ ποὺ συνοδεύει την ἐν λόγῳ λειτουργική 
πράξη μαρτυρεῖται στην Ἀποστολικὴ Παράδοση τοῦ Ἱππολύτου 
Ρώμης. Ὅπως προαναφέρθηκε, ἕως τότε οὐδεμία μαρτυρία ὑπάρχει 
περὶ φράσεως ποὺ συνόδευε την ἐπίθεση τῶν χειρῶν ἤ τὴ χρίση 
(ἐκτὸς ἐὰν ἀποδειχθεῖ ὅτι ἡ μαρτυρία τοῦ Φιρμιλιανοῦ Καισαρείας 
τὸν 30 αἰ. περὶ «ἐπικλήσεως τοῦ ὀνόματος τοῦ Ἰησοῦ» κατὰ τὴ 
χρίση ἀπηχεῖ παλαιότερη παράδοση). Ἡ Ἀποστολικὴ Παράδοση, 
ὅμως, μαρτυρεῖ ὅτι, ἡ μεταβαπτισματικὴ παροχη «τῆς Χάριτος τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος» γινόταν διὰ τῆς ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν. 

Ὁ ὄρος «σφραγὶς» ἐμφανίζεται συχνότερα μετὰ τὸν 20 αἰἱ., προὠ- 
θώντας (ὅπως προαναφέρθηκε) την ἑδραίωση τῆς χρίσεως. Σὲ 
ὁρισμένες πηγὲς διαφαίνεται µία διάκριση μεταξὺ µεταβαπτισματι- 
κῆς χρίσεως (γίνεται ἀπὸ τὸν ἱερέα καὶ προφανῶς ὑποδηλώνει τῃ 
χοίση διὰ τοῦ «ἐλαίου τῆς εὐχαριστίας») καὶ «σφραγίσεως», ἢ ὁποία 
ἐπιτελεῖται ἀπὸ τὸν ἐπίσκοπο καὶ ὑποδηλώνει τὸ Μυστήριο τοῦ 
Χρίσματος διὰ σταυροειδοῦς χρίσεως.  Ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων 
μαρτυρεῖ καὶ περὶ τῶν μελῶν τοῦ σώματος, τὰ ὁποῖα χρίονται: τὸ 
µέτωπο, τὰ ὧτα, ἢ μύτη καὶ τὸ στῆθος (κάθε µία ἀπὸ τὶς συγκεκρι- 
µένες χρίσεις ἐμπεριέχει ἕνα θεολογικὸ συμβολισμὸ). 


(ιν) Μὲ τὺὸ Εὐχολόγιο τοῦ Σεραπίωγος τὸ ΧἈρῖσμα λαμβάνει µία 
ὁλοκληρωμένη µορφὴ: προστίθεται ἡ καθαγιαστικἡ εὐχὴ τῆς ὕλης, 
Στὸ συγκεκριµένο Εὐχολόγιο ἡ ὕλη ὀνομάζεται «χρῖσμα» (τοιουτο- 
τρόπως ταυτίζεται ἡ ὀνομασία τῆς ὕλης μὲ την ὀνομασία τῆς λει- 
τουργικῆς πράξεως). Ἂν καὶ ἡ ἐπίθεση τῶν χειρῶν ἐξακολουθεῖ νὰ 
μαρτυρεῖται καὶ κατὰ τὸν 4ο αἰ. (Κύριλλος Ἱεροσολύμων), ὃ καθα- 
γιασμὸς τῆς ὕλης τῆς μεταβαπτισματικῆς χρίσεως διαδηλώνει τὴν 
ὁριστικὴ µορφὴ τῆς ὅλης λειτουργικῆς πράξεως. 


444 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ 
Ἡ ἀπουσία σχετικῶν μαρτυριῶν στὸ Χρυσόστομο εἰσάγει στὴ 
διαπίστωση ὅτι, ὁ ἐκκλησιαστικὸς χῶρος τῆς Συρίας δὲν ἐγγώριξε 
μεταβαπτισματικὴ χρίση μὲ Μύρο, τουλάχιστον µέχρι τοῦ 5ου αἰ. (ἡ 
χρίση αὐτὴ ἐπιφυλασσόταν µόνο γιὰ τὴ λειτουργικἩ διαδικασία τῆς 
µετανοίας). Ἑπομένως, τὸ Μυστήριο τοῦ Χρίσματος ἐπιδεικγύει 
(κατὰ τοὺς τέσσερεις πρώτους αἰῶνες) µία ἐξελιπτικὴη διαδρομή, ἡ 
ὁποία κορυφώνεται κατὰ τὸν 4ο αἰ., ὅταν πλέον μαρτυροῦνται τὰ 
πρῶτα κείµενα καθαγιαστικῶν εὐχῶν τῆς ὕλης τῆς χρίσεως. Ἀπὺ 
τὴν ἐποχὴ ἐκείνη μποροῦμε νὰ ἰσχυριστοῦμε ὅτι παγιώνονται ὅλα 
τὰ βασικὰ στοιχεῖα, τὰ ὁποῖα ἔφθασαν µέχρι τῆς σημερινῆς λειτουρ- 
γικῆς πράξεως ποὺ εἶναι γνωστὴ ὡς «Μυστήριο τοῦ Χρίσματος». 
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(α) Οἱ μαρτυρίες ἕως τοῦ τρίτου αἰώνα 


δ1 Τὸ γεγονὸς ὅτι μετὰ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα ὑπῆρχε ἡ 
δυνατότητα συμμετοχῆς στη Θεία Εὐχαριστία εἶναι αὐτονόητο, ὑπὸ 
την ἔννοια ὅτι ὁ νεοφώτιστος κατεῖχε πλήρως τῇ χριστιανικὴ ἰδιό- 
τητα καὶ, ἑπομένως, συμμετεῖχε ἰσότιμα μὲ τὰ ἄλλα µέλη τῆς 
Ἐκκλησίας στὴ λειτουργική της ζωή. Ἡ ἀρχή, τὴν ὁποία διατυπώνει 
περὶ τὸ 135μ.Χ. ὃ φιλόσοφος καὶ μάρτυρας Ἰουστῖνος, εἶναι ἄποκα- 
λυπτικη περὶ τῆς αὐτονόητης δυνατότητας συμμετοχῆς τῶν νεοφύ- 
των στ Θεία Εὐχαριστία: Καὶ ἡ τροφὴ αὕτη χαλεῖται παρ᾽ἡμῖν 
εὐχαριστία, ἧς οὐδενὶ ἄλλῳ μετασχεῖν ἐξὸν ἐστιν ἤ τῷ πιστεύοντι 
ἀληθῆ εἶναι τὰ δεδιδαγµένα ὑφ᾽ ἡμῶν, καὶ λουσαμένῳ τὸ ὑπὲρ 
ἀφέσεως ἁμαρτιῶν καὶ εἰς ἀναγέννησιν λουτρόν, καὶ οὕτως βιοῦντι 
ὡς ὁ Κύριος παρέδωκεν. Οὐ γὰρ ὡς κοινὸν ἄρτον οὐδὲ κοινὸν 
πόµα ταῦτα λαμβάνομεν'. 

Ἡ αὐτονόητη συμμετοχή τῶν νεοφωτίστων στὴ Θεία Ἐὐχαριστία 
συνετέλεσε στην ἀπουσία ἀντίστοιχων καινοδιαθηπικῶν µαρτυ- 
ριῶν'. Ἄλλωστε, ἡ Θεία Εὐχαριστία στήν ὁποία συμμετεῖχαν οἱ 
γεοφώτιστοι δὲν ἦταν διαφορετικὴ (τουλάχιστον γιὰ την ἐποχὴ τῆς 
Κ.Δ.) ἀπὺ τὴ συνήθη, στὴν ὁποία συμμετεῖχαν οἱ παλαιότεροι Χρι- 
στιανοί. Τοῦτο ἔπανσε νὰ ἰσχύει περὶ τῆς μεταποστολικῆς ἑποχῆς, 
ἐφόσον στην Α΄ Ἀπολογία τοῦ φιλοσόφου καὶ μάρτυρα Ἰουστίνου 


Ἰ Α΄ Ἀπολογία, 66, 1-2, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.191(29-33). 

Τὸ Πρ. 9, 18-19 (ἡ «τροφὴ» μετὰ τὸ Βάπτισμα τοῦ ἀπ.Παύλου ἀπὸ τὸν Ἀνανία) 
καὶ 16, 33-34 (τὸ Βάπτισμα τοῦ δεσμοφύλακα τῶν Φιλίππων καὶ ἡ «παράθεση 
τραπέζηω ποὺ ἀκολούθησε) δὲν μποροῦν νὰ ἀποτελοῦν μαρτυρίες περὶ Θείας 
Ἐὐχαριστίας συναπτὰ μὲ τὸ Βάπτισμα, ἐκτὸς ἐὰν δεχθοῦμε την ταύτιση τῆς Θείας 
Εὐχαριστίας μὲ τὸ σύνηθες δεῖπνο τῶν πρώτων Χοιστιανῶν (τὶς «Ἀγάπες)). Βλ. 
σχετικὰ ἐς θέσεις τῶν Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑ (Ὑπόμνημα εἰς τὰς Πράξεις τῶν ἀποστόλων, 
Ἀθῆναι 1055, σ.4690), Μ.ΣΙΩΤΗ («Ἡ Καινη Διαθήκη..», σ.256), 1.ΥΑΖΙΟΙ, Ἡ τελετὴ τοῦ 
Ἁγίου Βαπτίσµατος, Θεσσαλονίκη 1983, σσ. 34-45) καὶ ΓΡΗΓΟΡΙΟΥ Ἱερομονάχου, 
(Τὸ ἅγιον Βάπτισμα, Ἀθήνα 1989, σ.31). 
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(435μ.Χ.) μαρτυροῦνται δύο Εὐχαριστίες: σὲ σύνδεσμο μὲ τὸ Βάπτι- 
σµα (κεφ.65-66) καὶ κατὸ τὶς Κυριακὲς (κεφ. 67). 


ξ2 Ἐνῶ ἢ περὶ Βαπτίσματος μαρτυρία τῆς Α΄ Ἀπολογίας εἶναι 
(ὅπως προαναφέρθηκε) λιτὴ ἀπὸ πλευρᾶς τελετουργικῆς, ὅσα ἆκο- 
λουθοῦν ἀμέσως μετὰ ἀποκαλύπτουν µία ἀνεπτυγμένη μορφὴ Θείας 
Εὐχαριστίας. Στην τέλεση αὐτῆς τῆς Εὐχαριστίας ὁ Ἰουστῖνος εἰσά- 
γει μὲ την ἀκόλονυθη μαρτυρία: Ἡμεῖς δὲ μετὰ τὺ οὕτως λοῦσαι τὸν 
πεπεισμένον καὶ συγκατατεθειµένον ἐπὶ τοὺς λεγομένους ἁδελφοὺς 
ἄγομεν, ἔνθα συνηγµένοι εἰσί, κοινὰς εὐχὰς ποιησόµεγοι ὑπὲρ τε 
ἑαυτῶν καὶ τοῦ φωτισθέντος καὶ ἄλλων πανταχοῦ πάντων εὐτό- 
νως, ὅπως καταξιωθῶμεν τὰ ἀληθῆ µαθόντες καὶ δι ἔργων ἆγαθοὶ 
πολιτευταὶ Καὶ φύλακες τῶν ἐντεταλμένων εὑρεθῆναι, ὅπως τὴν 
αἰώνιον σωτηρίαν σωθῶμεν". 

Ἡ μαρτυρία ὅτι «ἐκεῖνος ποὺ βαπτίστηκε καὶ ἀποδέχθηκε τὴν 
πίστη (στὸ Χριστὸ)» ὁδηγεῖται «ἐχεῖ ὅπου βρίσκονται οἱ ἀδελφοὶ» 
καταδεικνύει μὲ σαφήνεια τὴν πορεία τῶν νεοφωτίστων ἀπὸ τὸν 
τόπο τοῦ Βαπτίσματός τους πρὸς τὸν τόπο τελέσεως τῆς Θείας Εύὐ- 
χαριστίας. Στὸν τόπο αὐτό, τὸ τελετουργικὸ ἀρχίζει μὲ τὶς «εὐχὲς 
ποὺ ἀναπέμπουν μαζι οἱ νεοφώτιστοι καὶ οἱ παλαιότεροι Χριστια- 
νοὶ» («κοινὲς εὐχὲς»). Τὸ περιεχόµενο τῶν εὐχῶν, οἱ ὁποῖες προη- 
γοῦνται τῆς ἐνάρξεως τῆς Θείας Εὐχαριστίας, μαρτυρεῖται μὲ σαφή- 
γεια ἀπὸ τὸν Ἰουστῖνο: ὑπὲρ τοῦ νεοφωτίστου, τῶν παρόντων 
παλαιοτέρων Χριστιανῶν, ἀλλὰ καὶ τῶν ἁπόντων. Τὰ διατυπού- 
µενα αἰτήματα ἀφοροῦν στη «γνώση τῆς ἀλήθειας» καὶ στῃ σὺυνέ- 
πεια τῆς ζωῆς πρὸς τὶς ἐντολὲς τοῦ Θεοῦ, ὥστε νὰ ἐπιτευχθεῖ ἢ 
«αἰώνια σωτηρία». 

Τὸ εἰσαγωγικὸ αὐτὸ τμῆµα συνιστᾶ τὴ διάκριση τῆς συγκεχριµε- 
νης μεταβαπτισματικῆς Εὐχαριστίας ἀπὸ ἐκείνη ποὺ τελεῖταν 
ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὸ Βάπτισμα. Διότι, ἀμέσως μετὰ τὸ τέλος τοῦ ἐν 
λόγῳ τμήματος, ἡ Θεία Ἐὐχαριστία δὲν ἐμφανίξει ἄγνωστες πτυχὲς: 
ἀσπασμὺς τῶν παρισταµένων, προσφορὰ τῶν Δώρων (ἄρτος καὶ 
δύο ποτήρια, ὕδατος καὶ «κράματος», δηλαδη ἀναμεμειγμένου οἵ- 
νου καὶ ὕδατος), δοξολογικὴ καὶ εὐχαριστιακὴ εὐχὴ ἀπὸ τὸν «προε- 
στῶτα» τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως, «ἐπευφημία» τοῦ λαοῦ διὰ 


Βάπτισμα «εἰς τὸ ὄνομα τῆς Ἁγίας Τριάδος» (61,3). 
3 Α΄ Ἀπολογία, 65, 1, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.191(12-17). 
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τοῦ «Ἀμὴν», Θεία Μετάληψη ἀπὸ τοὺς διακόνους» Τὸ σχεδιά- 
γραμµμα αὐτὸ τῆς Θείας Εὐχαριστίας ἀποχαλύπτει ὅτι δὲν ἴσχυε 
κάποια ἰδιαίτερη τελετουργική πτυχἠ λόγῳ τῆς παρουσίας τῶν 
νεοφωτίστων. Ὁ Ἰουστῖνος, µάλιστα, σπεύδει νὰ διαχωρίσει τὴ 
συγκεκριμένη Εὐχαριστία ἀπὸ τὶς ὀργιαστικὲς τελετὲς προσφορᾶς 
ἄρτου καὶ ποτηρίου ὕδατος στοὺς μυούμµενους στὰ μυστήρια τοῦ 
Μίθρα:. 

Περὶ τὰ τέλη τοῦ 2ου αἰ., ὁ Τερτυλλιανὸς ἀφοῦ ἀναφερθεῖ στὶς 
«ὠφέλειες τῆς σάρκας» (τοῦ ἀνθρώπινου σώματος) διὰ τοῦ Βαπτίσ- 
µατος καὶ τοῦ Χρίσματος, προσθέτει ἁμέσως τὴν ὠφέλεια ἀπὸ τὴ 
συμμετοχὴ στὴ Θεία Εὐχαριστία”, μαρτυρία ἡ ὁποία ἐπιβεβαιώνει 
την ἄμεση τέλεσή της. Τὰ ὀλίγο μεταγενέστερα Κλημέντια συγγράµ- 
µατα (ἀρχὲς τοῦ 2ου αἰ.) ἐπιβεβαιώνουν τὸ σύνδεσμο τοῦ Βαπτίσμα- 
τος, ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν (Χρίσματος) καὶ Θείας Βὐχαριστίας». Τὸν 
ἴδιο σύνδεσμο ἐπιβεβαιώνει ὁ σύγχρονός τους Κυπριανός". 


δ3 Στὶς ἀρχὲς τοῦ 3ου αἰ., ἡ Ἀποστολικὴ Παράδοσις τοῦ Ἱππολύ- 
του Ρώμης παραθέτει τὶς ἀμόλουθες μαρτυρίες περὶ τοῦ συνδέσμου 
Βαπτίσματος καὶ Χρίσματος μὲ τὴ Θεία Εὐχαριστία ο. οἱ νεοφώτι- 
στοι θὰ «προσεύχονται στὸ ἑξῆς μαῦὶ μὲ τὸ λαὺ»/ Μετὰ τὴν προσευ- 
χή, «θὰ δώσουν τὸν ἀσπασμὸ τῆς εἰρήνης»/ Πραγματοποιεῖται ἣ 
προσφορὰ ἀπὸ τοὺς διακόνους στὸν ἐπίσκοπο, ὁ ὁποῖος ἀναπέμπει 
εὐχή εὐχαριστίας «ἐπὶ τοῦ ἄρτου καὶ ἐπὶ τοῦ κπράµατος»/ Εὐχὴ 


5 Α΄ Ἀπολογία, 65, 2-5, ΒΕΠΕΣ 3, 1955, σ.191(18-28). 
ὁ Στὺ ἴδιο, 66, 4, σ.198(3-6). 
Ἰ «Ἡ σάρκα θὰ τραφεῖ διὰ τοῦ σώματος καὶ τοῦ αἵματος τοῦ Χριστοῦ, ὥστε ἡ ψυχἠ 
γὰ χορταστεῖ ἀπὸ τὸ Θεὸ» (0Ώε γεδιωγἐοίίοπε πιογίµοπω ΝΥΠΙ, 3, 1, 2, σ. 931). 
δ Τῶν οὖν πορευθέντων ὁ Πέτρος πολλῶν πεπεισµένων ὄχλων νόσους, πάθη, 
δαίµονας ἀπελάσας καὶ εἰς τὰς ἐν τῇ θαλάσσῃ πλησίον οὔσας πηγὰς βαπτίσας, καὶ 
εὐχαριστίαν κλάσας..(Κλημέντια, Ὁμιλία ΙΑ’, 20-26, ΒΕΠΕΣ 1, 1955, σ, 159). Σὲ 
ἄλλο σημεῖο πληροφορούμαστε ὅτι, ὁ ἀπ. Πέτρος μετὰ τὴν τέλεση τοῦ Βαπτίσμα- 
τος ἑνὸς γέροντος ἐτέλεσε τὴ Θεία Ἐὐχαριστία: Σήµερον, ὦ ἀδελφοί, λέγει, µεγάλη 
χαρὰ γίνεται ἐν τῷ οὐρανῷ, ἐπὶ τῇ θεοδωρήτῳ ἀναγεννήσει τοῦ καλοῦ γέροντος 
Φαύστου. Καὶ παραλαβὼν ἡμᾶς ἐξῄειμεν κατὰ ἀνατολὰς τῆς πόλεως, ἔνθα ἦν 
ὕἥδατα πολλὰ καὶ διδάξας αὐτὸν τὰ περὶ Θεοῦ ἨΜαὶ τῆς διὰ σαρκὸς αὐτοῦ πρὸς 
ἡμᾶς ἐπιδημίας, ἐβάπτισεν αὐτὸν εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρός, καὶ τοῦ Υἱοῦ, καὶ τοῦ 
ἁγίου Πνεύματος. καὶ ἄρτον λαβών, εὐχαριστήσας τε καὶ εὔλογήσας, τῶν ἱερῶν 
αὐτῷ κοινωνεῖ μυστηρίων (Κλημέντεια, Ἐπιτομή, 143, ΒΕΠΕΣ 1, 10955, σ. 280). 
ΣΕρἰκιπ]α Ι.Χ Χ, 2, Ο9ΕΙ., ΠΠ], 2, σ.168. 
19 Ἀποστολικὴ Παράδοσις 21, ἔκδ. Β.ΒΟΤΤΕ, σσ. 55-59, 
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εὐχαριστίας, ὅμως, ἀναπέμπεται «ἐπὶ τοῦ µείγµατος γάλακτος καὶ 
μέλιτος», τὸ ὁποῖο συμβολίζει «τΏην τήρηση τῆς ὑποσχέσεως τοῦ 
Θεοῦ πρὸς τοὺς πατέρες ὅτι θὰ ἐπανέλθουν στῃ γἢ ἀπὸ την ὁποία 
ρέει µέλι καὶ γάλα»/ Τὸ μεῖγμα αὐτὸ συμβολίζει καὶ τὴ «γλυκύτητα, 
μὲ την ὁποία ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ τρέφει τοὺς νεοφώτιστους σὰν νὰ 
ἦσαν βρέφη»/ Ὁ ἐπίσχοπος ἀναπέμπει εὐχὴ εὐχαριστίας καὶ ἐπὶ τοῦ 
προσφεροµένου ὕδατος ὡς στοιχείου ποὺ ἐξαγιάζει τὴν ψυχη 
(«διότι ἐκείνη πρέπει νὰ λάβει τὰ ἴδια ἀποτελέσματα μὲ τὸ σῶμα»/ 
Ἀκολουθεῖ ἡ Θεία Μετάληψη: ὁ ἐπίσκοπος µεταλαμβάνει κάθε 
βαπτιζόµενο μὲ τὸν Ἄρτο, λέγοντας «ὁ οὐράνιος ἄρτος ἐν Χριστῷ 
Ἰησοῦ», ἐνῶ ὁ βαπτιξόµενος ἀπαντᾶ διὰ τοῦ «Ἀμὴν». Οἱ διάχονοι 
κρατοῦν τὰ ποτήρια τοῦ ὕδατος, τοῦ κράματος (µέλι καὶ γάλα) καὶ 
τοῦ οἴνου, ὥστε νὰ µεταλάβουν οἱ νεοφώτιστοι τρεῖς φορὲς ἀπὸ τὸ 
καθένα λέγοντας. «Ἐν τῷ Παντοδυνάμῳ Θεῷ καὶ Πατρὶ-«Ἀμὴν»- 
«ἐν τῷ Κυρίῳ Ἰησοῦ Χριστῷ»- «Ἀμὴν»: «ἐν τῷ Ἁγίῳ Πνεύματι καὶ 
τῇ ἁγία Ἐχνλησίᾳ»- «Ἀμὴν». 

Ἀπὺ τὴν παραπάνω μαρτυρία συμπεραίνουμε τὰ ἀκόλουθα: (α) 
Ἀμέσως μετὰ τὺ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα προβλέπεται κοινὴ 
προσευχή τῶν νεοφωτίστων καὶ τῶν ὑπολοίπων Χριστιανῶν πρὶν 
ἀπὸ τὴν ἔναρξη τῆς Θείας Εὐχαριστίας. Ἡ μαρτυρία αὐτὴ ἐπανα- 
λαμβάνει τὴν προγενέστερη τοῦ Ἰουστίνου. (β) Ἡ Θεία Εὐχαριστία 
τελεῖται σύμφωνα μὲ τὶς συνήθεις μαρτυρίες, ἐμφανίζοντας µία µόνο 
ἐξαίρεση: την ὕπαρξη τοῦ ποτηρίου μὲ χράµα γάλακτος καὶ μέλιτος. 
Ὁ θεολογικὸς συμβολισμὸς τοῦ ποτηρίου αὐτοῦ εἶναι σημαντικὸς 
καὶ ἐνδιαφέρων, οἱ δὲ νεοφώτιστοι µεταλαμβάνουν καὶ ἀπὸ τὸ 
συγκεκριµένο ποτήριο (πλὴν τῶν δύο ὑπολοίπωγ). (Υ) Τὸ συγκεκρι- 
µένο ποτήριο συνιστᾶ τὴ διαφοροποίηση τῆς Εὐχαριστίας μετὰ ἀπὸ 
τὸ Βάπτισμα ἀπὸ τὴ συνήθη Εὐχαριστία, Ἡ Ἀποστολικὴ Παράδο- 
σις, ἄλλωστε, ἀποτελεῖ τὸ μοναδικὺ κείµενο, στὺ ὁποῖο ἡ µεταβα- 
πτισματικὴ Εὐχαριστία καταγράφεται μὲ σημαντικὲς τελετουργικὲς 
ἰδιαιτερότητες. 


(β) Μαρτυρίες ἐν τοῦ 4ον αἰ. 
δ1 Την ἐποχὴ αὐτῃ χρονολογοῦνται οἱ ἀποδιδόμενοι στὸν Ἱππό- 
λυτο Ῥώμης Κανόνες, στοὺς ὁποίους διατυπώνεται ἡ ἀκόλουθη 


προτροπὴ μετὰ ἀπὺ την ἐπιτέλεση τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρί- 
σµατος: «δη μεθ ὅλου τοῦ λαοῦ προσεύχονται οἱ νεοφώτιστοι, οἵ- 
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τινες αὐτοὺς χαταφιλοῦσι συναγαλλόµενοι ἐν εὐφροσύνῃ. Ἔπειτα 
ὁ διάκονος (ἄρχεται τῆς θυσίας). ὁ δὲ ἐπίσκοπος χοµίζει τὰ µυστη- 
ριώδη περισσεύµατα (τοῦ σώματος καὶ τοῦ αἵματος τοῦ Κυρίου 
ἡμῶν). Ὅταν δὲ τελειώσῃ, κοινωνεῖ τὸν λαόν, ἱστάμενος παρὰ τὴν 
τράπεζαν, (τοῦ σώματος καὶ αἵματος τοῦ Κυρίου).. Ἔπειτα προ- 
σφέρει ἐχεῖνος ὁ ἐπίσχοπος ἐν τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ λέγων: 
Τοῦτό ἐστι σῶμα Χριστοῦ. Ἔπειτα δὲ λέγουσιν; Ἁμήν. Καὶ ἐκεῖνοι 
εἰς τοὺς ὁποίους τὸ ποτήριον ὀρέγει λέγων: Τοῦτό ἐστι αἷμα Χρι- 
στοῦ, λέγουσιν Ἀμήν» Ἡ. 

Ὁ ἀσπασμὸς μετὰ ἀπὸ τὸ Βάπτισμα τῶν νεοφωὠτίστων ἀπὸ «ὅλο 
τὸ λαὸ» θὰ μποροῦσε νὰ θεωρηθεῖ ὡς ὁ «ἀσπασμὸς τῆς εἰρήνης», μὲ 
τὸν ὁποῖο ἄρχιζε ἡ Θεία Λειτουργία κατὰ τοὺς πρώτους αἰῶνες', Ἡ 
μαρτυρία περὶ τοῦ διακόνου, ὁ ὁποῖος «ἀρχίζει τὴ θυσία», ἀφορᾶ 
προφανῶς στην ὑπὸ τοῦ διακόνου «προσφορὰ» τῶν Δώρων πρὸς 
τὸν ἐπίσκοπο, ὁ ὁποῖος ἐπιτελεῖ τὴν Θεία Εὐχαριστία:”. Τόσο οἱ 
γεοφώτιστοι ὅσο καὶ οἱ παλαιότεροι Χριστιανοὶ µεταλαμβάνουν 
χωριστὰ τὸ Σῶμα καὶ τὸ Αἵμα τοῦ Κυρίου, γεγονὸς ποὺ κατά- 
δεικνύει την ἀρχαιότητα τῆς συγκεκριμένης μαρτυρίας τῶν Κανό- 
νωγ. 


62 Ἀξιοσημείωτη μαρτυρία τοῦ κατὰ τὸν 4ο αἰ. ὑφιστάμενου 
συνδέσμου Βαπτίσματος καὶ Εὐχαριστίας παρέχεται ἀπὸ τὸν 
Ἰ. Χρυσόστομο: 

Εὐθέως γὰρ ἁγιόντας αὐτοὺς ἐν τῶν ἱερῶν ναµάτων πάντες οἱ 
παρόντες περιπλέκονται, ἀσπάξονται, καταφιλοῦσι, συνήδονται, 
συγχαίρουσιν ὅτι οἱ πρότερον δοῦλοι καὶ αἰχμάλωτοι ἀθρόον ἑλεύ- 
θεροι καὶ υἱοὶ γεγόνασι καὶ εἰς τὴν βασιλικ]ν ἐκλήθησαν τράπε- 
ζαν. Μετὰ τὴν ἐκεῖθεν ἄνοδον εὐθέως ἐπὶ τὴν τράπεξαν ἄγονται 
τὴν φρικτῆν καὶ µυρίων γέµμουσαν ἀγαθῶν καὶ τοῦ σώματος ἀπο- 
γεύονται καὶ τοῦ αἵματος τοῦ δεσποτικοῦ καὶ οἰκητήριον γίνονται 


1 ἜἘκδ. Η.αοΗβι15, Γίε αἰγεσίοῃ Οιεί]εη ος οίοηί. Κἰγοβεηγεσλίες, 1, Ὠίε ΟαΠΟΠΕΣ 
ΗΙρρο]Ηϊ, 1 εἱἰρ2ὶΡ 1591 (µτφρ. Π.ΤΡΕΜΠΕΛΑ, Μικρὸν Εὐχολόγιον, τόμ.Α΄, Ἀθῆναι 
1950, σ. 303). 

1 Ἁλ. παραπάνω τὴ μαρτυρία τοῦ Ἰσουστίνου, Εἰδικχώτερα περὶ τῆς σχέσεως τοῦ 
ἀσπασμοῦ μετὰ ἀπὸ τὸ Βάπτισμα μὲ τοὺς εὐχαριστιαχοὺς ἀσπασμοὺς τῆς εἰρήνης, 
βλ. Κ.ΤΗΒΑΕΟΌΟΕ, «Ὀτερτίηρεα..», σσ. 146-152. 

13 Ἡ εὐχαριστιακὴ ὁρολογία τῶν Κανόνων ὃξν μαρτυρεῖται ἀπὸ ἄλλες πηγὲς (ὁ 
ἐπίσκοπος «κομίει τὰ μυστηριώδη περισσεύµατα» τοῦ Σώματος καὶ τοῦ Αἵματος 
τοῦ Κυρίου). 
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τοῦ Πνεύματος καὶ Καθάπερ αὐτὸν τὸν Χριστὸν ἐνδεδυμένοι οὕτω 
περιΐασιν, ὥσπερ ἄγγελοί τινες ἐπίγειοι πανταχοῦ φαινόµενοι καὶ 
ταῖς ἀκτῖσι τοῦ ἡλίου ἀντιλάμποντες''. 

Ὁ ἀσπασμὸς τῶν νεοφωτίστων συνοδεύεται ἀπὸ τὴν ἔκφραση 
τῆς µεγάλη χαρᾶς τῶν πιστῶν, οἱ ὁποῖοι πανηγυρίζουν τὴν «ἄπελευ- 
θέρωση» τῶν βαπτισμένῶν ἀπὸ τὴ δουλεία τοῦ διαβόλου καὶ τὴν 
ἀπόκτηση τῆς «θεϊκῆς υἱοθεσίας»!». Εἶναι προφανὲς ὅτι, ὃ ἀσπασμὸς 
αὐτὸς κατὰ τὸ Βάπτισμα ἐπέχει εἰσαγωγικὴ θέση γιὰ τὴ Θεία 
Εὐχαριστία ποὺ ἀκολουθεῖιν, 

Ἡ εὐχαριστιαχὴ ὁρολογία τοῦ Χρυσοστόμου περὶ «φρικτῆς τρά- 
πεζας εἶναι γνωστή. Ὁ Ἱ. συγγραφέας, ἀναφερόμενος στὴ Θεία 
Εὐχαριστία τονίζει πολλὲς φορὲς τὸ συναίσθηµα τοῦ φόβου, μὲ τὸ 
ὁποῖο πρέπει νὰ συμμετέχουν οἱ πιστοὶ στη Θεία Εὐχαριστία. Ἡ 
ἀναφορὰ στὴ Θεία Μετάληψη τῶν νεοφωτίστων εἶναι σαφής, ἐνῶ 
προστίθεται ὅτι διὰ τῆς µεταλήψεως αὐτῆς οἳ βαπτισµένοι «γίνονται 
οἰκητήριο τοῦ Ἁγίου Πνεύματος». Παρατηροῦμε ὅτι, στὸ σημεῖο 
αὐτό, ὁ Χρυσόστομος παραθέτει ὡς ἁποτέλεσμα τῆς Θείας Μεταλή- 
ψεως τὸ ἴδιο στοιχεῖο ποὺ σημειώνει ὡς ἁποτέλεσμα τοῦ Βαπτίσμα- 
τος, δηλαδη τὴ λήψη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.  Ἡ παροµοίωση τῶν 
βαπτισµένων μὲ τοὺς ἀγγέλους εἶναι, ἐπίσης, προσφιλὲς θέµα τοῦ 
Χρυσοστόμου". 

Θὰ πρέπει, ὅμως, νὰ διατυπωθεῖ καὶ τὸ πρόβλημα ποὺ ἐγείρεται 
λόγῳ τῆς συνοπτικῆς ἀναφορᾶς στη Θεία Εὐχαριστία: οἱ νεοφώτι- 
στοι ἄγονται ἐπὶ τὴν τράπεξαν καὶ µεταλαμβάνουν. Καμμία άναφο- 
ρὰ δὲν γίνεται στῃν τέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας. Πρόκειται γιὰ 
τυχαῖο γεγονὺὸς (δηλαδη ὁ ἱ.συγγραφέας θεωρεῖ ὅτι δὲν χρειάζεται 
ν᾿ἀναφερθεῖ, στὸ σημεῖο αὐτό, στην τέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας) 
ἤ -καὶ αὐτὸς εἶναι ὁ ἐνδοιασμὸς- ὑποδηλώνεται ἡ Μετάληψη τῶν 
βαπτισµένων ἀπὸ προηγιασµένα Τίια Δῶρα; Ἡ πιθανότερη ἀπά- 
ντηση εἶναι ὅτι ὁ Χρυσόστομος σκοπίμως παραλείπει τὴν ἀναφορὰ 


14 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Β’, 27, ΝΕΝΟΕΕ, σσ. 148(3)-149(14). 

15 Ἡ ἐπισήμανση τοῦ Χρυσοστόμου ὅτι οἱ νεοφώτιστοι εἰς τὴν βασιλικὴν ἐκλήθησαν 
τράπεζαν ὑποδηλώνει τὸ γεγονὸς τῆς κλήσεώς τους στὴ διδασκαλία τῶν Ἁγίων 
Γραφῶν [αὐτὴ εἶναι, πολλὲς φορές, ἡ ἔννοια τοῦ ὅρου «τράπεζα» στὸ Χρυσόστομο 
(πρβλ. Α.ΜΕΝΟΕΒ, «Γεαη (Ηγδοδίοµιθ..., σ. 1498, σημ. 1). 

16 Περὶ τοῦ ἁσπασμοῦ αὐτοῦ στὸ Χρυσόστομο, βλ. Η.Μ.ΚΙΕΥ, Οσα [πηίαιίοι..., 
σσ. 351ὲξ./ Τ.Μ.ΕΙΝΝ, Τε Π1µΥΡΥ οἱ Βαρίΐσηι.., σσ. 197-199/ 1ΩυΑΣΤΕΝ, «Ώετ Κυδ..», 
σσ. 260-270. 

17 Ἠλ. Α.ΝΕΝΩΕΒ, στὸ ἴδιο. 
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στην τέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας, διότι ἡ ἀναφορὰ αὐτὴ ἆποτε- 
λοῦσε ἀντιχείμενο λεπτομεροῦς ἀναλύσεως σὲ ἄλλα σημεῖα τῶν 
Κατηχήσεών του. Θὰ πρέπει, ἀφετέρου, νὰ συνεκτιμηθεῖ τὸ γεγονὸς 
ὅτι στην ἐποχὴ τοῦ Χρυσοστόμου δὲν ὑφίστατο ἀχκόμα (τουλάχι- 
στον στην κοσμικὴ λατρεία) ἡ πρακτική τῶν προηγιασµένων, ἢ 
ὁποία- ὡς γνωστὸν- ξεκίνησε ἀπὸ τὰ ἐρημητήρια. 

ΤΗ συνάφεια τῆς Ἐὐχαριστίας μὲ τὸ Βάπτισμα τονίζει, ὅμως, σα- 
φέστερα ὁ Χρυσόστομος σὲ ἄλλη Κατήχησή του: Ἀλλ)ὑμεῖς, οἱ νέοι 
τοῦ Χριστοῦ στρατιῶται, οἱ εἰς τὸν οὐρανὸν σήμερον πολιτογρα- 
φηθέντες, οἱ εἰς τήν ἑστίασιν ταύτην τὴν πνευματικὴν κχληθέντες 
μαὶ τῆς τραπέξης τῆς βασιλικῆς ἀπολαύειν µέλλοντες, ἀξίαν τοῦ µε- 
γέθους τῶν δωρεῶν τὴν προθυµίαν ἐπιδείξασθε..'. Οἱ ὅροι «πνευ- 
µατωὴ ἑστίασις» καὶ «βασιλικὴ τράπεζα» παραπέμπουν προφανῶς 
στὴ Θεία Εὐχαριστία. Ἡ μαρτυρία παρουσιάζει μὲ σαφήνεια τὸ 
χρονοδιάγραµµα τῶν ἱερῶν τελετῶν: οἱ νεοφώτιστοι εἶχαν μόλις 
βαπτισθεῖ (νέοι τοῦ Χριστοῦ στρατιῶται) καὶ εἶχαν «προσκληθεῦὺ 
γὰ συμμετάσχουν (ἀπολαύειν µέλλοντες: ἐμφαίνει την πράξη ποὺ θὰ 
ἀκολουθήσει). Εἶναι, ἑπομένως, σαφὲς ὅτι ὁ Χρυσόστομος γνωρίζει 
την ἐπιτέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας μετὰ τὸ Βάπτισμα. 


53 Τὸ Ὁδοιπορικὸ τῆς Αἰθερίας μαρτυρεῖ σαφῶς περὶ τελέσεως 
Θείας Εὐχαριστίας μετὰ ἀπὸ τὸ Βάπτισμα: 

γ]ρίίαε αιί6Ιι ρασεΠα]θν σίο Πμηί, ακεπιαάπιοάιµι αά Ἠοῦ; ἦος 
ΦΟΙµΥΗ Ἠίς απηρί[ι5 Γή, φμοά ἱπ]αμίες, οεμι ῥαριίαίαιἰ [οτί οί νοσ, 
φμεηιαάγποάµήι εχἰεγίπί ἄε Γοπίε, δημ οµΗΙ ερἰκοορο ΡΙΗΠΗΙΠ αά 
Απαθίαςε ἀπομηίμγ. Ἰπίταί ερἰδεορι ΙΠπίτο εαπεεῖ[ος Απακίασὶς, 
ἀἰομπέιγ πι ΠΤΙ, οί δὶςο [αεί ογαΓίοπε/η ερἰδεοριµ» ΡΥΟ εἰς, οί οὶς 
νεπίΐ αἆ οσεἰεδίαηπι Ππαίογεη οή οἳς, εί ἱιχία εοηδμείμάίπεηι οηΠἰς 
Ρορυι]μς νἱρἰ]αί. Αρμίιιγ ΤΡ, αμαε οοµκμείμά(πίς εδ! εἰίαηπι εί αριμά ΜΟ5, 
εἰ }ασία οδ]αιίοπε Πέ πίσσα... 


18 Βαπτισματικὴ Κατήχησις Δ΄, 6, ΝΕΝΟΕΒ, σ. 18515). 

1 «Οἱ πασχαλινὲς παννυχίδες τελοῦνται ὅπως σἐμᾶς. Μόνο κάτι γίνεται ἐδῶ 
περισσότερο: οἳ νεόφυτοι, ἔχοντας βαπτισθεῖ καὶ ἐνδυθεῖ στὰ λευκά, µόλις ἑξέλ- 
θουν ἀπὸ τὸ ὕδωρ ὁδηγοῦνται μαξδὶ μὲ τὸν ἐπίσκοπο στὸ ναὸ τῆς Ἀναστάσεως. Ὁ 
ἐπίσκοπος εἰσέρχεται ἐντὸς τῶν κιγαλίδων τοῦ ναοῦ, ψάλλουν ἕναν ὕμνο, ἄκο- 
λούθως ὁ ἐπίσχοπος προσεύχεται γύαὐτοὺς καὶ ἔρχεται µαξί τους στη Μείζονα 
Ἐκκλησία ὅπου, ὡς συνήθως, ὅλος ὁ λαὸς τελεῖ την ἀγρυπνία. Ἐκεῖ τελεῖται αὐτὸ 
ποὺ τελεῖται χατὰ συνήθεια καὶ σὲ ἐμᾶς. καὶ μετὰ την προσφορὰ (ΒΕὐχαριστία) 
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Ἡ ἐπιτέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας γιὰ τοὺς νεοφωτίστους τελεῖ- 
ται στη Μείζονα Ἐκκλησία. λίγο ἀργότερα, ὁ ἐπίσκοπος τελεῖ µία 
δεύτερη Λειτουργία στὸ ναὺ τῆς Ἀναστάσεως. Στη μαρτυρία αὐτὴ 
εὑρίσκονται τὰ πρῶτα στοιχεῖα µίας σημαντικῆς λειτουργικῆς πα- 
ραδόσεως: τῆς ἐπιτελέσεως κατὰ τὴ νύκτα τῆς Ἀναστάσεως δύο 
Λειτουργιῶν, ἐκ τῶν ὁποίων ἡ πρώτη ἑτελεῖτο γιὰ τοὺς νεοφῶ- 
τίστους καὶ ἡ δεύτερη ἦταν ἡ πασχαλινη Λειτουργία. Την ἴδια 
ἐποχή, ὁ Ἀμβρόσιος Μεδιολάνῶων μαρτυρεῖ σαφῶς περὶ τοῦ συνδέ- 
σµου τοῦ Βαπτίσματος καὶ τῆς Θείας Εὐχαριστίας: 

Ηὶς αδἰµία ρ]εῦς ἀῑνες ἱπδίρπίδις αά ΟΗγίδέ εοπίεπά( αἰίαπία ᾱἷ- 
οβΠ5: “ΕΙ ἱπίγοίρο αά αἰίατε ἀεί, αά ἄειμπ αμί Ιαε[ίεαί ἱμνεπίμπι 
ει”. Ὠεροςίές ΘΗΙΥΗ ἱνείογαίέ ογτογίς οχινίἠς, γεποναία ἰπ αφηἰ]αρ 
ἱμνεπίμίεπι, οαε[εςίο ἱιιά [εδίπαί αἀΐγο εοπίινίμγπ. Ὑεπίϊ ἱρμγ αἱ νἰ- 
ἀεῃ αεγοδαποίιηι αἰίαγο εοπροδί{ιηι εχείαπιας αἷῑ: “Ραγα» ἵπ οΟΙ- 
σρεείν ΙΠΕΟ πἹΘΗ δαν”. 

Ἡ παραπάνω μαρτυρία τοῦ Ἀμβροσίου ἀναφέρεταν σαφῶς στην 
ἐπιτέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας μετὰ τὸ Βάπτισμα, ἐφόσον γίνεται 
λόγος περὶ «ἱεροῦ θυσιαστηρίου» καὶ περὶ «οὐράνιου συμποσίου». 
Ὅπως συνέβη σὲ προηγούμενες ἀντίστοιχες μαρτυρίες, ὁ Ἀμβρόσιος 
δὲν ἀναφέρεται στὸν τρόπο τελέσεως τῆς Λειτουργίας αὐτῆς, θεω- 
ρώντας ὅτι ἔχει ἐχθέσει ἤδη τὰ περὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ στὸν οἰπεῖο 
χῶρο τοῦ συγκεκριμένου ἔργου του. Παρέχει, ὅμως, κάποιες πληρο- 
φορίες πρὸς ἀξιολόγηση: τὴν ψαλμώδηση τοῦ Ψαλμ. 42,4 πατὰ τὴν 
εἴσοδο τῶν νεοφωτίστων στὸ ναὸ γιὰ τὴν ἐπιτέλεση τῆς Θείας 
Βὐχαριστίας”., καθὼς καὶ τὴν ψαλμώδηση τοῦ Ψαλμ. 22,5 πατὰ τὴν 
προσέλευση τῶν νεοφωτίστων γιὰ νὰ µεταλάβουν”. Δὲν γνωρίζου- 


λαμβάνει χώρα ἡ ἀπόλυση» (Ὁδοιπορικὸ 38, 1-2, ἔκδ. Η.ΡΕΤΕΕ, ος 31, 1971, σσ. 
238-240). 

20 «Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ ἀφοῦ λούστηκε καὶ στολίστηκε μὲ πλούσιο κόσμημα, ὁ λαὺς 
προχωρεῖ πρὺς τὸ θυσιαστήριο τοῦ Χριστοῦ λέγοντας: “Εἰσελεύσομαι εἰς τὸ θυ- 
σιαστήριο τοῦ Θεοῦ, πρὸς τὸ Θεὸ τὸν εὐφραίνοντα τὴν νεότητά µου”. (Ὁ βαπτισ- 
µένος, λουτὸν) ἀφοῦ ἀπέθεσε τὴ δορὰ (τοὺς δερμάτινους χιτῶνες) τῆς παλαιᾶς πλά- 
γης καὶ ἀφοῦ ἡ νεότητά του ἀνανεώθηκε ὅπως ὁ ἀετός, ἐπείγεται νὰ προσεγγίσει 
αὐτὸ τὸ οὐράνιο συμπόσιο. Ἔρχεται, λοιπόν, καὶ βλέποντας ἔτοιμο τὸ ἱερὸ θυ- 
σιαστήριο ἀναφωνεῖ “Ἡτοίμασας ἐνώπιον µου τράπεζαν”» (Ἀμβροσίου Με- 
διολάνων, Ώο Μγσιοπές, ΥΠ, 43, ἔκδ. Ρ.ΒΟΤΤΕ, 5Ο 2505, 1980, σσ. 178-180). 

31 Βλ. περισσότερα στὴ µελέτη τοῦ 1ΡΑΝΙΒΙΟύ, «ἴο Ῥεαυππε ΧΧΙ οι ΡΙπἰεἰβείοα οἨσό- 
Βεππο», 1. ΜΡ 23 (1950), σσ. 54-69. 

22}, τὰ σχόλια: Α.ΑΜΑΕΤΙΜΟΝΤ, 1 Ερίίσε..., (.Π1, σ.73. 
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με, βεβαίως, ἐὰν οἱ συγκεκριμένοι ψαλμικοὶ στίχοι ἦσαν ἔντεταγμέ- 
νοι στην ὅλη τελετουργία ἤ ἐὰν πρόκειται περὶ βιβλικοῦ σχολια- 
σμοῦ τῶν τελουµένων ἀπὸ τὸν Ἀμβρόσιο. Πιθανότερη, ὅμως, εἶναι ἡ 
πρώτη περίπτωση μὲ δεδομένη τὴν ἰδιαίτερη εὐαισθησία τοῦ Ἀμ- 
βροσίου Μεδιολάνων στὴν εἰσαγωγὴ Ψαλμῶν στὴ Λατρεία”. 


δ4 Ἐπανερχόμενοι στὶς ἑλληνόγλῶσσες πηγὲς τοῦ 4ου αἰ., δια- 
πιστώνουµε καὶ πάλι τή συμφωνία τους ὡς πρὸς τὴν ἐπιτέλεση τῆς 
Θείας Εὐχαριστίας ἀμέσως μετὰ ἀπὸ τὸ Βάπτισμα. 

Ὁ Εὐσέβιος Καισαρείας ἀναφέρει ὅτι, ὁ νεοφώτιστος χρὴ µετα- 
λαμβάνειν κατὰ τὸν τῆς ἐκκλησίας κανόνα”. Ἀλλὰ καὶ ὁ Μ.Βασί- 
λειος, ἀπευθυνόμενος πρὸς ἐχείνους ποὺ ἀνέβαλαν τὸ Βάπτισμά 
τους, τοὺς προτρέπει νὰ βαπτιστοῦν μὲ τὰ ἀχόλουθα λόγια: Οὐδέ 
σοί τις δώσει τὴν ἀληθινὴν πόσιν, ἄν μ] ἀληθῶς βαπτισθῇς. Ἔφα- 
γεν ἄρτον ἀγγέλων ἐκεῖνος μετὰ τὸ βάπτισμα, σὺ δὲ πῶς βρώσῃ τὸν 
ξῶντα ἄρτον, ἄν μὴ πρότερον ὑποδέξῃ τὸ Βάπτισμα: Ὁ Γρηγόριος 
Θεολόγος ἀναφέρεται στη Θεία Εὐχαριστία μετὰ τὸ Βάπτισμα κατὰ 
τρόπο ἀλληγορικό, τονίζοντας δηλαδη ὅτι «ἡ στάση τοῦ νεοφωτί- 
στου μετὰ τὸ Βάπτισμα μπροστὰ στὸ µεγάλο βῆμα» (ἐννοεῖ τὶν 
ἁγία Τράπεζα) εἶναι «προχάραγµα ἐκείνης τῆς δόξας» μπροστὰ στὸ 
θρόνο τοῦ Θεοῦ”. 

Ὁ Κύριλλος Ἱεροσολύμων, τέλος, ἐπαναβεβαιώγει τὸ σύνδεσμο 
Βαπτίσματος καὶ Θείας Εὐχαριστίας, ὅταν γράφει ὅτι, αὐτὸς ποὺ 
βαπτίζεται πρέπει νὰ προσέρχεται «μὲ εὐλάβεια καὶ τάξη πρὸς τὸ 
θυσιαστήριο» καὶ νὰ «ἀπολαμβάνει τῶν πνευματικῶν καὶ ἔπουρα- 
γίων μυστηρίων»”. Ἡ ἀνυπαρξία ἀναφορᾶς τοῦ Κυρίλλου στὴν 
ἐπιτέλεση τῆς Θείας Λειτουργίας αἰτιολογεῖται ἀπὸ την ἀναλυτικῃ 
ἀναφορὰ σὲ ἄλλο σημεῖο τῶν Κατηχήσεων. 


3 Ῥλ. σχετικῶς τὶς δύο σημαντικὲς μελέτες τοῦ Α.ΒΑυΜΣΤΑΚΚ, Γἱε εἰσείσβεη 
1Πεπµτεη ἄες ΟΜεΠ!ς, ἵ1, Βετ]ίη 1911, σσ. 142ὲΕ/ γοπι ρελοΠΙοΠίσμεη Ἐενάεη ἄεγ 
Παμηρίε, Ἑτείδιτρ 1923, σσ. 82ὲξ, 

33 Ἠὐσεβίου Καισαρείας, Ἐκκλησιαστικὴ Ἱστορία, ΣΤ’, 43, 15, ΒΕΠΕΣ 19, 1959, 
σ381(8). 

235 γῃ Βασιλείου, Ὁμιλία ΙΓ’, Προτρεπτικὴ εἰς τὸ Ἅγιον Βάπτισμα, 2, ΒΕΠΕΣ 54, 
1976, σ. 135(15-18) 

26Τρηγορίου Θεολόγου, Λόγος Μ΄εἰς τὸ ἅγιον Βάπτισμα, 46, ΒΕΠΕΣ 60, 1980, σ. 
110(14-16). 

2] Βαπτισματικὴ Κατήχησις 1Η’, 32, ΒΕΠΕΣ 39, 1969, σ.245(2-4). 
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Ἡ τέλεση τῆς Θείας Εὐχαριστίας ἀμέσως μετὰ τὸ Βάπτισμα ἆπο- 
τελεῖ τὴ φυσικὴ ὁλοκλήρωση τῆς διαδικασίας εἰσόδου στην Ἐκλλη- 
σία. Ἡ συμμετοχή τῶν νεοφωτίστων στὴ Θεία Εὐχαριστία καὶ ἢ Με- 
τάληψη ἀπὸ αὐτοὺς τοῦ Σώματος καὶ τοῦ Αἵματος τοῦ Κυρίου ἐπι- 
σφράγιζε τὴ νέα ἰδιότητά τους. Ὁ σύνδεσμος αὐτὸς τῆς Εὐχαριστίας 
μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα ὑπῆρξε, προφανῶς, αὐτονόητος ἤδη 
ἀπὸ την πρώτη μαζική προσέλευση πιστῶν κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς 
Πεντηκοστῆς. Γι΄αὐτὸ μνημονεύεται τὸ 20 αἰ. ἀπὸ τὸν Ἰουστῖνο, τὸ 
φιλόσοφο καὶ μάρτυρα, ὡς ἡ οὐσία τῆς χριστιανικῆς μυήσεως. 

Ἠΐναι ἀξιοσημείώωτη ἡ διαφοροποίηση, ὀλίγον πατόὀλίγον, τῆς 
Θείας Εὐχαριστίας ποὺ ἐτελεῖτο μαζι μὲ τὸ Βάπτισμα, ἀπὸ τὴ Θεία 
Εὐχαριστία ποὺ ἐτελεῖτο ἀνεξάρτητη κατὰ τὶς Κυριακές  Αὐτὸ 
σηµαίνει ὅτι ἡ Εὐχαριστία τῆς χριστιανικῆς µυήσεως ἀποτελοῦσε 
ἀδιάσπαστο τμῆμα τῆς διαδικασίας καὶ ὄχι ἐξωγενὲς στοιχεῖο ποὺ 
ἁπλῶς προσετίθετοΆ. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ διαφαίνεται στὶς ἰδιαιτε- 
ρότητες τῆς βαπτισματικῆς Λειτουργίας, 

Πρώτη ἰδιαιτερότητα εἶναι ἡ ὑποδοχὴ τῶν νεοφωτίστων ἀπὸ 
τοὺς πιστούς. Ὁ ἄσπασμός, τὸν ὁποῖο δίδουν οἱ πιστοι στοὺς 
νεοφώτιστους, εἶναι ἡ διαδήλωση τῆς κοινῆς τους ἰδιότητας καὶ, 
συγχρόνως, ἡ ἔναρξη τῆς βαπτισματικῆς Λειτουργίας. Ἀλλὰ καὶ οἱ 
εὐχὲς τῶν πιστῶν ὑπὲρ τῶν νεοφωτίστων ἄἀποτελοῦν τὸ συνδετικὸ 
κρίκο μεταξὺ Βαπτίσματος καὶ Εὐχαριστίας. Ἀξιοσημείωτη, τέλος, 
εἶναι καὶ ἡ µετάληψη τῶν νεοφωτίστων ἀπὸ ποτήριο Χράµατος καὶ 
μέλιτος (Ἀποστολικὴ Παράδοσις τοῦ Ἱππολύτου Ρώμης) γεγονὸς 
ποὺ διαδηλώνει- ἐντὸς τῆς Θείας Ἐὐχαριστίας- τὰ εὐεργετικὰ 
ἀποτελέσματα τοῦ Βαπτίσματος. 

Ὁ σύνδεσμος τῆς Θείας Εὐχαριστίας μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖ- 
σµα παραπέμπει σὲ µία λειτουργική πράξη ποὺ δὲν ὑφίσταται στὴ 
σύγχρονη λειτουργικὴ πραγματικότητα, τουλάχιστον κατὰ τρόπο 
καθολικό”. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ καθιστᾶ τῇ σπουδὴ τῆς «χριστιανικῆς 
μυήσεως» (δηλαδὴ τοῦ συνδέσµου Βαπτίσματος, Χρίσματος καὶ ΒΕὐ- 
χαριστίας) µία πρόπληση ἐπανόδου στὴν ὀρθὴ λειτουργική τάξη, ἤ 
τουλάχιστον συνειδητοποιήσεως τοῦ δέοντος γενέσθαι. 


25 Αὐτὸ θὰ συνέβαινε ἐὰν ἡ συνήθης Θεία Εὐχαριστία προσετίθετο στὸ Βάπτισμα, 
25 Ἐφγοοῦμε ὅτι- πλὴν ἐξαιρέσεων- ἡ Θεία Εὐχαριστία δὲν τελεῖται μαξι μὲ τὸ 
Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα, τὰ ὁποῖα τελοῦνται, πλέον, ὡς αὐτόνομα Μυστήρια. 
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Ἡ εἴσοδος στὴν Ἐκκλησία διὰ τῆς «χριστιανικῆς µυήσεως» δὲν 
συνιστᾶ ἁπλῶς την ἔναρξη μιᾶς νέας θρησπευτικῆς ζωῆς. Ὁ 
σύνδεσμος τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος μὲ τὴν Ἐὐχαριστία 
ἐπιβεβαιώνουν- στὸν κάθε βαπτιζόμενο- τὴν ἐσχατολογικὴ προοπτι- 
πὴ τῆς μεταβαπτισματικῆς του πορείας καὶ διδάσκουν τὰ ὑπόλοιπα 
µέλη τῆς Ἐκκλησίας, ὥστε νὰ οἰκοιοποιηθοῦν ἀποτελεσματικότερα 
τὴ σωτήριο Χάρη τῆς ἐκκλησιαστικῆς ζωῆς. 
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197, 204, 206, 209, 210, 211, 212, 213, 216, 211, 218, 220, 223, 220, 232, 
233, 235, 240, 243, 245, 246, 241, 251, 255, 231, 261, 283, 293, 291, 302, 
406, 312, 331, 341, 305, 414, 434, 445, 454, 457, 458, 450. 

Λειτουργία (Θεία): 45, 64, 71, 82, δ5, 971, 134, 183, 184, 188, 195, 207, 210, 
212, 313, 216, 218, 220, 225, 231, 235, 238, 239, 245, 24δ, 254, 260, 270, 
203, 318, 320, 349, 405, 450, 453, 454, 455. 

Λειτουργική: 7, 193, 210, 216, 

Μίσνα: 17, 18, 33, 02, 124, 125. 130, 135. 

Μύρο: 344, 365, 370, 373, 374, 315, 318, 417, 422, 424, 425, 426, 428, 429, 
430, 491, 432, 433, 435, 436, 437. 4358. 439, 440, 441 444. 

Μυστήριο: 53, 54, 68, 133, 134, 136. 153, 160, 184, 196, 200, 261, 285, 305, 
311, 318, 3930, 339, 541, 344, 374, 316, 402, 403, 407, 409, 414, 416, 419, 
422, 424, 426, 428, 429, 438, 441, 443, 444, 445, 454, 455. 461. 

Ναὸς (Ἱεροσολύμων): 21, 22, 25, 26, 27, 28, 29, 30, 31, 32, 33, 34, 44, 49, 50, 
51, 52, 55, 56, 64, 68, 69, δΙ, 52, 83, 571, 91, 93, 94, 105, 109, 124, 138. 162, 
163, 192. 211, 457. 

Ὄρθρος 21, 58, 207, 253, 261, 262, 263, 265, 266, 270. 

Παλαιστίνη: 19, 24, 34, 56, 103, 110, 130, 276, 415. 

Πάσχα: 20, 46, 47, 48, 49, 50, 51, 53, 54, 55, 60, 64, 68, 124, 128, 129, 131, 
134, 210, 293, 300, 304, 305, 207, 334, 405, 457. 

Πεντηκοστή: 46, 49, 55, 56, 57, 58, 59, 60, 61, 64, 73, 106, 124, 181, 207, 249, 
290, 332, 413, 414, 415, 433, 455, 457. 

Πνεῦμα (Ἅγιολ. 8, 57, 58, 59, 60, 74, 80, 111, 144, 145, 148, 151, 152, 153, 
171, 179, 181, 189, 192, 201, 204, 208, 226, 227, 228, 231, 233, 234, 231, 
238, 239, 240, 244, 248, 249, 263, 264, 265, 267, 268, 270, 290, 292, 294, 
302, 303, 313, 5314, 317, 329, 3932, 3938, 339, 340, 342, 343, 363, 367, 368, 
370, 373, 376, 377, 978, 380, 382, 383, 384, 385, 386, 387, 389, 390, 391, 
393, 355, 396, 357, 398, 399, 400, 401, 402, 403, 407, 413, 414, 415, 416, 
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411, 418, 419, 420, 421, 422, 423, 435, 426, 427, 428, 429, 430, 431, 432, 
433, 434, 435, 436, 437, 438, 439, 440, 441, 442, 443, 448, 449, 451. 

Προσευχή: 18, 21, 27, 28, 29, 30, 33, 36, 44, 69, 71, 72, 16, 78, 80, 82, 86, 87, 
δς, οὐ, 91, 92, 93, 94, 95, 06, 97, 124, 125, 128, 135, 142, 145, 168, 161, 
162, 163, 164, 165. 166, 167, 168, 169, 170, 171, 172, 173, 175, 176, 171, 
179, 180, 181, 182, 183, 184, 185, 186, 187, 189, 190, 206, 2071, 213, 215, 
216, 217, 218, 220, 221, 223, 224, 225, 226, 221, 228, 229, 231, 232, 233, 
234, 235, 236, 231, 238, 240, 241, 242, 243, 245, 247, 249, 250, 251, 252, 
253, 254, 256, 258, 259, 261, 262, 263, 266, 268, 272, 279, 294, 301, 311, 
326, 331, 333, 369, 449, 457, 458, 459, 460. 

Σάββατο: 18, 35, 37, 38, 41, 42, 43, 44, 45, 46, 56, 64, 88, 107, 124, 190, 132, 
140, 207, 213, 247, 248. 275, 300, 320, 328, 451, 

Συναγωγή: 18, 21, 22, 25. 26, 33, 34, 35, 36, 37, 41, 42, Δ4, 56, 64, 68, 84, 85, 
87, 88, 91, 92, 93, 96, 124, 126, 135, 162, 163, 192, 211, 271, 2715. 

Σύνταξη (μὲ τὸ Χριστὸ): 3234, 335, 345, 348, 350, 352, 353, 355, 359, 360, 
370, 311, 9272, 373, 374, 385, 390, 392, 405, 406, 457, 460. 

Ταλμοῦδ: 11, 18, 56. 

Ττυπικὸ: 17, 18. 

Ὕμνος (-ον): 18, 37, 50, 70, 71, 97, 128, 160, 178, 184, 185, 187, 191, 192, 
193, 194, 195, 196, 197, 199, 209, 201, 202, 203, 204, 205, 206, 201, 208, 
209, 210, 211, 212, 213, 214, 216, 211, 224, 235, 244, 353, 437, 459. 

Φωτιζόμενοι: 2097, 311, 318, 319, 320, 404, 447. 

Χρῖσμα: 7, 252, 283, 303, 344, 313, 374, 375, 400, 407, 409, 413, 414, 415, 
416, 418, 419, 421, 422, 423, 424, 425, 426, 427, 428, 430, 433, 434, 435, 
436, 437, 438, 439, 440, 441, 442, 443, 444, 446, 448, 449, 455, 456, 461. 

Χριστιανισμὸς; 7, 20, 23, 33, 44, 103, 104, 107, 153, 154, 192, 246, 264, 221, 
322, 337, 345, 368, 450, 457. 

Χριστιανὸς: 21, 21, 28, 29, 30, 31, 32, 36, 42, 43, 44, 49, 52, 59, Τ1, 12, 75, 78, 
79, 85, 90, 05, 06, 103, 131, 132, 137, 148, 151, 153, 154, 160, 171, 179, 
183, 184, 187, 189, 192, 203, 204, 209, 211, 222, 223, 224, 22», 229, 249, 
159, 294, 311, 328, 330, 334, 345, 356, 357, 359, 363, 404, 405, 418, 423, 
426, 430, 443, 446, 447, 449. 

Χριστὸς: 31, 32, 42, 46, 49, 52, 53, 54, 56, 57, 68, 71, 73, 74, 75, 76, 83, 9, 
92, 97, 103, 109, 110, 114, 126, 129, 137, 138, 139, 141, 142, 146, 193, 154, 
155, 177, 179, 182, 186, 187, 188, 189, 190, 194, 196, 198, 199, 200, 201, 
204, 205, 208, 211, 212, 213, 218, 219, 222, 224, 225, 226, 2271, 228, 230, 
234, 236, 237, 239, 241, 242, 243, 244, 246, 248, 243, 250, 252, 253, 254, 
255, 257, 259, 263, 265, 267, 268, 270, 2712, 214, 215, 276, 277, 285, 290, 
294, 301, 302, 311, 314, 311, 323, 326, 327, 328, 333, 335, 338, 339, 340, 
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342, 343, 348, 349, 350, 351, 352, 353, 354, 355, 356, 350, 3260, 362, 363, 
365, 368, 360, 371. 372, 373, 314, 315, 376, 378, 381, 352, 384, 385, 3686, 
38, 990, 301, 302, 303, 394, 305, 307, 398, 309, 402, 403, 405, 403, 413, 
419 421. 422. 423, 424, 425, 426, 421, 430, 491. 432, 4353, 442, 441, 448, 
449, 450, 451, 452, 453. 

Ψαλμὸς (-οι): 35, 37, 57, 67, 68, 69, 70, 71, 72, 13, 74, 15. 93, 96, 95, 106, 126, 
128, 134, 135, 142, 149, 168, 179, 192, 193, 195, 206, 214, 258, 262, 263, 
273, 333, 453, 454, 457. 

Ψαλμωδία: 29, Τ1, 98. 

Ψαλτήριο: 64, 67, 75, 457. 

Ὦδη: 71, 97, 191, 192, 214. 


ΑΚΑΣ Σ ΔΣ 


Α΄ Ἐπιστολὴ Κλήμεντος πρὸς Κορινθίους: 216, 218, 319, 220, 222, 223, 273, 
460. 

Αἰγυπτιακὴ Ἐγκλησιαστικὴ Διάταξις: 263. 

Ἀποστολικὲς Διαταγὲς. 46, 79, 110, 227, 226, 258, 2509, 261, 262, 263, 264, 
265, 266, 267, 268, 260, 210, 211, 272, 2173, 274, 211, 218, 302, 311. 313, 
314, 315, 316, 311, 318, 325, 326, 327, 328, 320, 330, 333, 335, 341, 342, 
354, 359, 366, 367, 368, 370, 376, 379, 390, 391, 393, 394, 305, 2096, 400, 
416, 429, 430, 491, 432, 433, 436, 437, 439, 460. 

Ἀποστολικὴ Παράδοση: 188, 232, 233, 234, 235, 236, 261. 263, 267, 298, 
299, 300, 310, 915, 516, 319, 332, 33”, 338, 346, 341, 361, 362, 364, 382, 
383, 384, 404, 419, 420, 436, 438, 439, 443, 448, 449, 455, 460. 

Διαταγὲς Ἀποστόλων: 300, 332, 440. 

Διδασκαλία Ἀποστόλων: 379, 3680, 402. 

Διδαχη τῶν Δώδεκα Ἀποστόλων: 88, 05, 220, 271, 291, 202, 203, 204, 312, 
321, 328, 332, 337, 368, 403, 429, 430, 437, 460. 

Εὐχολόγιο Σεραπίῶνος 302, 316, 319, 339, 347, 363, 364, 384, 421, 422, 423, 
425, 443. 

Κανόνες Ἱππολύτου Ρώμης 449, 450. 

Κατηχήσεις Θεοδώρου Μοψουεστίας 302, 415, 323, 325, 327, 343, 353, 356, 
357, 360, 371, 301, 401, 402, 

Κατηχήσεις Ἰωάννου Χρυσοστόμου: 302, 306, 309, 315, 316. 3.1, 123, 325, 
321, 333, 334, 335, 345, 352, 353, 354, 355, 356, 350, 360, 371. 372, 373, 
374, 302, 397, 308, 300, 404, 433, 451, 452, 
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Κατηχήσεις Κυρίλλου Ἱεροσολύμων: 302, 320, 348, 350, 351. 358, 364, 365, 
366, 370, 385, 386, 424, 426, 421, 454. 

Λειτουργία Ἁγ. Ἰαπώβον τοῦ ἀδελφοθέου; 80, 199, 219, 

Λειτουργία Ἁγ. Μάρκου: 219, 227. 

Λειτουργία Ἰ.Χρυσοστόμου: 184. 

Λειτουργία Μ.Βασιλείου: 183, 184, 196, 1986, 201, 212, 219, 222, 251, 260, 
320. 

Λειτουργία τῶν Προηγιασµένων: 246, 270, 

Ὁδοιπορικὸ τῆς Αἰθερίας: 79, 83, 303, 304, 305, 3109, 332, 452. 

Περὶ Ἐπκλησιαστικῆς Ἱεραρχίας: 302, 315, 321, 330, 331, 344, 353, 358, 
360, 380, 381. 302, 402, 440, 441. 


ΣΕ 1ΔΣΤ ΣΥΓΓΡΔΦ 


Ἀθανάσιος (ὅ Μέγας): 45, 78, 98, 141, 142, 143, 145, 147, 149, 150, 151, 383, 
387, 358, 421, 422. 

Ἀθηναγόρας: Το. 

Ἀλέξανδρος Ἀλεξανδρείας: 383, 

Ἀμβρόσιος Μεδιολάνων:; 324, 338, 436, 441, 453, 454. 

Ἀστέριος ὁ Σοφιστής: 352. 

Αὐγουστῖνος: 79, 301, 304, 315, 331, 338. 

Βασίλειος ὁ Μέγας Τ8, 145. 148, 151, 183, 184, 196, 198, 201, 212, 319, 222, 
257, 260, 320, 341, 2363, 387, 388, 380, 421, 428, 454. 

Γρηγόριος Θεολόγος. 139, 144, 232, 250, 251, 252, 253, 254, 255, 256, 389, 
428, 454, 460. 

Γρηγόριος Νύσσης; 256, 258, 260, 261, 341, 347, 388, 389, 428, 429, 460. 

Δίδυμος Ἀλεξανδρεὺς 142, 147. 

Διονύσιος Ἀλεξανδρείας: 384. 

Εἰρηναῖος Δυῶνος: 36, 78, 228, 230, 338, 385, 416, 460. 

Ἐπιφάνιος Σαλαμῖνος: 26, 110, 144, 151. 

Ἑρμᾶς: 346. 

Εὐάρεστος, πάπας Ρώμης: δ2. 

Εὐσέβιος Καισαρείας: 18, 82, 83, 140, 149, 384, 424, 454. 

Ἐφραὶμ ὁ Σῦρος 46. 

Θεοδώρητος Κύρου: 139, 143, 154. 

Θεόδωρος Μοψουεστίας. 302, 323, 324, 325, 321, 343, 344, 353, 354, 356, 
357, 358, 360, 373, 376, 377, 378, 370, 391, 302, 308, 400, 401, 402, 431, 
438, 4395. 
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Θεόφιλος Ἀντιοχείας 46, 418, 426, 443. 

Ἰγνάτιος Ἀντιοχείας: 45, 224, 312. 

Ἱερώνυμος: 36. 

Ἰννοκέντιος Α΄ 441. 

Ἰουστῖνος: 36, 37, 42, 46, 53, 18. 79, 85, 97, 108, 291. 293, 294, 295, 327, 332, 
3371, 350, 403, 446, 44, 448, 449, 450, 455, 460. 

Ἱππόλυτος Ρώμης: 188, 232, 261, 263, 261, 2971, 258, 300, 310, 315, 916, 519, 
332, 337, 338, 346, 361, 362, 364, 382, 383, 3871, 417, 419, 420, 422, 456, 
430, 443, 448, 455, 460. 

Ἰωάννης Δαμασκηνὸς 232. 

Ἰωάννης Ἱεροσολύμων: 303, 

Ἰωάννης Χρυσόστομος; 84, 140, 141, 142, 146, 147, 149, 151, 184, 302, 306, 
307, 308, 3009, 310, 311. 315, 316, 321, 322, 323, 325, 321, 329, 333, 334, 
335 343, 352 353, 354, 355, 356, 357, 358, 350, 370, 311, 373, 374, 315, 
376, 378, 302, 307, 398, 400, 401, 402, 404, 432, 433, 434, 435, 436, 431, 
438, 430, Δ44, 450, 451, 452. 

Κλήμης ὁ Ἀλεξανδρεὺς 79, 231, 232. 338, 246, 418, 419, 443, 460. 

Κλήμης Ρώμης: 86, 97, 216, 218, 219, 220, 221, 222, 223, 273, 274, 416. 

Κορνήλιος Ρώμης; 420. 

Κυπριανὸς. 338, 420, 421, 448. 

Κύριλλος Ἱεροσολύμων: 285, 286, 305, 302, 303, 319, 320, 332, 340, 341. 
348, 349, 350, 351, 352, 358, 365, 366, 310, 385, 386, 587, 388, 589, 424, 
425, 426, 421, 433, 443, 454. 

Κυπριανὸς 297, 352, 383. 

Λέων ὁ Μέγας: 298. 

Μακάριος ὁ Αἰγύπτιος: 146. 

Μάξιμος ὁ Ὁμολογητὴς: 1290, 150. 

Μαρτύριος Ἀντοιχείας 424. 

Μεθόδιος Ὀλύμπου: 346. 

Μελίτων Σάρδεων: 52, 54, 55. 

Ὅσιος Κορδούης; 78. 

Πολύκαρπος Σμύρνης: 225, 226, 221, 228, 241. 

Πρόκλος Κωσταντινουπόλεως 437. 

Σεραπίων Θμούεως: 302, 516, 319, 341, 364, 421. 422, 423. 

Σίλβεστρος, Πάπας Ρώμης: 424. 

Σοφρώνιος Ἱεροσολύμων: 220. 

Σωζόμενος 384, 396. 

Τερτυλλιανὸς; 46, 74, 78, 79, 143, 148, 165, 293, 297, 298, 300, 327, 330, 332, 
335, 346, 350, 383, 384, 411, 419, 442, 448. 
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Τιμόθεος Ἀλεξανδρείας 346. 

Φάβιος Ἀντιοχείας: 420. 

Φιομιλιανὸς Καισαρείας: 284, 411, 443. 

Ὠριγένης. 44, 80, 138, 1390, 140, 141. 142, 143, 145, 146, 1471, 149, 150, 226, 
231, 235, 2329, 240, 201, 329, 341, 346, 350, 383, 460. 


30 ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΚΗ Α΄ 


ΠΙΝΑΚΑΣ ΠΕΡΙΕΧΟΜΕΝΩΝ 


ΜΕΡΟΣ Α΄ 
ΒΒΡΑΙΚΗ ΚΑΙ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗ ΛΑΤΡΕΙΑ: 
ΣΧΕΣΗ ΚΑΙ ΔΙΑΦΟΡΟΠΟΙΗΣΗ 


1. Πηγὲς γιὰ τῇ µελέτη τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας κατὰ τὴν ἐποχλῃ 
της Κσινης Λαθήμηξς ο ο ο σοίοα 
Π. Βασικοὶ ὅροι τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας, οἱ ὁποῖοι ἐνδιαφέρουν 
τὴν ἔρευνα τῶν σχέσεών της μὲ τῇ χριστιανικῃ Λατρεία ........ 
(Α) Λειτουργικὰ βιβλία... 
[Βποοσεμ κος ον ώμο νο η 
(Ώ Βασικὲς Ἀκολουθίες τῆς Συναγῶὠγῆς ......νιοιοοον 
Εἰσαγώγόις ες ο ο μμ μαμά 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Α΄ Καινὴ Διαθήκη καὶ ἑβραῖϊνὴ λατρεία 

(μαρτυρίες καὶ διαφοροποιήσεις στὸν πρῶτο Χριστιαγισμὸ).... 
(α) Ὁ Ναὸς καὶ ἡ Συναγῶγ].....κμκννκωνος 
(β) Ἀπὸ τὸ ἑβραϊκὸ Σάββατο στὴ χριστιανικὴ ΚυριακἩ......-. 
(Υ) Τὸ Πάσχα καὶ ἡ Πεντηκοστή]... 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Β΄. Οἱ ἐπιδράσεις τῆς ἑβραϊκῆς 

ἐπὶ τῆς χριστιανικῆς λατρείας.....-ιιι-.κωοκκοκονωνκωκοος 
(α) Ἡ λειτουργικἩ χρησιμοποίηση τοῦ Ψαλτηρίου......... 
1 Ἡ ἑβοαυμ ή λατρείά:...- ον αι ώαθτω» 

52 Ἡ πρόσληψη τῶν Ψαλμῶν ὡς προσευχητικῶν 
κειμένων ἀπὸ τὴν πρώτη χριστιανικὴ Ἐκκλησία......... 
ἃ3 Ἡ «χριστολογιοποίηση» τῶν Ψολμῶν..,ιος 
δά Ἀντὶ ἐπιλόγοῦ...ιιιοιοοιωνοοονοοοοονονοοκννκσον νοκ νοσοςς 
(β) Ἡ λειτουργικὴ χρησιμοποίηση τοῦ θυµιάµατος................ 
(ῷ Τα ἐγκαώια ναῶνιο ος ων ο ώμο ζμυ-ες 
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(δ) Τὰ βιβλικὰ ἀναγνώσματα.......ιιιονο οκ 
(ε) Ὁ τρόπος ἀπαγγελίας τῶν λειτουργικῶν προσευχῶν....... 
δΙ1 Τὰ δεδοµένα τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας........ι.ιιιοκνων 

52 Οἱ ἐπιδράσεις στὴν πρώτη χριστιανικὴ Λατρεία........... 
(στ) Οἱ ὧρες τῆς προσευχῆς........ι-ιιιιιονινοοοαωνωονοωοωνωοος 
51 Στὴν ἑβραϊκὴ λατρεία τὴν ἐποχὴ τοῦ Χριστοῦ............... 

δ2 Ἡ υἱοθέτηση (ἀπὸ την πρώτη χριστιανική Ἐκκλησία) 
τῶν ὡρῶν προσευχῆς τῆς ἑβραϊκῆς λατρείας................... 

(Θ Λοιπὰ στοιχεῖα (Ἀμὴν, Ἀλληλούια, Ἔναρξη λειτουργικῆς 
ἡμέρας ἀπὸ τὸ ἀπόγευμα τῆς προηγούµενΏς)......ιιιιιιω. 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Γ΄ Ἡ βαπτισµατικῃ πρακτική τῶν Ἑβραίων, 
τὸ βάπτιασµα τοῦ Ἰωάννου καὶ τὸ χριστιανικὺ Βάπτισμα: 
πρὺς µία συνθετικἩ θεώρῄΏση........--ι-οοοοοοοοοιωοοοωωωνοον 
(α) Τὸ βάπτισμα στὸν ἐξῳ-βιβλικὸ χῶρο καὶ στην Παλαιὰ 
Ἰω α  ο ο ο μ ποπμσς 
(β) Βαπτισματικοὶ καθαρμοὶ στὸν Ἰουδαϊσμὸ κατὰ τοὺς 
μεσοδιαθηκικοὺς χρόνοῦς.........---ιι--ιι-ιιιοιοοοοωοονοµωω 
() Τὸ βάπτισμα τοῦ Ἰωάννου... 
(δ) Ὑπάρχουν ἑβραϊκὲς ρίζες στὺ χριστιανικὸ Βάπτισμα...... 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Δ΄ Ὁ Μυστικὸς Δεῖπνος: ἀπὸ τὴν ἑβραϊκὴ τελετῆῃ 
στην Εὐκαδίατία ο μας πα αμώμο ο ομως 
(α) Εἰσαγωγικὰ περὶ τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου κατὰ τὶς 
εὐαγγελικὲς διηγήσεις... 
(6) Οἱ εὐλογίες τοῦ Δείπνου ......ιιι......ννθνονοονκοοοκκοοννκοκωννον 
(Υ) Ὁ χαρακτήρας τοῦ Μυστικοῦ Δείπνου ὣς ἑβραϊκῆς τελετῆς 
(δ) «Δεῖπνο τοῦ Κυρίου» καὶ ἑβραϊκὰ δεῖπνα στην πρώτη 
χριστιανική Εκκλησία τῶν Ἱεροσολύμων .οω. 
(ε) Ἡ ριζικη διαφοροποίηση τῆς Θ. Εὐχαριστίας ἀπὸ τὴν 
ιτ πιο πμ μϱ”ϱμϱῥϱῇϱϱυ-.-. 


ΚΕΦΑΛΑΙΟ Ε΄ Ἡ Λατρεία «ἐν Πνεύματι καὶ ἀληθεία» 
ὡς ἄξονας διαφοροποιήσεως τῆς χριστιανικῆς 
ἀπὸ τὴν ἑβραϊκη Δατρεία......ιιοοοονωνιοοοοωνοκολοσεκνο κ νο ονο κό νττκτο 
(α) ΒΕἰσαγωγικὴ προσέγγιση τοῦ θέματος... 
(β) Ἡ λατρεία «ἐν Πνεύματι καὶ ἀληθείᾳ» στη χριστιανικἩ 
ο ο ο ο ο ο ο μα 
5 Ἡ ἀντίθεση μὲ τὸ Μωσαϊκὸ νόµο καὶ τῇ λατρεία........ 


101 
104 
107 
110 
112 
15 
121 
124 
127 
191 


133 


137 
137 
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ἃ2 Ἡ περὶ Θεοῦ διδασκαλία διὰ τῆς ἐντολῆς περὶ λατρείας 


«ἐν πνεύµατι καὶ ἀληθείᾳ» οι οοοοοορνκοοοαροανενοσενονο 142 
δ3 Τὸ πνευματιμὸ πλαίσιο τῆς λατρείας «ἐν πνεύµατι καὶ 
ἀληθείᾳ» ο ο ο μμ ο 145 
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